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નૃઉઝ્ક- 

આ નિષ્મુષ્ટ કાળમાં સંસ્કૃત-પ્રાજુત ભાષાજ્ઞાનની અતિશય ન્યૂનતા થઈ 
ગઈ હતી તથા શ્રીનિગ્રેથવીતરાગમાર્ગના ગ્રેથોના પઠનપાઠનને કેઈ પ્રકારથી 
અભાવ થઈ રહ્યો હતો, તેવા સમયમાં એટલે વિક્રમની ૧૮મી શતાખ્દિના 
અંતમાં અને ૧૯મી શતાબ્દિના પ્રારંભમાં હુંઢારદેશના સવાઈજયપુર નગરમાં 
ખૂડેર્વાલ કુળભૂષણુ, નિગ્ૅથવીતરાગમાર્ગના પરમશ્રદ્ધાવાન, સાતિશયખુદ્ધિના 
ધારક અને વિદ્ઠદૂજનમનવલ્લભ પૅડિતપ્રવર શ્રીટોડરમલ્લજીનેો ઉદય થયો હતે. 
તેમના પિતાશ્રીતું નામ જેગીદાસ હતું અને તેમની ખેડેરવાલ દી૦ જેન જાતિ 
તથા ભૈાંસા (ખડેનજાત્યા ) ગોત્ર હતું. આઠંવર્ષની ઉમ્મરમાંજ પોતાની પ્રખરખુદ્ધિ- 
દ્વારા લોકે।ને આશ્ચર્યસુગ્ધ બનાવી દીધા હતા. સોક્ષશાસ્ત્ર ( તત્તવાર્થસૂત્ર ) આદિ 
ગ્રંથો તો તેમને શ્રવણુમાતરથી જ કંઠસ્થ થઈ ગયા હેતા. એ સમય એવે 
નહોતો કે જે સમયમાં સુલભતાપૂર્વક ઘણા ગ્રેથોની પ્રાત્તિ અને તેના પઠેન- 
પાઠનને! સંયોગ તેમને મળી શકે, તેોપણુ તેએ દ્વારા રચિત ગોમટ્ટસાર 
લખ્ધિસાર ક્ષપણાસાર ત્રિલેક્સાર અને આત્માનુશાસનાદિ ભાષાટીકાએ તથા 
આ મોક્ષમાર્ગપ્રકાશક નામની તેમની સ્વતંત્ર ગ્રંથરચના નેતાં જણાય છે કે 
એ સમયમાં તેમના જેવા સ્વમત-પરમતના જ્તાતા જવલ્લે કો!ઈકે હશે. 

ગોામટ્ટસાર વગેરે ગ્રેથો તો એવા છે કે-વિશેષખુદ્ધિ અને ધારણાશક્તિ- 
વાળા મતુષ્યથી પણુ તેનું પઠૅન-પાઠંન ઘણી જ કઠંણુતાથી ખની શકે એમ છે. 
આ સંખેધમાં વિઠ્દાનપુરુષોતું અતુભવસહિત એવું કહેવું છે કે-ગોમટ્ટસારના 
પઠંનનું કંઇક રહસ્ય તો ત્યારે પ્રાતત થાય કે જ્યારે આજન્મ સર્વ વિષયોને 
અભ્યાસ છેડી ઈંદ્રિયનિગ્રહપશેં માત્ર એક તેનો જ અભ્યાસ બન્યો રાખે. 
જ્યારે ગોમટ્ટસારના વિષયમાં આમ છે ત્યારે તેના જેવા તેમના અન્ય ટીકા- 
ગ્રંથાના પણુ એવો જ હાલ છે; આ ઉપરથી એ ગ્રંથોના ટીકાકાર પુરૂષ કેટલી 
ઉત્છુછણ તીક્ષ્ણુખુદ્ધિના ધારક હતા એ શ્વયમેવ નિશ્ચિત થાય છે. તેઓએ 
પોતાના ડુંકા જીવનમાં એ મહાન ગ્રંથોની ટીકા જ લખી છે એટલું જ નહિ 
પરંતુ એટલા ઠુંકા જીવનમાં સ્ત-પરમતના સૈકડો ગ્રંથોના સવિશેષતાપૂર્વક 
પઠનપાઠન સાથે તેનું મામિકતા ભર્યું મનન પણુ કર્યું છે અને એ વાત તેમના 
ર્ચેક્ના આ સોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક ગ્રંથને મનન કરવાથી વાચકને સ્વર્ય લક્ષમાં 
આવી જાય તેમ છે. તેમના ટીકાગ્રંથોની વાત તો આપણું અલગ રાખીએ, 
કારણુ કે-તેતું મામિક પઠનપાઠન તો તેમના જેવા જ વિશેષખુદ્ધિમાનોના 
ભાગ્મતે વિષય છે, પરંતુ તેમના અલ્પપ્રસ્ઞાવાન જીવોના માટે રચેલેો આ 


હ 


સરળ દેશભાષામય મોક્ષમાર્ગપ્રકાશક ગ્રંથ કે જેની રહસ્યપૂણું ગંભીરતા અને 
સંકળનાખદ્ધ વિષયરચનાને નેઈ ભલભલા ખુદ્ધિમાનોની ખુદ્ધિ પણુ આશ્ચર્ય- 
મૃગ્ધ બની જાય છે. આ ગ્રૅેથને નિષ્પક્ષન્યાયટદણિથી ગંભીરપણે મનન ડરતાં 
જણાય છે કે-આ કોઈ સાધારણુ ગ્રંથ નથી પરંતુ એક મહાનકે।ટીનેો મહત્વ- 
પૂણુ અનોખો જ ગ્રેથરાજ છે અને] તેના રચયિતા પણુ અનેક આગમના 
મમેસ્ તથા અપૂવ પ્રતિભાશાળી વિદ્ઠાન છે. ગથન! વિષયોનું પ્રતિપાદન સર્વને 
હિતકર અને મહાન ગંભીર આશયપૃવેક થયું છે તથા આદિથી માંડીને જ્યાં 
સુધી ગૅથતું નિર્માણુ થયું છે ત્યાંસુધી પણુ તે પોતાના પ્રતિપાદિત વિષયથી 
સ્ખલિત થતું નથી પરંતુ સવોગર્‌પથી સુસંખદ્ધ અને રૂચિકર છે. પ્રતિપાદિત 
વિષયે।ને સ્પટ સમજાવવા માટે ગંથકારે પોતે જ પ્રશ્ન-ઉત્તર પૂર્વક તે તે વિષયે।ને 
સારી રીતે છણી વિશેષ વિશેષ ચચ્યા છે અને પ્રસગોપાત સિદ્ધાંત, આચાર, 
ન્યાય અને નીતિઆદિ ગ્રંચ્ોનાં અનેક વાકયો પણુ પ્રમાણુરૂપમાં અવતરણીત 
કર્યા છે, તથા અનેક હેકાણુ હેતુ, યુક્તિ, દણાંત અને ન્યાય દ્વારા ગ્રંથમાં 
પ્રતિપાદિત વિષયોનું સ્વરૂપઆલેખન ઉત્કુષ્ટ પ્રકારે કર્યું છે. પ્રસ્‍તુત ગ્રંથમાં 
પ્રતિપાદન કરેલા વિષયેતું વશ્તુવિવિચન કે રેખાદર્શન હું અહીં કાંઈ પણ 
કરતો નથી કારણુ કે-તે તો ગ્રથની અતુકેમણિકામાં જ પ્રગટ છે, અને તે 
પાઠૅંકંગણુની સમક્ષ જ છે. 

દુર્ભાગ્યવશાતૂ આ ગ્રથ અપૃણેં જ રહી ગયે, અપૃણુ તો શું પણ લેખ- 
ડૅની નિર્ધારિતિદષ્ટિના આ એક રશતાંશ પણુ નથી, કારણ ફે-એમાં રત્નત્રયના 
પ્રથમરત્નરૂપ સમ્યગ્દશેનના વણુનની ફેવળ આકશરંભઅવમ્થાનું અધુરું વણન 
કરતાં કરતાં જ ગ્રથકતાં કાળધમેને પામ્યા છે. આ શ્થિતિમાં નથી કહી 
શકાતું કે-અગર જે આ ગ્રથ પણું થવા પામ્યો હોત તો કેટલે અને કેવો 
મહાન ગ્રથરાજ થાત! છતાં માત્ર આટલામાં પણ જે કાંઈ વસ્તુવિવેચન છે 
તે અનેક વિષચે। ઉપર પ્રકાશ નાખવાવાળ, સુસંબદ્ધ, આશ્ચેયેકારક અને જેન- 
દરીનતું માર્મિક રહસ્ય સમજવા માટે એક અદ્વિતિય ચાવી સમાન છે; અર્થાત્‌ 
આમાં નિશથપ્રવચનનાં ઉ'ડાં માર્મિકરહુસ્યો ગ્રેથકારે ઠામઠામ પ્રગટ કર્યા છે. 

અન્યમત નિરાકરણુ વિષે હખવાનેો તેમને હેતુ કાંઈ પરમતપ્રત્યે દ્વેષ- 
પરિણુતિ કરાવવાનો નથી પરંતુ પોતાના અભિપ્રાયમાં તે તે મત સંખંધી ને 
કાંઈ ધમંખુદ્ધિરૂપ અભિપ્રાય હોય તો તે અભિપ્રાય છે[ડાવવાને છે. તેએ 
પોતે જ આ સંખંધમાં આ પ્રમાણે લ'ખે છે-“અહોં નાના પ્રકારના મિથ્યા- 
દેષિએનું કથન કર્યું છે તેતું પ્રયોજન એટલું જ જાણવું કે-એ પ્રઝારોને 
એળખી પોતાનામાં કોઈ એવે! દોષ હોય તો તેને દૂર કરી સમ્યમૃશ્રદ્ધાનયુક્ત 
થવું, પણુ અન્યના એવા દોષ જોઈ કેષાયી ન થવું, કારણુ કે-પોતાનું ભલું 
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ખૂરું તો પોતાના પરિણામોથી થાય છે; જે અન્યને રુચિવાન દેખે તે! કંઇક 
ઉપદેશ આપી તેવું પણુ ભલું કરે.” ( જુએ] પૃષ્ટ ૨૭૦ ) 

શ્રીમાન પંડિતપ્રવર ટોડરમલ્લજી દિગંખર જેનધર્મના પ્રભાવક વિશિઇ 
મહાપુરૃષ હતા, છ મહિનામાં જ તેમણે સિદ્ધાંતકોસુદી જેવા કઠેણુ વ્યાકરણુના 
અભ્યાસ કર્યો હતે! તથા પોતાની ડકુશાગ્રખુદ્ધિના પ્રભાવથી ષટ્દરીનના ગ્ર'થો, 
ખોદ્ધશાસ્ર સુસ્લીમગ્રથો અને અન્ય અનેક મતમતાંતરેના શાસ્રોતું તથા 
પુસ્તકે]તું અધ્યયન કર્યું હતું, “*વેતાંબર-સ્થાનકેવાસીનાં સૂત્રો અને ગ્ર'થોનું 
પણુ અવલોકન કર્યું હતું તથા દિગંબર જેનગ્રંથેમાં-ત્રીસમયસાર, પૅંચાસ્તિ- 
કાય, પ્રવચનસાર, નિયમસાર, ગોમટ્ટસાર, તત્તાર્થસૂત્ર, અટ્ટપાહુડ, આત્માતુ- 
શાસન, પજભ્ભેનેદીપચવિંશતિકા, શ્રાવકસ્નુનિધમનાં પ્રરૂષક અનેક શાસ્રો તથા કથા 
પુરાણાદિ ઘણાં શાસ્રાનો અભ્યાસ કર્યો હતો, એ સર્વ શાસ્્રોના અભ્યાસથી 
તેમની ખુદ્ધિ ઘણી જ પ્રખર ખની ઢતી. શાસ્ત્રસભા, વ્યાખ્યાનસભા અને 
વિવાદસભામાં પોતે ઘણા જ પ્રસિદ્ધ હતા. આ સર્વ પ્રભાવકપણા।ના કારણથી 
પોતે રાજનના પણુ અતિશય ગ્રિય થઈ પડયા હતા, અને એ રાજપ્રિયતા 
તથા પાંડિત્યપ્રબખરતાના ટારણુથી અન્યધમી એ તેમની સાથે મત્સરભાવ કરવા 
લાગ્યા હતા કારણુ કે તેમની સામે એ અન્યધમી ઓના મેો।ટા મોટા વિદ્ઠાનોને 
પણુ પરાજિત થવું પડતું હતું. નેકે પોતે કોઈ પણુ વિધમીઓને અનુપકાર 
કરતા નહોતા પરંતુ ખને ત્યાં સુધી તેમતો ઉપકાર જ કયાં કરતા હતા 
તોપણુ મત્સરીમતુષ્યોનો મત્સરતાજન્ય મૃત્ય કરવાને જ સ્વભાવ છે; તેમના 
મત્સર અને વેરભાવના કારણુથી જ ઉડ્ત પંડિતજીનો માત્ર ૨૮ વષ જેટલી 
અલ્પવયમાં જ દેહાન્ત થઇ ગયો! હતો. આ વિષયમાં જનશ્રુતિ એવી ચાલી 
આવે છે કે-અન્યધમીએએ રાજાના ઇષ્ટદેવની પ્રતિમા તેમના ગજવામાં ગુસ 
રીતે નાંખો પ્રતિમાના અવિનયરૂપ અપરાધના આરશેપણુથી રાજાને તેમના 
ઉપર કોધિત કર્યો, અને એ રાજાની અતુચિતઆજ્તાથી તેમના શરીરનો 
અકાળે એત થયે. રાજાને પણુ કાંઇ એકાએક તેમના અપરાધ ઉપર વિશ્વાસ 
બેઠો નહોતો પરંતુ અન્યજીવોના પ્રાણુરક્ષણુૂની ખાતર એ અપરાધને તેમણે 
પોતાના ઉપર જ સહર્ષ સ્તોકારી લીધો, એટલે કોધએધકારથી આચ્છાદિત 
બતી રાનએ તેમને આ અતુચિત દંડ આપ્યે. 

તેમના જીવનનું સુખ્ય 'યેય એક સ્ત્ર-પર કલ્યાણુ જ હતું. એતરંગમાં 
ક્ષયાપશમવિશેષથી તથા ખાહદ્યમાં તર્કવિત્કપૂર્વક અનેક શાસ્ત્રોના અધ્યયનથી 
તેમનો વીતરાગ-વિસ્તાનભાવ એટલ્ષો બધો વધી ગયો હતો કે-ચસારિકકારયેથી 
તેએ પોતે પ્રાથે વિરક્ત જ રહ્યા કરતા હતા અને ધામિકકાર્યોમાં એટલા ખધા 
તહ્વીન રહ્યા કરતા હતા ફે-ખાદ્રજગતની તથા આસ્વાદ્યપદાર્થોની તેમને 
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કાંઇ પણુ સુધ રહેતી નહાતી. આ વિષયમાં જનક્રુતિ એવી પણુ એક છે ફે- 
જે કાળે તેઓ ગ્રથરચના કરી રહ્યા હતા તે કાળમાં તેમની માતુશ્રીએ 
ખોદ્યપદાર્થોમાં છ મહિના સુધી મીઠાલુણુ નાખ્યું નહોતું, છ મહિના પછી 
શાસ્તરચના તરકથી તેમનો ઉપયે!ગ કંઈક ખસતાં એક દિવસ તેએ માતુશ્રીથી 
બોલ્યા ફે-“માજી ! આજ આપે દાળમાં મીઠાલુણુ કેમ નાખ્યું નથી?! એ 
સાંભળી માજી બોલ્યાં કે-“ભાઇ! હું તો આમ છ મહિનાથો મીઠાલુણુ 
નાખતી નથી. એ પ્રમાણે તેમની પર્મપ્રવૃત્તિ તથા શાસ્ત્રકાચોની અનેક જન- 
શ્રતિઓ છે. આ બધું લખવાનું તાત્પર્ય એટલું જ છે કે-તેમના સમયમાં 
તેએ એક મહાનધર્માત્મા, શ્રેષ્ઠેપરોપકારી, નિરભિમાની તથા અદ્વિતીય- 
વિઠ્ઠાન હતા. જેનસમાજના ફર્ભાગ્યથથી જ આવા મહાત્માનું અસમયમાં માત્ર 
અલ્પ ઉસ્મરમાંજ અકાળમૃત્યુ થઇ વિયોગ થયો,, પણુ તેમણે તે! પોતાની 
એ અલ્પવયમાં પણુ જૈનતસમાજ ઉપર અનન્ય ઉપકાર જ કયે છે, અને 
તેથી જ સમાજમાં તેમના વિસ્મરણુને સ્થાન નથી. સ્ુઝક્ષુ આત્માએ તો 
આજ પણુ તેમનું અતે તેમના ગશુણેાનું સ્મરણુ કરી પરમ સંતુષ્ટ થાય છે. 


આ ગ્રથ હોંદીભાષામાં ચાર વખત પ્રકાશિત થઈ ગયે છે. પ્રથમ 
સ્વર્ગીય ખાબુ જ્તાનચંદ્ર જેનીએ લાહેોરથી કકાશિત કયો હતે, ત્યાર પછી 
ખીજી વખત જેનગ્ર'થરત્નાકરકાર્યાલયદ્વારા સુંખઈથી પ્રકાશિત થયે! હતા, ત્યાર 
ખાદ ખાખુ પન્નાલાલ ચૌધરીએ ખનારસથી પ્રકાશિત કર્યો. હતો અને તે પછી 
ચેથી વખત શ્રોઅનંતકીતિ ગ્રંથમાળા તરફ્થી સુંબધથી પ્રકાશિત થયે! છે. 
આ સંખેધમાં કેટલાંક વષાથી મારા હદયમાં એમ ઉગ્યા કરતું હતું કે-જે આવા 
ઉત્તમ ગ્રંથ ગુજરાતીભાષામાં અનુવાદિત થઈ પ્રકાશિત થાય તે તે ગુજરાત- 
કાઢીઆવાડના જેનસમાજને તત્ત્તને વાસ્તવપણુ સમજવામાં ઘણે। જ સરળ અને 
ઉપચે।!ગી થઈ પડે; એટલે એવા જ સ્વપરહિતરૂપ અભિપ્રાયથી આ બ્ર'થનો 
ગુજરાતી ભાષાનુવાદ મે લખવા માંડયો હતો અને આજ તે નિવિધ્નપણે પૃણુ 
થાય છે. આ ગુજરાતી ભાષાતુવાદ પહેલા બીજા અને છેલ્લા સંસ્કરણુના 
આધાર ઉપરથી કરવામાં આવ્યો છે, અર્થાત એ ત્રણે સસ્કરણે।થી મેળવીને 
આ ગુજરાતી ભાષાનુવાદ કરવામાં આવ્યે છે, છતાં કોઈ ઠેકાણે ક્ષયાપશમના 
દોષથી કે દષ્ટિના દોષથી કાંઇ ભૂલચુક રહો ગઇ હોય તે! પાઠંકગણુ ક્ષમા- 
પ્રદાન કરશે। અને ભૂલે સુચવવા મુપા કરશે। કે જેથી ખીજી આવૃત્તિમાં તે 
સુધારી શકાય, વળી હું કાંઇ ભાષાસાહિત્યનો પૂણુ જાણુકાર પણુ નથી એટલે 
વાકયરચના, જ્ેડણી, અતુસ્વાર કે [ડસ્વ-દી્ધે ઉચ્ચારાદિમાં ભૂલે થવી સંભવિત 
છે; જેકે સખ્ય સુખ્ય આવશયક ભૂલે! શુદ્ધિપત્રમાં આપી છે છતાં કોઈ ભૂલે 
રટી ગઇ હોય તો પાઠકગણુ સુધારીને વાંચવા ગુપા ડેરશે।, 
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આ ગ્રંથ ગુજરાતીભાષામાં પ્રકાશિત કરવામાં પ્રારંભમાં અત્રેના વખા- 
રીયા છગનલાલ જેસીંગભાઇએ તેમના ચી. ભાઈ રતિલાલના લગ્ન પ્રસંગે 
રૂ. ૧૦૦૦] એક હજાર જેટલી રકમ ઉદારએતઃકરણુથી શ્રીનિર્થથવીતરાગ- 
પ્રવચનના પ્રચાર અર્થે સમપણુ કરી છે તે ખદલ પન્યવાદ સહિત છું તેમનો 
એત:કરણુપૂર્વક આભાર પ્રદશિત કરું છું અને આ સખાવત તેમને અને તેમના 

કુટુંબને શ્રીનિર્ગથવીતરાગપ્રવચનના રસિક થવામાં હેતુભૂત થાએ ! એમ હું 
અત:કરણુપૂર્વક પચ્છું છું, કે જે અનેત અવિનાશી કલ્યાણુનું મૂળ છે. 
રાજ્કોટનિવાસી શ્રીવીતરાગપ્રવચનરસિક પર્મવત્સલ ભાઈશ્રી રામજીભાઇ 
માણેક્ચ'દ વષ્ઠીલ તથા કૅલેલનિવાસ્ી શ્રીયુત અખાલાલ અસથાલાલ વખારીયા 
કે જેમણે આ કાર્યમાં મને જે આવરયક મદદ ઉદાર એત:કરણુથી આપી છે 
તે ખદલ તેમનૉ પણુ હું અહોં ભાવભીના હૃદયથી આભાર વ્યપ્ત કરૂં છું. 

આ ગુજરાતિ ભાષાતુવાદમાં મૂળ ગ્રંથકર્તાના ભાવને ખરેબર સાચવી 
રાખવાનો શયત્ન કરવામાં આવ્યો છે, છતાં અનાભોગથી ડંઇપણુ સ્ખલના 
થઇ હોય તે! તે સુધારી લેવા પાઠૅકગણુને મારી નસર વિનતિ છે. ૭8 શાંતિ: 


થ્રાવણ શુક્લ પૂણિમા | અતુવાદક, 


વીકરમ સવત ૧૯૯૭ સેોસમચેદ મખસથાલાલ શાહ કલે।લ 


વિષયાનુકરેમણિકા 


ગાન-દર્શનાવરણુકમૌદયજન્ય અવસ્થા 
મતિ, થ્રત અને અવધિજ્ઞાનની પરાધીન 
ષ્રબત્તિ 


વ%#-કન-નલ્ાકન૦ 

વિષય પૃણ 
મ ગલાચરષણુ પુ 
ગ્ર'થકર્તાનું મંગલાચરણ વૃ 
અરિહતનું સ્વરૃપ ર્‌ 
શ્રોસિદપરમેછિનું રવરૂપ ડુ 


આચાર્ય ઉપાધ્યાય અતે સાધુનું સ્વરૂપ 
કણ સિદ્ધપદદ પહેલાં અહતને નમસ્કાર 
કરવાનું કારણુ 

અહંતાદિકમાં ઇછટટેપણાતી ચિદ્ધિ 
મંગલાચરણ કરવાનુ કારણ 

ગ્રથની પ્રમાણુતા 

જવાં શાસ્્ર વાંચવા-સાંભળવા યેગ્ય છે 
વકતાનું રવરૂપ 

શ્રોતાનું સ્વરૃપ 

મોક્ષમાગ પ્રકાશક મ્ર'થની સાથ કતા 


ક્મબ'ધનરેગનું નિદાન 

ઝુમનો સબધ અનાદિકાળથી છે 
કમીના અનાદિપણાની સિદ્ધિ 
અમૂર્તિક આત્માથી મૂતિકકમોનો બધ 
પવી રીતે થાય છે 

ઘધાતિ-અધાતિકર્મ અને તેનાં કાર્ય 
નિર્બળ જડકમેંદ્દારા જવના સ્વભાવને 
ઘાત તથા ખાલસામમ્રીનું' મળવું 

નવીન બ'ધ યવી રીતે થાય છે 
ઝાનહીન જડપર્માણુઓનુ યથાયેગ્ય 
ગ્રમૃતિરૂપ પર્ણિમન 

ઝમાની બ'ધ, ઉદય સત્તારૂપ અવસ્થા 
દ્રવ્યકમ અને ભાવકર્મ 

નોકર્મનુ' સ્વરૂપ અને તેની પ્રભત્તિ 
નિત્યનિગોદ અને પ્તિરનિગેદદ 
ઝુમબ'ધનરૂપ રગના નિમિત્તથી થતી 
જીવતી અવસ્થાએે 


ર્કદ 


કજ" 


૧૮ 
જે 0 


૧૬ 


અધિકાર બીજે-સ'સારઅવસ્થા નિરૂપણ 


ઈ 
ત્ર 
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ટે૪ 
૩૫ 


૩૬ 


ચક્ષુ-અચક્ષુદર્શનની પ્રત્તિ 

' નાન-દશનોાષયેગાદિતી પ્રભત્તિ 
ત્સ નમે।ઉ૦ન્ય અવર૨્‌થા 
ચારિત્રમોથજન્ય અવસ્થા 
અ'તરાયકમોદયજન્ય અવસ્થા 
ય કમો[દયજન્ય અવસ્થા 
આયુકરમૌદયજન્ય અવસ્થા 
નામકરમૌદયજન્ય અવમ્થા 
ગાત્રકમૌદયજન્ય અવગ્થા 


વિષય 
1 


માક્ષસુખ નિરૂપણ 

દુ:ખનું મૂળકારણુ મિથ્યાદર્શન, અનાન, 
અસ યમ 
સાન-દર્શનાવરણુના ઉદયથી *થતું દુઃખ 

અને તેના ઉપાયોનું ”ૂડાપણું 
દશનમેહના ઉદયથી થતું દુઃખ અને 
તેના ઉપાયોનું જૃઠાપાગં 
ચારિત્રમોહના ઉદયથી થતું દુઃખ અને 
તેના ઉપાયોનું ન્ૂડ્ટાપણું 
અ'તરાયકર્મના ઉદયથી થતું દુઃખ અને 
તેના ઉપાયોનું જૂડાપાણું 
વેદનીયકમના ઉદયથી થતું દુ:ખ અને 
તેના ઉપાયોનું જૂઠાપણું 
આયુકર્મતા ઉદયથી થતું દુ:ખ અને 
તેના ઉપાયોનું જૂઠાપણું 
નામકમના ઉદયથી થતું દુ:ખ અને 
| તેના ઉપાયોનું જૂટાપણું 
| ગોત્રકર્મના ઉદયથી થતું દુઃખ અને 
તેના ઉપાયોનું જૂઠાપણું 


ગદ 


૪૫ 
૪૬ 
૪૫% 
૪૮ 


અધિકાર ત્રીને-સ'સાર ૬:ખ અને 


પ૧ 


પ૪ 


પદ્‌ 


દ્યૈ 


8૧ 


અકે દ્રિયપર્યાયનાં દુઃખ દદ 
વિકલેદ્રિય તથા અસ'સીપચે'દ્રિય પર્યાયનાં 

દુઃખ દલ 
નરકઅવસ્થાનાં દુઃખોનું વણુન ૬૯ ; 
તિર્યેચઅવસ્થાનાં દુઃખોતુ' વણન ૭૧ 
મનુષ્યગતિતાં દુઃખોનું વણુન ૭૧ | 
દેવગતિનાં દુઃખોનું વ્ણુન ૭૩ 
સર્વ દુઃખોનું સામાન્ય સ્વરૂપ 9૪ | 


સિદઅવસ્થામાં દુઃખતા અભાવતી સિદ્ધિ ૭૬ . 
ી 


અધિકાર ચાથેો-મિથ્યાદર્શનઝ્ાનચારિત્રનુ' 
વિરોષ નિરૂપણ 


મિશ્યાદર્શનનું' વિશેષ સ્વરૂપ ૮૦ 
મિથ્યાજ્ઞાનનું સ્વરૂપ ૮૮ 
મિશ્યાચારિત્રનું' સવરપ હર્‌ 
રાગઠેપન્‌' વિધાન તથા વિસ્તાર હ્૪ 
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અધિકાર પાંચમો-અન્યમત નિરાકરણ 

ઝ્રહીતશિશથ્યાત્વનું નિરાકરણુ હ્હ 
અદેતખહ્મમત નિરાકરણ ૧૦૦ 
સછિકત્‌ ત્વવાદતુ' નિરાકરણ ૧૦૩ 
ખહ્મા-વિષ્ષુ-મહેશના સૃણિના કર્તા-રક્ષક 


# 


નન 





*- -------ન્‍---- ક.--------ઝનપ૦-----.--.-૦.-૫.-.થછી*-- -નઆનનનઇનન ન. 


અને સહારકપણાનું નિરાકરણ ૧૦૯ 
લોકના અનાદિનિધનપણાની પુ્ટિ ૧૧૪ 
અવતાર મીમાંસા ૧૧૫ | 
યસસ'બ'ધી પશુહિ'સાનો વિચાર ૧૧૯ ; 
નિ્યુખ્મ અતે સગુણુભક્તની મીમાંસા ૧૧૯ | 
તાનયેોગથી મેક્ષપ્રાપિનેો વિચાર ૧2૨૩ | 
અન્યમતકલ્પિત મોક્ષમાગની મીમાંસા ૧૨૬ 
દર્લામમત સબધી વિચાર ૧૨૮: 
સાંખ્યમત નિરાકરણુ ૧ર૯ 
નેયાયિકમેત નિરાકરણુ ૧૩૧ | 
વૈશેપિકમત નિરાકરણ ૧૩૩ 
મીમાંસકમત નિરાકર્‌ણુ ૧૩૬ 
જ મિતીયમત નિરાકરણુ ૧૩૬ 
ખોહ્ધમત નિરાકરખણ ૧૩૭ 
ચાર્વાફમત નિરાફરણુ ૧૩૮ 


અન્યમતનિરાકરણુ ઉપસ'હાર ૧૪૦ 

અન્યમતના ગ્ર'થાથી જૈનમતની 

સમીચિનતા ૧૪૩ 
| *વેતામ્બરમત નિરાકરણ ૧૪૮ 

ટૂંદકમત નિરાકેરૃણુ ૧૬૧ 


અધિકાર છડ્ઠો-ફુદેવકુગુરૂકુધ્મ' નિરાકરણ 


કુદેવનુ' નિર્પગ્‌ અને નિષેધ ૧૭૧ 
| કુગૃરૂના શ્રદ્ધાનાદિકનો નિષેધ ૧૫૩/ 
કુધમનું' નિરૂપુ અને નિષેધ ૧૯૫ 


અધિકાર સાતમેો-જેનમતાનુયાચી 
સિથ્યાદષ્ટિઓનુ સ્વરૂપ 
જવળનિશ્રયનયાવલ'બી જૈનાભાસોનુ' 


નિરૂપણુ ર્‌૦૦ 
કેવળ નિશ્રયાવલ ખીજવની પ્રશૃત્તિ ર૧૨ 
જ્ેવળવ્યવણારાવલ'ખબી જનાભાસોનું' 

નિરૂપણુ ર૧૮ 


છુ 


જનાભાસી મિશ્યાદષ્ટિઓની ધમ સાધના ૨૨૪ 
જનાભાસે।ની સુદેવગુરુશાસ્્રભક્તિનુ' 

મિશ્યાપણું રરપ 
તત્ત્વાથ શ્રદ્ધાનનું' અયથાથ'પણું ર૨૮ 


જવાજીવતત્ત્તના શ્રદ્ધાનની અયથાથતા ૨૨૯ 


ન 


આશ્રવતત્ત્વના શ્રદ્ઘધાનની અયથાર્થતા ૨૨૯ 
બ'ધતત્ત્વના શ્રદ્ધાનની અયથાથ'તા ર૩૧ 
સ'વરતત્ત્વતા શ્રદ્ઘધાનની અયથાથતા ૨૩૧ 
| નિન્ટરાતત્ત્વના શ્રદ્ધાતની અયથાર્થતા ૨૩૩ 
મોહ્ઞતત્ત્વના શ્રદ્ધાનની અયથાથ'તા ન 
સમ્યગ્સાન અર્થે થતી પ્રશૃત્તિમાં 
અયથાથ તા ૨૩૮ 
સમ્યગ્ચારિત્ર અથે થતી પ્રશૃત્તિમાં 
અયથાય-તા ર૪૧ 


દ્રવ્યાલ'ગીના ધર્મસાધનમાં અન્યથાપણાું ૨૪૮ 
દ્રવ્યલિ'ગીના અભિપ્રાયનું' અયથાથ પણું ર૫૦ 
નિશ્રયવ્યવહારનયાભાસાવલ'બી મિથ્ય* 

દૃષ્ટિઓનું નિર્‌ૂપણુ ર૫૩ 
સમ્યકૂત્વસન્સ્નુખ મિથ્યાદષ્ટિનું નિરૂપણુ ર્‌૬ર્‌ 


અધિકાર આડ્સેો-ઉપરેશનુ સ્વરૂપ 


પ્રથમાનુચેોગનું પ્રયે।જન ર૫૭૧ 
ઝરખાનુયોગનું' પ્રયોજન ર૭૨ 
ચરખ્‌ાનુયોગતું પ્રયાજન ૨૭૩ 
દ્રવ્યાનુચાગનું પ્રયોજન ૨૭૪ 


પરથમાનુયોગમાં વ્યાપ્યાનનું' વિધાન ૨૩૭૪ 
કેરગાનુયોગમાં વ્યાખ્યાનનું વિધાન ર૭૭ 
ચરણયાનુયાગમાં વ્યાખ્યાનનું' વિધાન ૨૮૦ 
દ્રભ્યાનુયોગમાં વ્યાખ્યાનનું વિધાન ૨૮૬ 
ચારે અનૃયોગોમાં વ્યાખ્યાતતી પદ્દાતિ ૨૮૯ 
વ્યાકરણુ, ન્યાય, છદ, કેપ, વૈદ્યક, 

જયોતિષ અતે મ'ત્રાદિશાસ્રનું' પ્રયોજન ર€૦ 
પ્રથમાનુયોગમાં દેષકલ્પનાનું નિરાકરણુ ર૯૧ 
કરેણાનુયાોગમાં દોષકલ્પનાનું નિરાકરામું રહર્‌ 
ચરણાનુયોગમાં દાષકલ્પનાનુ' નિરાકર્ષુ ર૯૩ 
દજ્યાનુયોગમાં દોષકલ્પના્ત નિરાકરણ ૨૯૪ 


ી હં 
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અપેક્ષાસાનના અભાવે આગમમાં દેખાતા 


પરસ્પર વિરેધનું' નિરાકરણુ સ્ટ 
અધિકાર નવમેો-સમાક્ષમાર્ગનુ' સ્વરૂપ 
આત્માનું હિત એક મોહ્લ જ છે ૩૦૫૭ 
સંસારિક સુખ દુઃખ જ છે ૩૦૯ 
મોહ્ઞસાધનમાં પુરુષાર્થની મુખ્યતા ૩૧૧ 
મોહક્ષમાગનું સ્વરૂપ ૩૧૫ 
સમ્યગ્દશનાદિકનું' સાચું લક્ટાણ ૩૧૭ 


તત્ત્વાથશ્રહ્ધાનલક્ષણમાં અવ્યાપિ, 
અતિવ્યાપ્તિ, અસ ભવદોષનેા પરિછાર ૩૩ 


૦ ૪ 
સમ્યફત્વના ભદ ૩૩૧ 
સમ્યગ્દર્શનનાં આઠ અગ ૩૩૯ 


શ્રી ટાડરમલ્લજની રહસ્યપૂણમ્‌ ઠ્ઠી ૩૪૧ 
શ્રી બનારસીદાસકૃત પર્‌માથવચનિકા ૩૫૧ 
થો અબનારસીદાસકૂત ઉપાદાન-નિમિત્તની 

ચિટ્ટી ૩પ 


પાન 


૯૦ 
૮૯ 

૧૦૬ 
૧૧૦ 
4૧૦ 
૧૧૯ 
૧૨૧ 
૧૨૨ 
૧૨૫ 
૧૨૬ 
૧૨૯ 
૧૩૩ 
૧૩૫ 
૧૪૧ 
૧૪૭ 
૧૫૯ 


જડ 


આવશ્યક શુદ્ધિપત્ર 


પાકારણ.” તારક 


અશુદ્ધ 


મેશ્ન 

ખુ'ટે છે 
અતરગમાં 
સમવું. 
તેનાં 
નેમિત્તક 
યુગલમાંથી 
પરિણુમન થાય છે. 
હ્યોપમરૃપ 
મહિમાને 
સામીના 
મરણ અવસ્ય તો થાય છે, 
તેને 
પ્રભત્તિમ 
કારણને 
સાનવરખના 
પગ બર 
ખ્રહ્મના 
બનાવવાળે। 
ખડે 

બમ 

પૃવક 
માક્ષમાગનુ' 
ક્રોધાદિને। 
સોઈ” 
માનધંદ્ય 
જુદુ 
સખધનું 
સવ 
નિષેષ્યાં, 
પૂવાફત 


શુદ્ધ 


પ્રશ્ન 
ખાંડે છે 
અ'તરગમાં 
સમજવું 
તેનો 
નેમિત્તિક 
યુગત્તમાં વેદમાં 
સાનનું પણુ પરિણુમન થાય છે. 
ક્યયોપશમરપ 
મહિમા 
સામમ્રીના 
મરણુ અવસ્ય થાય છે, 
તેમને 
પ્રન્ત્તિમાં 
કારણુનુ' 
સાનાવરણુના 
પેગ'બર 
ખલ્ના 
બનાવવાવાળોા 
ખષ્રુ 
ખધુ 
પૂવ 
મોક્ષમાગનુ' 
ક્રોધાદિને 
“સોર” 
સાનદ્રેય 
જીદુ 
સબધનું 
સવ 
નિષેધ્યાં, 
પૃર્વાક્ત 


૧૬૦ 
૧૬૫ 
૧૬૬ 
થ્‌ 
૧6૬ 
૧૯૦ 
૧૯૪ 
૧૯૫ 
જક 
ક 
ર૧૬ 
ર્વે૮ 
૨૨૪ 


૧૫૦ 


૧૫9 
૧૫ 
૨૧ 
૧૦ 
૧૬ 
ર૦ 


જપ્‌ 
રદ્‌ 
ર્‌ે 
10 
૨૮ 
૧૯ 
૧૯ 
૧૦ 


તત્ત્વાથશ્રધાનવે 
રચતા 

જેમ કાઈ કોઈ, જવનો 
પદવડે 

તે મુનિ નિંદનીય છે. 
કેચા 

નથી. 

ક્યમ 

મ્‌ 

વળા તે 

શાન 
રાગદ્રેપાદિપિરિખિતિ 
કર્‌ 

બધ 

અથાત્‌ 
શાનસરળાચ 
પયાયાશ્રિતક્રયાને 
સ્થળપણાની 

ઝ્યા 
કેરખ્ાનુયોાગને। 
ક્રર્વો 

પ્યાવી 

મતના 
અન્યમતના એવા 
સમ્યદષ્ટિ 
દ્રશ્યાલિ'ગી- 
અછત 

કરવાનુ 

કેય 

શ્રતરપ 


૬૨ 


તત્ત્વાથ શ્રદ્ધાનવડે 
રચતા 

જેમ કેઈ, કોઈ જવને 
પટટવડે 

તે મુનિ નિંદનીય છે- 3 
કોચી 

નથી. ૧ 

મુધર્મ 

વળી તું 

111 
રાગદ્દેપાદિપરિણુતિ 
કરુ 

ખધ 

અથાત્‌ 
શાનાત્રસળાય 
પર્યાયાશ્રિતક્રિયાને 
સ્ષ્રલપણ્‌ાની 
કર્યા 
કરગાનુયોગને। 
કરવો 

ધ્યાયી 

મતનાં 
અન્યમતનાં એવાં 
સમ્યગ્દાષ્ટ 
દ્રવ્યલિ'ગી- 
અટ 

ઝરેવાનુ 

ક્ર 

શ્રતરૂપ 





નક 


હૂક 
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નમઃ સ્તિજિમ્યઃ 
સ્વગી'ય પ'ડિતશિરેોમણિ ટાડરમલજી કૃત- 


શ્રી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





ક્સ્-%5₹- 


ગ્રજરાતી અનુવાદ 


શાદલવિક્રોડિત છદ 


શ્રી સત્તત્્તરૂચિ સુબાધ સ્થિરતા શધાત્મ ભાવે વરૂ'; 
વ*૬ સતક્ાતિ સદગુરૂ ચરણને સતકાર્ય સિજ ઠર્‌': 
પાર'ભે પરસેછિ પ"'ચ પ્રણાઃખુ' માંગલ્ય આપે સદા, 
સોને શ્રેય કરે ધરે સ્વષદસા સ્તવાન"'દ રે સવ દા. 
સવેયા 
શાશ્વત નિજાત્મ તત્ત્વ યથાર્થ સસજવાને; 
માક્ષમાગ” પ્રકાશક શ્રેણ સુખદ્દાચી છે; 
અનાદિનું ૬:ખ જાય આત્મસિન્દિ સદ્ય થાય; 
આશ્રવ રોકાય ભાવ સ'વર વરશાય છે. 
નસે। નસો ૨૭ ભાવ સશ્ચિતિ સ્વરૂપ ઝુરૂ; 
સ્ાન-ધ્યાન આત્મ પુછિ સત્તર કરાય છે; 
મ'ગળા કલ્યાષમાલા સુગ'ધ વિસ્તાર થાય, 
સાહ ભાવ ળજાય ૨૩4 સ્વભાવ પષસતાય છે. 
દ્વોહરા 
પર્સ પદારથ પાસવા, સમ'ગલમય જ્િનવાણ; 
વ*૬ નિજગુષખુ જૃદ્ધિ ક૨, લહુ સદા સુખ ખાણ, 
ગ્રથકર્તાનુ' મંગલાચરણ 
સ'ગલમય સ'ગલ કરણ, વીતરાગ વિજ્ઞાન, 
નમો તેહ જેથી થયા, અરયહ'તાદે મહાન; 
કરી મગલ કર્‌' છું મહા, ઞ'થ કરણ શુભ કાજ, 
જેથી મલે સમાજ સવ, પાસે (નેજપદ ૨1જ? 





૨ શ્રી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





હવે શ્રી સૈ।ક્ષમાર્ગ પ્રકાશક નામના ગ્ર'થનો ઉદય થાય છે, ત્યાં પ્રથમ 
ગ્ર'"થકર્તા મ'ગલાચરણુ કરે છે, 
ળમો ઝરદંતાળં ળમો સિજ્નાળ ળમો ગાયસ્થિળ; 
ળમો ૩તઝ્સાયાળં ળમો જોળ સવ્યસાદૂળે, 
આ પ્રાકૃતભાષામય નમસ્કાર મ'ત્ર છે તે મહામ'ગલ સ્વરૂપ છે, તેવું 
સ'સ્કૃત નીચે પ્રમાણે થાય છે. 


નમો5્દેજસ્યઃ, તપઃ સિર્ેમ્વઃ, નમ! ગાચાર્ેસ્વડ, નમઃ ઝપાપ્યાયેમ્યડ, 


નઃ જોજે સર્પતાધુસ્થઃ । 

શ્રી અરિહ'તને નમસ્કા નો નમસ્કાર હે, આચાર્યને નમસ્કાર 
હો, ઉપાધ્યાયને નમસ્કાર હે અને લેકકમાં રહેલા સર્વ સાધુઓને નમશ્કાર 
શા એ પ્રમાણે તેમાં નમસ્કાર મે છે તેથી તેનું નામ નમસ્કાર મ'ત્ર છે. 


હવે અહોં જેને નમસ્કાર કર્યા છે તેતું સ્વરૂપ ચિન્તવન કરીએ છીએ, 
કારણુ કે કે સ્વરૂપ જાણ્યા વિના એ નથી સમતળ્તું કે હું કોને નમચ્કાર કર્‌ 
છી''? અને તે સિવાય ઉત્તમ ફૂલની પ્રાપ્તિ પણ થી થયે ? હયા પથમ 
અરિહુ'તનું સ્વરૂપ વિચારીએ છીએ. 

અરિહ'તનુ' સ્વરૂપ 

જે ગ્રહેસ્થપણ' છેડી, સુનિધર્મ અગિકાર કરો, નિજસ્વભાવ સાધનવડે 
ચાર ઘાતિ ક્મૌને। ક્ષય કરી અન'ત ચતુણ્યરૂપે બિરાજમાન થયા છે ત્યાં અન'ત- 
જ્ઞાન વડે તો પોતપોતાના અન'ત ગુણપર્યાય સહિત સમસ્ત જીવાદિ દ્રવ્યોને 
ચુગપત્‌ૂ વિશેષપણાએ કરી પ્રત્યક્ષ જાણે છે, અન'તદશ્ન વડે તેને સામાન્ય- 
પણે અવલેકે છે, અન'તવીય' વડે એવા ઉપયુક્ત સામથ્ય'ને ધારે છે તથા 
અન'તસુખ વડે નિરાકુલ પરમાન'દને અતુભવે છે, વળી જે સવથા સવ રાગ- 
ક્રેષાદિ વિકાર ભાવોથી રહિત થઈ શાંતરસર્‌પ પરિણમ્યા છે, ક્ષુધા-તૃષાદિ 
સમસ્ત દેોષેથી સૃઇ્ત થઇ દેવાધિદેવપણુા।ને પ્રાસ થયા છે, આચુધ અ'બરાદિ 
વા અ'ગ વિકારાદિક જે કામ-કોધાદિ નિંદ્ય ભાવોનાં ચિહન છે તેથી રહિત જેનું 
પરમૌદારિક શરીર થયું છે, જેના વચનવડે લે।કમાં ધમ'તીથ* પ્રવર્તે છે, જે 
વડે અન્ય જીવોનું કૅલ્યાણુ થાય છે, અન્ય લૌકિક જીવોને પ્રભુત્વ માનવાના 
કારણુરૂપ અનેડ અતિશય તથા નાના પ્રકારના વેભવનું જેને સ'યુક્તપણુ' હોય 
છે, તથા જેને પોતાના હિતને અર્થે શ્રીગણુષર-ઇન્દ્રાદિક ઉત્તમ જીવો સેવન 
કર્‌ છે એવા સર્જ પ્રકારે પૂજવા ચેગ્ય શ્રીઅરિહુ'તદેવને અમારા નમસ્કાર હે. 
હેવે શ્રીસિદ્ધ પરમેછિનું સ્વરૂપ ધ્યાઇએ છોએ, 
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શ્રોસિદ્ પરમેછિનું' સ્વરૂપ 

જે ગ્રહસ્થઅવસ્થા તજી સુનિધમ સાધનવડે ચાર ઘાતિકર્મૌના નાશ 
થતાં અન'ત ચતુષ્ટય ભાવ પ્રગટ કરી કૈટલેકક કાળ વીત્યે ચાર અઘાતિ કર્સાની 
પણુ ભસ્મ થતાં પરમોદારિક શરીરને પણુ છેડી ઊદેર્વંગમન સ્વભાવથી લેકના 
અગ્રભાગમાં જઈ બિરાજમાન થયા છે, ત્યાં જેને સ'પૂણુ' પરદ્રવ્યોનો સખ'ધ 
છીટવાથી જ્ુક્ત અવસ્થાની સિદ્ધિ થઈ છે, ચરમ ( અંતિમ ) શરીરથો કિચિત્‌ 
ન્યૂન પુરૂષાકારવતૂ જેના આત્મપ્રદેશે।!ના આકાર અવશ્થિત થચે। છે, પ્રતિપક્ષી 
કર્મોનો નાશ થવાથી સમસ્ત સ્તાનદશ'નાદિક આત્મિક ગુણ્‌િ। જેને સ'પૂણુપણે 
સ્વભાવને પ્રાસ થયા છે, નેોકર્મનો સખ'ધ દ્ર થવાથી જેને સમસ્ત અમૂ- 
ત'ત્વાદિક આત્મિક પધર્સા પ્રગટ થયા છે, જેને ભાવકર્સોનાો અભાવ થવાથી 
નિરાકુલ આન'દમય શુદ્ધસ્વભાવરૂપ પરિણુમન થઈ રહ્યું છે, જેના ધ્યાન વડે 
ભવ્ય જીવોને સ્વદ્રવ્ય-પરદ્રવ્ય તથા ઉપાધિક-સ્વાભાવિક ભાવતું વિત્રાન થાય 
છે, જે વડે પોતાને સિદ્ધ સમાન થવાનું સાધન થાય છે. તેથી સાધવા યે।ગ્ય 
પોતાનું શુદ્ધ સ્વરૂપ તેને દર્શાવવા માટે જે પ્રતિબિમ સમાન છે તથા જે મુત- 
ઇુત્ય થયા છે તેથી એ જ પ્રમાણે અન'તકાળ પર્યત રહે છે એવી નિષ્પન્નતાને 
પામેલા શ્રીસિદ્ધ ભગવાનને અમારા નમસ્કાર હો, હવે આચાર્ય, ઉપાધ્યાય 
અને સાધુનું સ્વરૂપ અવલેકકોએ છીએ. 

આચાય ઉપાધ્યાય અને સાધુનુ' સ્વરૂપ 

જે વિરાગી ખની સમસ્ત પસ્ત્રિડ છેડી શુદ્ધોપવોગરૂપ સ્ુનિધમ' અ'ગી- 
કાર કરી અ'તરંગમાં તો એ શુદ્ધોપયેોગ વડે પોતે પોતાને અતુભવે છે, 
પરદ્રવ્યમાં અહ'બુદ્ધિ ધારતા નથી, પોતાના રાનાદિક સ્ત્રભાવોને જ પાતાના 
માને છે, પરભાવોમાં મમત્વ કરતા નથી, પરદ્રગ્ય વા તેના સ્વભાવે જ્ઞાનમાં 
પ્રતિભાસે છે તેને જાણે છે તો ખરા, પરતુ ઈટ-અનિષ્ટ માની તેમાં જે રાગ- 
દ્રેષ કરતા નથી, શરીરની અનેક અવસ્થા થાય છે-ખાદ્ય નાના પ્રકારનાં નિમિત્ત 
ખને છે પરંતુ ત્યાં કઈ પણુ સુખદુઃખ જે માનતા નથી, વળી પોતાને ચેગ્ય 
બાહ્ય કિયા જેમ ખને છે તેમ ખને છે પરતુ તેને ખે'ચીતાણી જે કરતા નથી, 
પોતાના ઉપચોગને જેએ બહું ભમાવતા નથી, પણુ ઉદાસીન થઇ નિશ્ચલ 
વૃત્તિને ધારણુ કરૈ છે, કદાચિત્‌ મ'દ રાગના ઉદયથી શુભેોપયે।:ગ પણુ થાય 
છે, જે વડે તે શુદ્ધોપચે.ગનાં બાહ્ય સાધનોમાં અનુરાગ કરે છે, પરતુ એ રાગ- 
ભાવને પણુ હૈય જાણી દ્ર૨ કરવા ઇચ્છે છે, તીવ્ર કષાયના ઉદ્યના અભાવથી 
હિંસાદિરૂપ અશુભેપયેોગ પરિણુતિતું તે! અસ્તિત્વ જ જેને રહ્યું નથી એવી 


રમ'તડ*5 શમવગ્થા થત! ખાદા ટિંગ'બર સૌસ્ચસદાપ્રારી થયા છે. શરીર સ'સ્કા- 
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રાદિ વિક્રિયાથી જેઓ રહિત થયા છે, વનખ'ડાદિ વિષે જેએ વસે છે, અઠ્ઠાવીસ 
મૂલગુણાને' જેએ અખડેત પાલન કરે છે, બાવીસ પરિષહને* જેએ સહન 
કરે છે, ખાર પ્રકારના તપને જેએ।ા આદરે છે, કદાચિત્‌ ધ્યાનસુદ્રાધારી પ્રતિ- 
માવત્‌ નિશ્ચલ થાય છે, કદાચિત્‌ અધ્યયનાદિક ખાહ્યષમ કિયામાં પ્રવવે છે 
કોઇ વેળા સુનિધર્મને સહકારી શરીરની સ્થિતિ અથે યોગ્ય આહાર વિહારાદિ 
ક્રિયામાં સાવધાન થાય છે. એ પ્રમાણે જેએ જેનસ્નુનિ છે તે સવની એવી જ 
અવસ્થા હેય છે. તેએમાં સમ્યગ્સાન-ચારિત્રની અધિકતા વડે પ્રધાનપદને 
પામી જેએ સ'ઘમાં નાયક થયા છે, સૃખ્યપણે તે! નિવિકલ્પ સ્વરૂપાચરણુ 
વિષે જ જેએ। નિમગ્ન છે પરતુ ડદાચિતૂ ધર્મલેોભી અન્ય જીવાદિકેને દેખી 
રાગઅ'શના ઉદયથી કરૂણાબુદ્ધિ થાય તો। તેમને ધર્મોપદેશ આપે છે; દીક્ષા- 
ગ્રાહકને દીક્ષા આપે છે તથા પોતાના દોષ પ્રગટ કરે તેને પ્રાયશ્ચિત્ત વિધિવડે 
શુદ્ધ કરે છે એવા આચરણુ ફરવા-કરાવવાવાળા શ્રીઆચાય' પરમેષ્ઠિને અમારા 
નમસ્કાર હે. 

વળી જે પુરૂષ ઘણા જેનશાસ્રનો સાતા હોઈ સ'ઘમાં પઠન-પાઠંનને। 
અધ્રિકારી બન્યો! હાય, સમસ્ત શાસ્ત્રના પ્રયોજનભૂત અથ*ને ન્તણી એકાગ્ર 
થ૪ જે પોતાના સ્વરૂપને ધેયાવે છે, પરતુ કદાચિત્‌ કષાય અ'શના ઉદયથી 
ત્યાં ઉપયે!ગ ન થ'ભે તો આગમને પોતે ભણે છે વા અન્ય ધર્મ ખુદ્ધિવાનને 
ભણાવે છે. એ પ્રમાણે સમીપવતી* ભવ્ય જીવોને અધ્યયન કરાવવાવાળા શ્રી 
ઉપાધ્યાય પરમેષ્ઠિને અમારા નમસ્કાર હૈ. 

એ બે પદવાધારક વિના અન્ય સમસ્ત જે મસુનિપદના ધારક છે, આત્મ- 
સ્વભાવને સાધે છે, પોતાનો ઉપથે।ગ પરદ્રવ્યમાં ઇટ-અનિણપણું માની ફસાય 
નહિ વા ભાગે નહિ તેમ ઉપયોગને સાધે છે, બાલદ્યતાના સાધનભૃત તપશ્ચઃ 
રણાદિ ક્રિયામાં પ્રવતે* છે વા કદાચિત્‌ ભક્તિ-વ'દનાદિ કાયમાં પણુ પ્રવતે' છે, 
એવા આત્મસ્વભાવના સાધક સાધુ પરમેષ્ઠિન ષ્ઠને અમારા નમસ્કાર હો. 

૧ પાંચ મહાત્રત, પાંચ સમિતિ, પચ ઇન્દ્રિય નિરોધ, છ આવશ્યક, કેશલાચ, 
સ્તાનાભાવ, નસતા, અદતધોવન, ભૂમિશયન, ગ્થિતિભેન્ટત અને એક વાર આઢારગ્રહણુ 
એ અદ્ડાવીસ મૃલગુણુ। છે. 

2 ક્ષુધા, તપા, શીત, ઉષ્ણ, ડાંસમસક, ચયા, શ*યા, વધ, રગ, તૃણુસ્પશ, મલ, 
નગ્નતા, અરવતિ, સ્ત્રી, નિષદ્યા, આક્રીશ, યાચતા, સત્કારપુરસ્કાર, અલાભ, અદર્શન, ગપ્રન્ના 
અને અજ્ઞાન એ ”ાવીસ પ્રકારના પરિપહ છે. 

૩ અનશન, અવમોદર્ય, રેસપરિત્યામ, વૃત્તિપરિસિખ્યાન્‌, વિવિક્ત શમ્યાસન અને 
કાયકલેશ એ છ પ્રકારતાં બાલ્યતપ તહ પ્રાર્યાશ્રિત્ત, વિતય, વયાજ્ત્ય, સ્વાધ્યાય, વ્યુત્સગ 
અતે પ્યાન એ છ પ્રકારનાં અ'તરગ તષ મળી ખાર પ્રકારતાં તપ છે. --અનુવાદક૦ 
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એ પ્રમાણે એ અર્હેતાદિકનું સ્વરૂપ વોતરાગ વિજ્ઞાનમય છે, એ વડે જ 
અરહેતાદિક સ્તુતિ યોગ્ય મહાન થયા છે. કારણુ જીવતત્ત્તથી તે। સર્જ જીવે 
સમાન છે, પરંતુ રાગાદિ વિકાર વડે વા જ્ઞાનની હીનતા વડે જીવ નિંદા ચેગ્ય 
થાય છે તથા રાગાદિકનો હીનતા વડે વા જ્ઞાનની વિશેષતા વડે સ્તુતિ યે।ગ્ય 
થાય છે, હવે અર્હુત-સિદ્ધને તો સ'પૂ્ણ રાગાદિકની હીનતા તથા જ્ઞાનની 
વિશેષતા થવાથી સ'પૃણ વીતરાગ ખિસ્તાનભાવ સ'ભવે છે તથા આચાર્ય, 
ઉપાધ્યાય અને સાધુને એકદેશ રાગાદિકની હીનતા તથા જ્તાનની વિશેષતા 
થવાથી અએકદેશ વીતરાગ વિજ્ઞાનભાવ સ'ભવે છે માટે એ અહ”તાદિક શ્તુતિ 
ચોગ્ય મહાન નજ્ાણુવા. 

તેમાં પણુ એમ સમજવું કે-એ અર્હતતાદિક પદમાં સુખ્યપણે તે શ્રી 
તીર્થકરનો તથા ગૌણૃપણે સવ" કેવલીનો અધિકાર છે. પ્રાજુતભાષામાં અરહું'ત 
તથા સ'સ્કુતમાં અર્ત એવું નામ જાણવું. વળી ચોદમા ગુણુસ્થાનના અન'તર 
સમયથી માંડી સિદ્ધ નામ નાણવું. 

વળી જેને આચાય*પદ પ્રાસ હોય તે સ'ઘમાં રહે વા એકાકી આત્મ- 
ધ્યાન ફરે। વા અકલવિડારો હો વા આચાર્ચોમાં પણુ પ્રધાનતાને પામી ગણુ- 
પરપદના ધારક હો, એ સર્વનું નામ આચાય કહેવામાં આવે છે. 

વળી પડેન-પાઠૅન તો અન્ય ગ્રુનિ પણ કરે છે પરતુ જેને આચાર્ય 
ક્રારા ઉપાધૈયાય પદ પ્રાસ થયુ' હોય તે આત્મધ્યાનાદિક કાય* કરવા છતાં 
પણુ ઉપાધ્યાય નામજ પાશે છે. 

તથા જે પદવીધારક નથી તે સવ* ઝ્ુનિ સાધુસર્તાના ધારક જાણુવા. 

અહોં અવે કોઈ નિયમ નથી કે-પ'ચાચાર વડે જ આચા્*પદ હોય છે, 
પઠંન-પાઠેનાદિ વડે ઉપાધ્યાય પદ હોય છે તથા મૂલગુણુના સાધનવડે સાધુ- 
પદ હોય છે કારણુ એ ફિયાએ તે સર્જ ગ્ુનિજનોને સાધ્રારણુર્‌પ છે: પરંતુ 
શખ્દનયથી તેને! અક્ષરારથઃ બવે! કશ્વામાં આવે છેં. પણ્‌ સમભિર્હનયથી 


૧ આમાર્યઃ સ્ગારુવા* વ્યાયઃ સાપુશતિ ત્રિધા પતિઃ । સ્કુ્િશિટપરાલ્જાણયોડ થિ સુનિચુજાર: । 
ળનો છેણુઃ જિગાપગેજા વિષથેવો વદિ: સમ: | તવો છારા એવં તત ચક સ વંતધા ॥ 
ગ્રગોટ્શવિધં ચેક તારિત્રે સતતવ ધા  મૃળોત્તરઝળાશ્રેજો મંથમોડપમેજધા સત: ॥। 

વર્પિજોષરસર્માળાં સદન ચ મત લ્જતમ્‌ 1 મદાર ર્િમિધિશેકશ્ર્યાદ્થાનાસનારયઃ ॥ 
માર્મો મોક્ષલ્તર સર્દછિર્સાન ચામ્ત્રિમાતતન: 1 છનત્રતે સમ સેવામવિ ત્રાન્તરવાટિ સ્થિતિ ।। 
હ્તા મચાવે ચ ક્ચેયશ્ર સતા સાનં ચ કેળસાત્‌ ચર્તાવધારધનાજવિ સન્યા દહોધારિગિથ્ળુતા ॥ 
વિવાત્ર વછુનોસન તદ્િશેજોડવશિવ્તે | વિશેષારછભસિઃશવો ન્યાયાર્ર્ત્યવેસષમાજ ॥ 
ળવં સુ[નત્રશ્ર *થાતા મટન મરતામપ 1 તદિજીજ્રાંવરપોડલત ઘમાત્તરતમાત્જઃ ॥ 
અથ્‌--આચાર્ય, ઉપાષ્યાય અતે સાધુ એ ત્રણુ પ્રકારના ઉત્તમ સુનિનને। પોતપે।- 
તાના વિશેષ પદો ઉપર આર્‌ઢ છે અથાત્‌ વિશૅષ-વરશેધ પદેના ભેદથી «૮ તેઓના ત્રણુ 


ન થી સોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





પ#ક ૧૦ 


પદવીની અપેક્ષાએજ એ આચાર્યાદિક નામ જાણુવાં, જેમ શખ્દનયથી ન 
ગમન કરે તેને ગાય કહે છે, પરતુ ગમન તે મતુષ્યાદિક પણુ કરે છે ! 
એટલે સમભિરૂઢનયથી પર્યાય અપેક્ષાએ એ નામ છે. તે જ પ્રમાણે અહીં 
પણુ સમજવું. અહીં સિદ્ધ ભગવાનની પહેલાં અહતને નમસ્કાર કર્યા તેતું 
શું કારણુ ? એવે! કેઈ ને સ'હેઠ ઉપજે તેનું સમાધાનઃ-- 
શ્રેષ્ઠ સિદ્ધ પદ પહેલાં અર્હતને નમસ્કાર કરવાનુ' કારણુ 
નમસ્કાર કરીએ છીએ એ તો પોતાનું પ્રયોજન સાધવાની અપેક્ષાએ 


કરીએ છીએ. હવે અર્હ'તથી ઉપદેશાદિકનું પ્રચોજન વિશેષ સિદ્ધ થાય છે 
માટે તેમને પહેલાં નમસ્કાર કર્યો છે. 
એ પ્રમાણે અર્હેતાદિકના સ્વરૂપનું ચિંતવન ક્યું” કારણુ કૈ સ્વરૂપ ચિંતવન 
કરવાથી વિશેષ કાર્ય" સિદ્ધ થાય છે. વળી એ અહેતાદિકને પ'ચપરમેષ્ટિ 
પણુ કહીએ છીએ. કારણુ જે સર્વોત્કૃષ્ટ હોય તેનું નામ પરમેછ છે. પાંચ જે 
પરેશ તેના સમાહાર સસ્રુદાયનું નામ પ'ચપરમેષ્ટિ% જાણવું. 


ભેદો છે. બા? તો અન 'તાતુભ'ધી, અપ્રત્યાખ્યાનાવરણી અને પ્રયાખ્યાનાવરણી ર એ ત્રણે 
પ્રકારના કપાચો।નો અભાવ હોવાથી પરિમ્રહ માત્રનો ત્યાગ કરી એ ત્રણે મેક્ષપ્રામિ અર્ે 
મુનિ થયા છે તેથી એ ત્રણુનો હેતુ એક છે. ખાદ્ય ત્રતાચરણુરૂપ ક્રિયા તથા નિશ્રેથ અવસ્થા 
એ ત્રણુતી સમાન છે. બાર પ્રકારનું તપશ્રરણુ,પાંચ મથાત્રત, તેર પ્રકારતું ચાસ્ત્રિ, સમતા 
ભાવ, અઠ્ઠાવીસ મૂલગુણુ,ચોરાશીલાખ ઉત્તરગુણુ અને સયમ એ ત્રણેના સમાન છે. બાવીસ 


પરિષહ-ઉપસગ  સહનતા, આછઠારચર્યાવિધ, સ્થાન અતે આસત વગેરે એ ત્રણુના સમાન 
છે. અ'તબૌદ્ય સમ્યગદશન-જ્ઞાન-ચારિત્રરૂપ રત્નત્રય અર્થાત્‌ મોક્ષમાર્ગ પણુ એ ત્રણેને 
સમાન છે. ષ્યાતા-ધ્યાન-પ્યેય, નાતા-નાન-નેય તથા દશન-સાન-ચારિત્ર અને તપ એ ચાર 
ત્રકારતી સમ્યક્‌ આરાધનાએ નું આરાધન તથા ક્ે।ધાદિ કપાયોનો જય કરવે। પણુ એ ત્રણુનો 
સમાન છે. વધારે શું કડીએ ? ટુંકામાં એટલું જ કે-એ ત્રણું પ્રકારના સુનિનને। ઉપર પ્રમાણે 
સવ પ્રકારથી સમાન છે. ભેદ માત્ર એટલે! જ છે કૈ-પોતપોતાના પદાનુસાર જે કળ 
વિશેષતા છે તેજ માત્ર અહીં રહી જય છે. તે સિવાય બાકીની સર્વ ક્રિયા વા પ્રકારો એ 
ત્રણુના સમાન છે. એ વાત ન્યાયથી સિદ્ધ છે. આચાય, ઉપાપ્યાય અને સાધુ એ સુનિત્રયી 
મહાપુરૂષામાં સવથી બ્રેષ્ઠ છે. જે કે તેમના મૂલ્ગુણા વા ઉત્તરગુણા સામાન્ય ગુણુનતી 
અપેક્ષાએ સમાન છે તોપણુ તેમના કાર્યની અપેહ્લાએ તરતમર્‌્પે એ ત્રણેમાં પરસ્પર ભેદ છે. 

ભાવાર્થ--એ ત્રણુનાં કાય અલગ અલગ હોવાથી તેમનાં પદ પણુ અલગ અલગ 
છે. અર્થાત્‌ આચાયતે આદેશ અને ઉપદેશ દેવાને! અધિકાર છે, ઉપાધ્યાયને માત્ર ઉપદેશ 
દવાને જ અધિકાર છે તથા અન્ય સાધુજનોને ન આદેશ દેવ!તો કે ન ઉપદેશ દેવાને 


અધિકાર છે. એ પ્રમાણે એ ત્રણુમાં પરસ્પર પોતપોતાના કાર્ય વા પદની અપેક્ષાએ જ 
તરતમર્પે વિશેષતા છે. 


(શ્રી લાટીસ'હેતા સગ ૪થે।. લેક ૧૬૦ થી ૧૬૬ તથા શ્લોક ૧૯૭ -અનુવા૬૩૦) 
% “વરસે સિઇતિ ટ્તિ વરમેછી” આ પ્રમાણે વ્યુત્પત્તિ અથ થાય છે, અનુ૦ 


શ્રી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક છ્ઠ 





વળી શ્રીવૃષભ, અજિત, સ'ભવ, અભિન'દન, સુમતિ, પદ્મપ્રભ, સુપાશ્ચ*, 
ચ'દ્રપ્રભ, પુષ્પદ'ત, શીતલ, શ્રેચાંસ, વાસુપૂજય, વિમલ, અન'ત, ધમ*, શાંતિ, 
ઝુ'થુ, અર, મધિ, સ્ુનિસુત્રત, નમિ,નેમિ, પાશ્ચ અને વધ માન એ નામના 
ધારક ચોવીસ તીથ”કર આ ભરતક્ષેત્રમાં વર્તમાન ધમ'તોથ'ના નાયક થયા, 
ગભ*-જન્મ-તપ-સત્તાન અને નિર્વાણુ કલ્યાણુકે। વિષે ઈન્દ્રાદિક દેવો દ્વારા 
વિશેષ પૂન્ય થઇ હાલ સિદ્ધાલયમાં બિરાજમાન છે તેમને અમારા 
નમસ્કાર હો. 

વળી શ્રીસૌમ'ધર, ઝુગમ'ધર, ખાહું, સુબાડુ, સ'જાતકે, સ્વય'પ્રભ, વૃષભા- 
નન, અન'તવીય”) સૂરપ્રભ, વિશાલકોતિ વજષર, ચ'દ્રાનન, ચ'દ્રખાહું, ભુજ” 
ગમ, ઈશ્વર, નેમપ્રભ, વીરસેન, મહાભદ્ર, દેવયવશ અને અનજિતવીય એ નામના 
ધારક પાંચ મેરૂ સબ'ધી વિદેહક્ષેત્રમાં વીસ તૌથ”ડર હાલ બિરાજમાન છે 
તેમને અમારા નમસ્કાર હો. ને કે પરમેષ્ઠિપદમાં તેમનું ગભિ'તપણું છે તોપણુ 
વત'માન કાળમાં તેમને વિશેષ જાણી અહોં જુદા નમસ્કાર કર્યા છે. 

વળી ત્રણુ લે।કમાં જે અકૃત્રિમ જિનબિબ બિરાજે છે તથા મધ્ય લે।કમાં 
વિષિપૃર્જક જે કૃત્રિમ જિનબિબ બિરાજે છે જેના દર્શ'નાદિકથી સ્વ-૫૨ ભેદ 
વિત્તઞાન થાય છે, કષાય મ'દ થઇ શ્ાંતભાવ થાય છે તથા એક પ્ોપદેશ 
વિના અન્ય પોતાના હિતની સિદ્ધિ જેવી શ્રોતીથ”કર કેવળીના દશ્ષનાદિકથી 
થાય છે તેવી જ અહીં થાય છે, તે સવ જિનબિ'બોને અમારા નમસ્કાર હો. 

વળી શ્રીફેવળી ભગવાનની દિવ્ય ધ્વનિ દ્વારા પ્રરૂપિત ઉપદેશ અતુસાર 
શ્રીગણુધરદેવ દ્વારા રચિત અગ-પ્રકીણક અતુસાર અન્ય આચાર્યાદિક દ્વારા 
રચેલા ગ્રથાદિક છે તે સર્વ જિનવચન છે. સ્યાદ્વાદ ચિડનદ્વારા એળખવા 
ચોાગ્ય છે, ન્યાચમાગથી અવિર્‌દ્ધ છે માટે પ્રામાણિક છે તથા જીવોને તત્ત્વ" 
સ્ાનતું કારણુ છે માટે ઉપકારી છે તેને અમારા નમસ્કાર હૈ. 

વળી ચેત્યાલય, આજિ*કા, ઉત્છુછ શ્રાવક આદિ દ્રવ્ય, તૌથષ્ક્ષેત્રાદિ ક્ષેત્ર, 
કલ્યાણુકકાળ આદિ કાળ તથા રત્નત્રયાદિ ભાવ જે મારે નમસ્કાર કરવા યેગ્ય 
છે તેને નમસ્કાર કરૂ' છુ તથા જે તેથી ન્યૂન વિનય કરવા યોગ્ય છે તેમને 
પણુ યથાચે।ગ્ય વિનય કરૂ' છુ“. એ પ્રમાણે પાતાના ઈટનુ' સન્માન કરો મ'ગલ 
કયુ”, હુવે એ અરિહુ'તાદિક ઇષ્ટ કેવી રીતે છે તેનો વિચાર કરીએ છીએ. 


અહં'તાદિકમાં ઈટપણાની સિદ્ધિ 
જે વડે સુખ ઉપજે વા દુઃખ વિણુસે એ કાય્ષ્તુ' નામ પ્રયોજન છે. એ 


પ્રચાજનની જેનાથી સિદ્ધિ થાય તે જ આપણુ' ઇટ છે. હવે આ અવસરમાં 
અમને વીતરાગ વિરેષ સ્તાનતું' હોવું એ જ પ્રયોજન છે, કારણુ એનાથી નિરા- 
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જૂ. 


ઝુલ સત્ય સુખની પ્રાતિ થાય છે. વળી એ પ્રથોજનની સિદ્ધિ શ્રી અરિહ'તા- 
દિક વડે થાય છે. કેવી રીતે તે અહોં વિચારીએ છીએ. 

આત્માના પશિણામ ત્રણ પ્રકારના છેઃ સ'ક્લેશ, વિશુદ્ધ અને શુદ્ધ. 
તીત્ર કષાયરૂપ સ'ક્લેશ છે, મ'દકષાયરૂપ વિશુદ્ધ છે અને કષાય રહિત શુદ્ધ 
પરિણામ છે. હવે વીતરાગ વિશેષ વિજત્તાનરૂપ પાતાના સ્વભાવના ઘાતક જ્તાના- 
વરણુ।દિ ઘાતિકસાનેોા તો સ'ક્લેશ પશિણામ વડે તીત્ર બંધ થાય છે, વિશુદ્ધ 
પશિણામ વડે મ'દખ'ધ થાય છે વા વિશુદ્ધ પરિણામ પ્રખલ હોય તો પૂર્વ'ના 
તીત્ર બ'ધને પણુ મ'દ કરે છે, તથા શુદ્ધ પરિણામ વડે ખ'ધ થતે। જ નથી. 
કેવળ તેની નિજ"રા જ થાય છે. અરિહતાદિક પ્રત્યે જે સ્તવનાદિરૂપ ભાવ 
થાય છે તે કષાયની મ'દતાપૂર્વક હોય છે માટે તે વિશુદ્ધ પરિણામ છે. 
તથા સસસ્ત કષાયભાવ મટાડવાનું સાધન છે તેથો તે શુદ્ધ પરિણામનું કારણુ 
પણુ છે. એવા પરિણામ વડે પાતાના ઘાતક ઘાતિકર્મનું હોનપણું થવાથી 
સ્વાભાવિકપણે જ વીતરાગવિશેષ જ્ઞાન પ્રગટ થાય છે. જેટલા અ'શે તે (ઘાતિ- 
કમ) હોન થાય તેટલા અ'શથી તં (વીતરાગ વિશેષ રાન) પ્રગટ થાય છે. 
એ પ્રમાણે શ્રી અરિઠતાદ્રિ વડે પોતાનું પ્રયોજન ચિદ્ધ થાય છે. અથવા 
શ્રીઅશિહ'તાદિકના આકારનું અવલે।કન વા સ્વરૂપ વિચાર, તેમના વચનનું 
શ્રવણ, નિકટવતિ' હોવું અથવા તેમના અનુસાર પ્રવત*વું એ વગેરે કાય 
તત્કાલ જ નિમિત્તભૂત થઈ રાગાદિકને કોન કરે છે, જીવઅજીવાદિકનું વિશેષ 
સાન ઉપજાવે છે માઢે એ પ્રમાણે પણ શ્રીઅરિહતાદિક વડે વીતરાગ વિશેષ- 
સાનરૂપ પ્રયોજનની સિદ્ધિ થાય છે. અહો કેઇઇ એમ કહે કૈ-તેમનાથી એવા 
પ્રયોજનની તો એ પ્રમાણે સિદ્ધિ થાય છે પરતુ જે વડે ઇન્દ્રિયજનિત સુખ 
ઉપજે વા ફ૬ુઃખ વિણસે એવા પ્રથોજનની સિહ્ધિ તેમનાથી થાય છે કે નહિ ? 
તેનું સમાધાનઃ-- 

અહતાદિકમાં જે સ્તવનાદિરૂપ વિશુદ્ધ પરિણામ થાય છે, જેનાથી 
અઘાતિકર્માની શાતા આદિ પુણ્ય પ્રકૃતિએનો ખ'ધ થાય છે, વળી ને તે 
પરિણામ તીત્ર હોય તો જે પૂવે" અશાતા આદિ પાપપ્રકૃતિ ખાંધી હતી 
તેને પણુ મ'દ કરે છે, અથવા નણ કરી પુણ્ય પ્રકૃતિરૂપે પરિણુમાવે છે, જે 
પુણ્યના ઉદય થતાં ઇન્દ્રિય ઝુખના કારણુભૃત સામગ્રી સ્વય' મળે છે; તથા 
પાપનો ઉદય ડ્ર થતાં દુઃખના કારણુભૂત સામગ્રી સ્વય' ડ્રર થાય છે. એ 
પ્રમાણે એ પ્રયોજનની સિદ્ધિ પણુ તેમનાથી થાય છે. 

અથવા જૈનશાસનના ભપ્ત દેવાદિકે। તે ભક્ત પુરુષને અનેક ઇન્દ્રિય- 
સુખના કારણુભૂત સામગ્રીઓને સ'યોગ કરાવે છે તથા દુઃખના કારણુભૂત 
સ્રામગ્રીએને દૂર ડરે છે. એ પ્રમાણે પણુ એ પ્રચોજનની સિદ્ધિ શ્રોઅરિહુ'તા- 
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દિક વડે થાય છે. પરતુ એ પ્રયોજનથી કાંઈ પોતાતુ' હિંત થતું નથી; કારણુ 
કે કષાયભાવ વડે ખાહ્ય સામગ્રીઆમાં ઇટ-અનિષપણુ' માની આત્મા પોતે જ 
સુખ-દુઃખની કલ્પના કરે છે. કષાય વિના ખાદ્ય સામગ્રી કાંઈ સુખ-ડ્ાખની 
દાતા નથો. વળી કષાય છે તે સવ આઝુલતામય છે માટે ઇન્દ્રિયજનિત સુખની 
ઇચ્છા કરવી વા દુઃખથી ડરવું એ બધે! ભ્રમ છે. વળી એવા પ્રચોજન અર્થે 
અરિહુ'તાદિકની ભક્તિ કરવા છતાં પણુ તીત્ર કષાય હોવાથી પાપ બ'ધ જ થાય 
છે માટે એ પ્રથાજનના અથી* થવું ચોગ્ય નથી. કારણુકે અરિહ'તાદિકની ભક્તિ 
કરતાં એવાં પ્રચોજન તે! સ્વય* સિદ્ધ થાય છે. એ પ્રમાણે શ્રીઅરિહ'તાદિક 
પરમ ઇછટ માનવા યોગ્ય છે. વળી એ શ્રીઅરિહ'તાદિક જ પરમ મ'ગળ છે, 
તેમાં ભક્તિભાવ થતાં પરમ મ'ગળ થાય છે કારણુ “મ'ગ” એટલે સુખ તેને 
“લાતિ” એટલે આપે; અથવા “મે” એટલે પાપ તેતે “ગાલયતિ” એટલે 
ગાળે તેનું નામ મંગળ છે. હવે એ વડે પૂર્વોક્ત પ્રકારથી ખ'ને કાર્યોની સિદ્ધિ 
થાય છે. માટે તેમનામાં પરમ મ'ગળપણુ સ'ભવે છે. અહોં કેઈ પ્રશ્ન કરૈ 
કે-પ્રથમ ગ્રથનો શરૂઆતમાં મ'ગળ કર્ઝું” તેતુ' શું કારણુ ? તેનું સમાધાનઃ- 


મગલાચરણુ કરવાનુ કારણુ 


સુખપૃ્વ્ક ગ્રથની સમાસ્તિ થાય, પાપના ઉદયથી કે।ઇ વિધ્ન ન થાય 
એ હેતુથી અહીં પ્રધમ મ'ગળ ડયુ છે. 

પ્રશ્ષ--અન્યમતી એ પ્રમાણે મ'ગળ કરતા નથી છતાં તેમને પણુ ગ'થની 
સમાસતા તથા વિથ્નનેો નાશ થતો નેવામાં આવે છે તેનું શું કારણુ ? 

ઉત્તર-અન્યમતીની ગ્ર'થરચના મોહના તીવ્ર ઉદયવડે મિથ્યાત્વભાવને 
પોષતા વિપરીત અર્થ નિરૂપણુરૂપ હોય છે, માટે તેની નિર્વિ્ન સમાસતા તો 
એ પ્રમાણે મગળ કર્યા વિના જ થાય. કારણુ જે એ પ્રમાણે મ'ગળવડે મોહ 
સ'૬ થઈ જાય તો તેમનાથી એવું વિપરીત કાર્ય કેમ બને? પણુ અમે આ 
ગ્રથ રચીએ છીએ તેમાં મોહની મ'દતાવડે વીતરાગ તત્ત્વવિજ્ઞાનને પોષણુ કર્તા 
અથીનું પ્રરૂપણુ કરીશું તેથી તેની નિવિ'્ન સમાપ્તા તો એ પ્રમાણે મ'ગળ 
કરવાથી જ થાય. જે એમ મ'ગળ ન ડરવામાં આવે તો મોહનું તીત્રપણુ' 
રહે અને તેથી આવુ' ઉત્તમ કાય' કેમ ખને ? 

પ્રશ્ષ--એ વાત ખરી, પરતુ આ પ્રમાણે મગળ ન કરનારને પણુ સુખ 
જનેવામાં આવે છે-પાપના ઉદય દેખાતો નથી, અને કેઈ એવું મ'ગળ કર- 
નારને પણુ સુખ દેખવામાં આવતું નથી, પરતુ પાપનો ઉદય દેખાય છે માટે 
તેમાં પૂર્લોક્ત મ'ગળપણું કેવી રોતે ખને ? 

ર્‌ 
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ઉત્તર---જીવેના સ'ક્લેશ-વિશુદ્ધ પરિણામ અનેક જાતિના છે જેથી પૂવે 
અનેક કાળમાં ખાંધેલાં કમ" એક કાળમાં ઉદય આવે છે, માટે જેમ જેણે પૂવે 
ઘણા ધનનો સ'ચય કચેયી હોય તેને તો કમાયા સિવાય પણુ ધન નેવામાં 
ભાવે છે-દેડું દેખાતું નથી, પરતુ જેને પૂ્વ"તું ઘણું ત્રણુ હોય તેને ધન કમાવા 
છતાં પણુ દેણુદાર દેખવામાં આવે છે-ધન દેખાતું નથી. પરતુ વિચાર કરતાં 
કમાલું એ ધન થવાનુ જ કારણ્‌ છે પણ ક્કણુનું કારણુ નથી. તે પ્રમાણે જ 
પૂવે* જેણે ઘાત્રું ષષ્ય ખાંધ્યુ' હોય તેને અહીં એવાં મ'ગળ કર્યા વિના પણુ 
સુખ જેવામાં આવે છે. પાપનો ઉદય દેખાતો નથી. વળી જેણે પૂવે” ઘણુ 
પાપ ખાંધ્યુ' હોય તેને અડોં એવાં મ'ગળ કરવા છતાં પણુ સુખ દેખાતુ' નથી, 
પાપને! ઉદય દે'ખમાય છે, પરંતુ વિચાર કરતાં એવાં મ'ગળ તે। સુખનું જ કારણુ 
છે પણુ પાપ-ઉદયનું કારણ નથી. એ પ્રમાણે પૂર્વોક્ત મ'ગળમાં મ'ગળ- 
પાણુ' ખને છે. 

પ્રશ્ન--એ વાત સાચી, પરંતુ જિનશાસનના ભક્ત દેવાદિક છે તેઓએ 
એવાં મેગળ કરવાવાળાને સઠાયતા ન કરી તથા મગળ ન કરનારને દંડ ન 
આપ્યે। તેનું શું કારણુ ? 

ઉત્તર--જીવોને સુખ-૬ુઃખ થવાનું કારણુ પોતાનાં કશાનો ઉદય છે અને 
તે અતુસાર ખાદ્ય નિમિત્ત ખની આવે છે માટે પાપનો જેને ઉદય હેય તેને 
એવી સહાયતાનું નિમિત્ત બનતું નથી તથા જેને પુણ્યના ઉદય હેય તેને 
'દંડનું નિમિત્ત ખનતું નથી. એ નિમિત્ત કેવી રીતે ખને છે તે કડોએ છીએઃ- 


દેવાદિક છે તેઓ ક્ષયોપશમજ્ઞાનથી સર્વને યુગપત્‌ જાણી શકતા નથી 
તેથી મગળ કરનારને ન્તણવાનું કોઇ દેવાદિકને કેઈ કાળમાં બને છે માટે જે 
'તેને જણુવામાં જ ન આવે તે! સહાય કે ૬'ડ તે કેવી રીતે કરી શકે ? તથા 
જાણુપણુ' હોય તે વેળા પાતાનામાં ને અતિ મ'દ કષાય હોય તો તેને સહાય 
વા ૬'ડ દેવાના પરિણામ જ થતા નથી અને ને તીત્ર કષાય હોય તે। પર્મા- 
સુરાગ થતો નથી. વળી મધ્યમ કષાયરૂપ એ કાય? કરવાના પરિણામ થાય 
છતાં પોતાની શક્તિ ન હોય તો તે શું કરે? એ પ્રમાણું સહાય ફે ૬*ડ 
દૈવાનું નિમિત્ત બનતું નથી, પોતાની શક્તિ હોય, ધર્માતુરાગરૂપ મ'દકષાયના 
ઉદયથી તેવા જ પરિણામ થાય તે સમયમાં અન્ય જીવોના પર્મ"-અધમ*રૂપ 
કતષ્ન્યને જાણે તે। કે।ઈ દેવાદિક કે!ઇ પર્માત્માને સહાય કરે વા કેઈ અધ- 
મીને દ'ડ દે. હવે એ પ્રમાણે કાય થવાને કોઈ નિયમ તે! નથી. એ પ્રમાણે 
ઉપરના પ્રક્ષનું સમાધાન કર્યું. અડીં આટલું સમજવા થેાગ્ય છે કે-સુખ થવાની 
વા દુઃખ થવાની, સહાય કરાવવાની વા દુઃખ અપાવવાની જે ઇચ્છા છે તે 
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કષાયમય છે, તત્કાલમાં વા ભાવિમાં દુઃખદાયક છે. માટે એવી ઇચ્છા છેડી 
અસે તો એક વીતરાગ વિરશેષસ્ાન થવાના અથી" બની શ્રીઅરિઠંતાદિકને નમ” 
સ્કારાદિરૂપ મ'ગળ કર્યું છે. એ પ્રમાણે મ'ગળાચરણુ ફરી હવે સાથક “શોક્ષ- 
માર્ગે પ્રકાશક' નામના ગ્રેથનો ઉધોત કરીએ છીએ. ત્યાં 'આ ગ્ર'થ પ્રમાણુ છે 
એવી પ્રતીતિ કરાવવા અથે પૂર્વ અતુસારતનું સ્વરૂપ નિરૂપણ કરીએ છીએ. 


ગ્રેન્થની પ્રમાણતા 


અકારાદિ ઉચ્ચાર તો અનાદિ નિધન છે, કોઇએ નવા કર્યા નથી. એને 
આકાર લખવે તે તો પોતાની ઇચ્છાતુસાર અનેક પ્રકારર્ૂપ છે, પરંતુ બોલ- 
વામાં આવે છે તે અક્ષર તો સજત્ર-સવ'દા એ જ પ્રમાણે પ્રવતે' છે. કહ્યુ' છે 
કે-તિજ્ઞો વર્ભજલનમારતાથયઃ અર્થાત્‌ વણ'ઉચ્ચારનો સ'પ્રદાય સ્વય'સિદ્ધ છે. વળા 
અક્ષરોથી નિપજેલાં સત્ય અર્થનાં પ્રકાશક પદોના સમૂહનું નામ ક્ત છે, તે 
પણુ અનાદિનિધન છે. જેમ “જીવ” એવું અનાદિનિધન પદ છે તે જીવને 
જણુવવાવાળછી' છે. એ પ્રમાણે પોતપોતાના સત્ય અર્થ'નાં પ્રકાશક જે અનેક 
પદ તેનો જે સગ્રુદાય છે તેને શ્રત જાણુવું. વળો જેમ સેતી તો. સ્વયંસિદ્ધ 
છે તેમાંથો કેઈ થોડાં મોતીને, કોઈ ઘણાં મોતીને, કોઈ કોઇ પ્રકારે તથા 
ફોઈ કેઈ પ્રકારે ગૂ'થી ઘરેણુ' ખનાવે છે તેમ પદ તો સ્વચેસિદ્ધ છે, તેમાંથી. 
કાઈ થોડાં પદ્દોને, કોઈ ઘણાં પદેને, કોઈ કેઈ પ્રકારે તથા કોઈ કોઈ પ્રકારે 
ગૂ'થી (જેડી વા લખી) ગ્ર'થ ખનાવે છે, તેમ હું પણુ એ સત્યાર્થ પદેને . 
મારો ખુદ્ધિ અતુસાર ગૂ'થી ગ્ર'થ બનાવું છુ* તેમાં હું મારી ખુદ્ધિપૃવ'ક કલ્પિત 
જુઠા અથ*નાં સૂચક પદે  ગૂ'થતેો નથી માટે આ ગ્ર'થ પ્રમાણરૂપ જાણુવે. 

પ્રશ્ન--એ જ પદેની પરંપરા આ ગ્ર'થ સુધી કેવી રીતે પ્રવર્તે છે? 

ઉત્તર--અનાદિ કાલથી શ્રીતીથૅેકર કેવલી થતા આવ્યા છે. તેમનામાં 
સર્વસપણુ' હોય છે તેથી તેમને એ પદેતું' તથા તેના અર્થનું પણુ સાન હાય 
છે. તથા જે વડે અન્ય જીવોને એ પદેના અર્થતું સ્રાન થાય એવે શ્રીતીથ- 
કર કેવળીનેો દિવ્ય ધ્વનિ દ્વારા ઉપદેશ થાય છે તે અતુસાર શ્રોગણુધરદેવ 
અ'ગ-પ્રકોણ'કરૂપ ગ્રથ રચના કરે છે. વળી તદતુસાર અન્ય આચાર્યાદિક પણુ 
નાના પ્રકારે ગ્ર*થથાદિકની રચના કૅરે છે. તેને કે!ઈઈ અભ્યાસે છે, કે!ઈ કહે છે 
તથા કે।ઇ સાંભળે છે. એ પ્રમાણે પર'પરામાર્ગ ચાલ્યો] આવે છે. હવે આ. 
ભરતક્ષેત્રમાં વતમાન અવસર્પિણી કાળ ચાકલ્ષે છે તેમાં ચોવીસ તીથકર 
થયા. તેમાં શ્રીવધેમાન નામના એતિમ તીથકર દેવ થયા જેએ કેવળજ્ઞાન 
બિરાજમાન થઈ અન્ય જીવોને દિવ્ય ધ્વનિદ્રારા ઉપદેશ દૈવા લાગ્યા, જે સાંભ- 
ળવાતુ' નિમિત્ત પામીને શ્રોગોતમ ગણુધરે અગમ્ય અથ*ને પણુ નણી પર્મા- 
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નુરાગવગશ અગ-પ્રકોણું'કની રચના કરી, વળી શ્રી વષઃમાન સ્વામીના સેક 
ગમન પછી આ પ'ચમ કાળમાં ગૌતમ, સુધમ' અને જ'ખૂસ્વામો નામના 
ત્રણુ કેવળી થયા. તે પછી કાળદોષથી ફેવળન્તાની હોવાનો અભાવ થયે।. 
કૈટલાક કાળ સુધી ક્વાદશાંગના પાઠી થતફેવળો રહ્યા, ત્યાર પછી કેટલાક કાળ 
સુધો થોડા અ'ગના પાઠી રહ્યા. તેએએ એમ જાણ્યું કે-“ભવિષ્ય કાળમાં અમારા 
જેવા પણુ જ્ઞાની રહેશે નહિ”, એમ નાણી તેમણે ગ્ર*થ રચના કરી અને દ્વા૬- 
શાંગાનુકૂલ પ્રથમાતુચોગ, કરણાનુચે।ગ, ચરણા।નુચેગ અને દ્રવ્યાનુચોાગના અનેક 
ગ્રથ રચ્યા. તેમનો પણુ અભાવ થતાં તેએના અતુસારે અન્ય આચાર્યોએ 
રચેલા ગ્ર'*થ વા એ ગ્ર'થના અનુસારે રચેલા ગ્ર'થની જ પ્રવૃત્તિ રહો. તેમાં પણુ 
કાળટ્દોષથી કેટલાક ગ્ર'થનો દુષ્ટ પુરૂષો દ્રારા નાશ થયે! વા મહાન ગ્રથેને। 
અભ્યાસાદિ ન થવાથી પણુ નાશ થયે।, વળી કેટલાક મહાન ગ્રથથો। જેવામાં 
આવે છે પણુ ખુદ્ધિની મ'દતાથી આજે તેનો અભ્યાસ થતે। નથી. જેમ દક્ષિ- 
ણુમાં ગોમટ્ટસ્વામીની પાસે મૂલબિદ્રી નગરમાં શ્રીધવલ-મડાધવલ-જયધવલ 
ગ્રેથા હાલ છે, પરતુ તે દશષન માત્ર જ છે, વળી કેટલાક ગ્ર'થો પોતાનો ખુદ્ધિવડે 
અભ્યાસ કરવા યેગ્ય છે. તેમાં પણુ થોડા જ ગ્રથાનેો અભ્યાસ આજે ખને છે. 
એવા આ નિયૃણ કાળમાં ઉત્જુછ જેનમતતું ઘટવું થયું. છતાં પરંપરા દ્રારા આજે 
પણુ જેન શાસ્ત્રમાં સત્ય અર્થનાં પ્રકાશક પદોનો! સદ્ભાવ પ્રવર્તે છે. વળો આ 
કાળમાં હું મનુષ્ય પર્યાય પાસ્યો ત્યાં મારા પૂર્વ સસ્કારથી વા કોઈ ભહું થવા 
યોગ્ય હશે તેથી મારો જેનશાસ્ત્રમાં અભ્યાસ કરવાને। ઉઘ્યમ થયે।, જેથી વ્યા- 
૪રણુ, ન્યાય, ગણિત આદિ ઉપયે ગી ગ્રન્થોને કિચિત્‌_ અભ્યાસ કરી ટીકા સહિત 
શ્રીસમયસાર, પંચાસ્તિકાય, પ્રવચનસાર, નિયમસાર, ગોમટ્ટસાર, લખ્ધિસાર, 
ત્રિલેકસાર, તત્ત્વાર્થસૂત્ર, ક્ષપણાસ।ર, પુર્ષાર્થસિદ્ધયુપાય, અણપાહુંડ અને આત્મા* 
નુશાસનાદિ શાસ્ત્ર, તથા શ્રાવક-સુનિના આચારનાં પ્રરૂપક અનેક શાસ્ત્ર, સુક- 
થાસહિત પુરાણુાદિ શાસ્ર એ વગેરે અનેક શાઅમાં મારી ખુદ્ધિ અતુસાર 
અભ્યાસ વર્તે છે. જેથી મને પણુ કિંચિત્‌ સત્યાર્થ પદનું જ્ઞાન થયું છે. વળી 
આ નિકૃણ સમયમાં મારા જેવા મંદખુદ્ધિવાન કરતાં પણુ હોન ખુદ્ધિના ધારક 
ઘણા મતુષ્યો જેવામાં આવે છે. તેએને એ પદેના અર્થનું જ્ઞાન થવા માટે 
ધર્માતુરાગવશ દેશભાષામય ગ્રંથ કરવાની મને ઇચ્છા થઈ તેથી હું આ ગ્રેથ 
ખનાડું છું. તેમાં પણુ અર્થ સહિત એ જ પદેતું પ્રકાશન છે. ત્યાં આટલી 
વિશેષતા છે કે-જેમ પ્રાકૃત-ચંસ્કૃત શ્ાન્નોમાં પ્રાકુત-સંસ્કુત પદો લખવામાં 
આવે છે તેમ અહોં અપબ્રેશપૂર્વક વા ચથાર્થપણુાપૂર્વક દેશભાષારૂપ પદે 


લખવામાં આવે છે, પરંતુ તેના અર્થમાં કાંઇ પણુ વ્યભિચાર નથી. એ પ્રમાણે 
આ ગ્રંથ સુધી એ જ સત્યાર્થ પદોની પરંપરા પ્રવર્તે છે. 
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મમરારારાાપરાસામારાવાવાાામાવસામાતાથાપાાઇમાતતાતાતારાવાદાાાાાનાવગપઇનાતમાવાતારાસાતાસવાતાનાારાાાતાવરરમાાસાતારાભાતમવાાારતાાાારસાસસમદતસરાવસારાતામમામદસાટાસારાદવારાસાાતવાાસાનાત 


પક્ષ--એ પ્રમાણે પરંપરા તો અસે જાણી, પરંતુ તે પરંપરામાં સત્યાર્થ 
પદોની જ રચના થતી આવી છે અને અસત્યાર્થે પદ નથી મેળવ્યાં એવી 
પ્રતીતિ અમને કેવી રીતે થાય? 


ઉત્તર--અતિ તીશત્ર કષાય થયા વિના અસત્યાર્થ પદોની રચના ખને નહિ, 
કારણુ જે અસત્ય રચના વડે પરંપરાથી અનેક જીવોનું મહાખુરૂ થાય અને પોતાને 
પણુ એવા મહા હિંસાના ફ્લવડે નર્ક-નિગોાદમાં ગમન કરવું થાય. એવું મહા- 
વિપરીત કાર્ય તો! કોધ, માનદ માયા, લોભની અત્યંત તીત્રતા થતાં જ થાય. 
હુવે જેનપર્મમાં તો એવો કેષાયવાન થતે। નથી. પ્રથમ મૂછા ઉપદેશ દાતા તે। 
શ્રીતીર્થકર કેવળી થયા તે તો! મોહના સર્વથા નાશથી સર્વ કષાયથી રહિત જ 
છે. વળી ગ્રંથકર્તા ગણુધર વા આચાર્ય છે તેએ મોહના મંદ ઉદયથી સર્વ 
માહ્યાભ્યંતર પરિત્રહુ છેડી મહા મંદ કષાયી થયા છે, તેમનામાં એ મંદ કષાય 
વડે કિંચિતૂ શુભોપયેઃગની જ પ્રવૃત્તિ હોય છે અન્ય કાંઈ પ્રયોજન નથી. તથા 
શ્રદ્ધાળુ ગ્રહસ્થ કોઇ ગ્રેથ બનાવે છે, તે પણુ તીત્ર કષાયી નથી. જે એ તીત્ર 
કષાયી હોય તે! સવ કષાયનો જે તે પ્રકારે નાશ કરવાવાળો જે જેનધર્મ 
તેમાં તેને રુચિ જ કયાંથી થાય ? અથવા ને મોહના ઉદયથી અન્ય કાર્યો વડે 
કષાયને પાષણુ કરે છે તો કરો, પરંતુ જિનઆસ્તાભંગ વડે પોતાના કષાયને 
પોષણુ કરે તો તેનામાં જૈનીપણું રહેતું નથી. એ પ્રમાણે જેનધમેમાં એવે 
તીત્ર કષાયો કોઇ થતો નથી, કે જે અસત્ય પદોની રચના કરી પરતું અને 
પોતાનું જન્મોજન્મમાં ખુર્‌ કરે | 


પ્રશ્--પણુ કોઈ જૈનાભાસ તૌત્રકષાયી હોય તે અસત્યાથે પદને જેન- 
શાસ્રમાં મેળવે અને પાછળ તેની પરંપરા ચાલી જય તે શું કરવું $ 

ઉત્તર--જેમ કેઈ સાચા મે।તીના ઘરેણામાં જુઠાં મોતી મેળવે પણુ 
તેની ઝલક મળતી આવે નહિ, માટે પરીક્ષા કરી, પારખુ હોય તેતે ઠંગાય 
નહિ, કોઇ ભોળા હોય તે જ મોતીના નામથી ઠંગાય. વળી તેની પરંપરા પણુ 
ચાલે નહિ, વચ્ચે તરત જ કોઈ જુઠા મોતીઓનેા નિષેધ કરે છે તેમ ફેઇ 
સત્યાર્થ પદના સમૂહરૂપ જૈનશાસ્રામાં અસત્યાર્થ પદ સેળવે પરંતુ જેનશાસ્ના 
પદોમાં તે કેષાય મટાડવાનું વા લૌકિક કાયે ઘટાડવાનું પ્રયોજન હોય છે. હવે 
એ પાપીએ તેમાં જે અસત્યાર્થ પદ મેળવ્યાં છે તેમાં કષાય પેોષવાતું વા 
લૌકિક કાર્ય સાધવાનું પ્રયોજન છે. એ પ્રમાણે પ્રયોજન મળતું નહિ આવવાથો 
જ્ઞાની પરીક્ષાવડે ઠગાતો નથી પણુ કોઇ મૂર્ખ હોય તે જ જેનશાસ્રના નામથી 
ઠંગાય. વળી તેની પરંપરા પણુ ચાલતી નથી. તરત જ કેઈ એ અસત્યાર્થ પદોને। 
નિષેષ કુરે છે. વળી એવા તીત્રકષાયી જૈનાભાસ્ર અહીં આવા નિકૃષ્ટ કાળમાં 
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જ હૈય છે, પણુ ઉત્કૃષ્ટ ક્ષેત્ર કાલ ઘણાં છે તેમાં તો એવા હોતા જ 
નથી. માટે જેનશાસ્રામાં અસત્યાથે પદોની પરંપરા ચાલતી જ નથી એમ 
નિશ્ચય કરવે।. 

પ્રશ્ષ--કષાય ભાવથી અસત્યાર્થ પદ ન સેળવે, પરંતુ ગ્રન્થકર્તાને પોતાના 
ક્ષચાપશમ જ્ઞાનમાં પદાર્થનો કેઈ અન્યથા અર્થ ભાસવાથી અસત્યાર્થે પદ 
મેળવે તેની તો પરંપરા ચાલે ? 

ઉત્તર--મૂલ ગ્રૅથકર્તા ગણુધરદેવ તે! પે!તે ચાર જ્ઞાનના ધારક છે તથા 
સાક્ષાત ફૈવલીને દિવ્ય ધ્વનિ ઉપદેશ સાંભળે છે, જેના અતિશય વડે તેમને 
સત્યાથી જ ભાસે છે, તે અતુસાર તેએ ગ્રંથ રચના કરૈ છે. હવે એ ગ્રંથોમાં 
તે અસત્યાર્થ પદ કેવી રીતે ગૂ'થી શકાય ? તથા અન્ય આમચાર્યાદિક ગ્રેથ 
રચના કરૈ છે તેઆ પણુ યથા યોગ્ય સસ્યગ્સાનના ધારક છે. વળી તેએ 
મૂળ ગ્રંથોની પરંપરાદ્વારા ગ્રેથ રચના કરે છે, જે પદોતું પોતાને જ્ઞાન ન હોય 
તેની તો તેએ રચના કરતા નથી, પણુ જે પદેનું જ્ઞાન હોય તેને જ 
સસ્યગ્સાન પ્રમાણુપૂર્વક ખરાખર ગૂ'થે છે. હવે પ્રથમ તે! એવી સ્રાવધાનતામાં 
અસત્યાર્થ પદ ગૂ'થ્યાં જાય નહિ તથાપિ કદાચિત્‌ પોતાને પૂર્વ ગ્રેથેનાં 
પદોનો અર્થ અન્યથા જ ભાસે અને પોતાની પ્રમાણુતામાં પણુ તે જ પ્રમાણે 
બેસી જાય તો એ કાંઈ તેને વશ નથી. પરંતુ એમ કેઈકને જ ભાસે, 
સર્વને નહિ. માટે જેને સત્યાર્થ ભાસ્યથો હોય તે તેનો નિષેધ કરી પરંપરા 
ચાલવા દે નહિ. વળી આટલું વિશેષ જાણુવું કે-જેને અન્યથા જાણુવાથી જીવનું 
ખુરૂ થાય એવા દેવ ગુરૂ ધર્માદિક વા જીવાદિક તત્ત્વાને તે! શ્રદ્ધાછી જેની અન્યથા 
જાણું જ નહિ, એવું તો જેન આગમમાં પ્રસિદ્ધ કથન છે. તથા જેને ભ્રમથી 
અન્યથા જાણુવા છતાં પણુ, તેને જિનની આજ્તા માનવાથી જીવનું બુરૂ ન 
થાય એવા કેઈ સૂક્મ અર્થમાં કોઇને કોઈ અર્થ અન્યથા પ્રમાણુમાં લાવે તો 
પણુ તેને વિશેષ દોષ નથી. શ્રીગોમટ્ટસારમાં પણુ કલ્યું છે કે-- 


સમ્મર્રી ગીવો ૩૧રટું વવયળ તુ સદ્દ્ટિ। 
સદ્દહ્‌િ ગત૦્માર્વ ગગાળમાળો શુરળિયોમા ।। 


અથે--“સમ્યગ્દછિ જીવ ઉપદેશિત સત્ય પ્રવચનને શ્રદ્ધાન ડરે છે તથા 
અજાણુમાન ગુરૂના ચોગથી અસત્યને પણુ શ્રદ્ધાન ડરે છે”. વળી મને પણુ 
વિશેષસ્ઞાન નથી તથા જિનઆજ્તા ભગ ડરવાને! ઘણ્‌ે। ભય છે, પરંતુ એ જ 
વિચારના ખળથી આ ગ્ર'થ રચવાતું સાહસ કરૂં છુ તેથી આ ગ્રન્થમાં 
જેવું પૂવે ગન્થોમાં વણુન છે તેવું જ વણુન કરીશ, અથવા કોઈ ઠેકાણે પૂર્વ 
ગ્રન્થામાં સામાન્ય ગૂઢ વણુન છે તેને વિશેષભાવ પ્રગટ કરી અહોં વણુન કરીશ, 
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એ પ્રમાણે વણુન કરવામાં હું ઘણી સાવધાની રાખીશ તેમ છતાં કે!ઇ ઠેકાણે 
સૂઠ્ષ્મ અથૅનું અન્યથા વર્ણન થઇ જાય તે। વિશેષ ખુદ્ધિમાન હોય તેએ તેને 
ખરાખર કરી શુદ્ધ કરશે એવી મારી પ્રાર્થના છે. એ પ્રમાણે આ શાસ્ત્ર રચ- 
વાનો નિકશ્ષય કયો. હવે કેવાં શાસ્્ર વાંચવા-સાંભળવા ચે।ગ્ય છે તથા તે શાસ્્રના 
વક્તા-શ્રોતા કેવા નેઈએ તે અહીં કહું છુ. 


કેવા શાસ્ર વાચવા-સાંભળવા યોગ્ય છે 


જે આગમ મોક્ષમાર્ગનો પ્રકાશ કરે તે જ આગમ વાંચવા-સાંભળવા 
ચોગ્ય છે, કારણુકે સંસારમાં જીવ નાના પ્રકારનાં દુઃખોથી પીડિત છે. ને શાસ્ત- 
રૂપી દીપક વડે તે મેકક્ષમાર્ગને પાસને તો તે મે!ક્ષમાગમાં ગમન કરી એ ફ$ુઃખે।થી 
સુક્ત થાય. હવે સેકક્ષમાર્ગ તો એક વીતરાગભાવ છે માટે જે શાસ્ત્રોમાં કોઇ 
પ્રકારે રાગ દ્વેષ મેહ ભાવોને નિષેધ કરી વીતરાગભાવનું પ્રયોજન પ્રગટ કયું 
હોય તે જ શાસ વાંચવા-સાંભળવા યોગ્ય છે, પણુ જે શાસ્ત્રમાં શ્રુંગાર-ભેગ 
ઝુતુહલાદિ પોષી રાગભાવતું તથા હિંસાયુદ્ધાદિક પોષી દ્વેષભાવનું વા અતત્ત્વ- 
શ્રદ્ધાન પોષી મે।હેભાવનું પ્રચાજન પ્રગટ કર્યું હાય તે શાસ્ર નથી પણુ શસ 
છે. કારણુ જે રાગદ્રેષ-મોહ ભાવવડે જીવ અનાદિથી ડુઃખી થયે। તેની વાસના 
તે જીવને વગર શીખવાડે પણુ હતી જ અને વળી આ શાસ્ત્રાવડે તેનું જ 
પોષણુ કયું ત્યાં ભલુ થવાની તેમણે શું શ્રિક્ષા આપી ? માત્ર જીવના સ્વભાવને 
ઘાત જ કર્ચ. એટલા માટે એવાં શાસ્રો વાંચવા-સાંભળવા યોગ્ય નથી. અડ્ડા 
વાંચવા-સાંભળવા પ્રમાણે જેડવાં, શીખવાં, શીખવાડવાં, વિચારવાં અને લખા- 
વવાં આદિ કાર્ય પણુ ઉપલક્ષણુથી જણી લેવાં, એ પ્રમાણે સાક્ષાત્‌ વા પરંપરાવડે 
એક વીતરાગભાવને પોષણુ કરે એવાં શાગ્મ જ અભ્યાસ કરવા ચેગ્ય છે. 

વક્તાનુ સ્વરૂષ 

પ્રથમ તે જેન શ્રદ્ધાનમાં દઢ હોય, કારણુ ને પોતે અશ્રદ્ધાળુ હોય 
તો અન્યને શ્રદ્ધાછુ કૈવી રીતે કરે ? શ્રોતા તે પોતાનાથી પણુ હીન બુદ્ધિના 
ધારક છે. તેમને કોઈ સમ્યગ્‌ યુક્તિવડે તે શ્રદ્ધાળુ કેવો રીતે કરે ? અને શ્રદ્ધાન 
જ સર્વ ધમૈતું મૂલ છે. વળી વિદ્યાભ્યાસ કરવાથી જેને શાસ્ત્ર વાંચવા ચે।ગ્ય 
ખુદ્ધિ પ્રગટ થઈ હોય, કારણુ એવો શક્તિ વિના તે વક્તાપણાનેો અધિકારી 
કેમ થાય ? વળી સમ્યગસજ્ઞાનવડે સર્વ પ્રકારના વ્યવહાર-નિશ્ચયાદિરૂપ વ્યાખ્યા- 
નનો અભિપ્રાય જે પિછાનતે! હોય, કારણુ કે ને એમ ન હોય તો કેઇ 
મફાણિં અન્ય પ્રચોજનપૂર્વક વ્યાખ્યાન હોય તેનું અન્ય પ્રયોજન પ્રગટ કરી 
વિપરીત પ્રવૃત્તિ કરાવે. વળી જેને જિનઆનજ્તા ભેગ કરવાને ઘણા! ભય હોય, 
કારણુ કે ને એવો ન હોય તે! કઇ અભિપ્રાય વિચારી સૂત્રવિરૂદ્ધ ઉપદેશ 


વૃદૃ શ્રી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





મટક ન: 
મદુરળવિગ્ાળિજયો ગસુત્તમાસી તરાવિ મુસવ્યો । 
ઝદ વ(મળિઝુસો વિ ૬ વિગ્થયરો વિત્તદરો હોળ 


અર્થ-જે સુરૂષ ઘણુ! ક્ષમાદિક ગુણો તથા વ્યાકરણુ।દિ વિદ્યાનું સ્થાન છે 
છતાં જે તે ઉત્ત્સૂત્રભાષી છે તો છોડવા થોગ્ય જ છે. જેમ ઉત્કૃણ મણિસહિત 


ખુ 


સર્પ છે તે લોકમાં વિક્જનો જ કરવાવાળે। છે. 

વળી જેને શાસ્ર વાંચી આજીવિકાદિ લૌકિક કાર્ય સાધવાની ઇચ્છા ન 
હૈ।ય, કારણુ કે ને આશાવાન હોય તે! યથાર્થ ઉપદેશ આપી શકે નહિ, તેને 
તો કંધક શ્રાતાના અભિપ્રાયાતુસાર વ્યાખ્યાન કેરી પોતાતું પ્રચાજન સાધવાનું 
જ સાધન રહે. વળી શ્રોતાએથી વક્તાએઓનું પદ ઉંચુ' છે પરંતુ જે વક્તા લોભી 
હેય તે તે શ્રાતાને આધિન થઈ જાય અને શ્રોતા ઉંચા થાય. વળી તેનામાં 
તીત્ર ક્રોધ-માન ન હોય, ડારણ્‌ તીત્ર કોધી માનીની નિંદા જ થાય અને શ્રોતા 
તેનાથી ડરતા રહે તે તેનાથી પોતાનું હિત કેમ થાય ? વળી પોતે જ જુદા 
જુદા પ્રશ્ન ઉઠાવી તેને! ઉત્તર કરે અથવા અન્ય જીવ અનેક પ્રકારથી વિચાર 


પૂર્વક પ્રશ્ન કરે તે! મિષ્ટ વગ્ચન દ્વારા જેમ તેને! સંદેહ ટ્ર થાય તેમ સમાધાન 
કરે તથા જે પોતાનામાં ઉત્તર આપવાનું સામર્થ્ય ન હેય તે! એમ કહે ફે- 


મને તેતું ર્રાન નથી પણુ કે।ઈ વિશેષસ્ઞાનીને પૂછો હું ઉત્તર આપીશ, અથવા 
કોઇ અવસર પામી તમને કેઈ વિશેષ જ્ઞાની મળે તો તેને પૂછી સંદેહ ટૂર 
કરશે। અને મને પણુ દર્શાવશે।, કારણુકે આમ ન હોય અને અભિમાનપૂર્વક 
પોતાની પંડિતતા જણાવવા ને પ્રકરણુ વિરૂદ્ધ અર્થ ઉપદેરી તે! વિરૂદ્ધ શ્રદ્ધાન 
થવાથી શ્રોતાઓતું ખુરૂ થાય અને જેનધમૈની પણુ નિંદા થાય. અર્થાત્‌ જે એવે। 
ન હોય તે શ્વોતાનાો સદેડ ટ્રર થાય નહિ, પછી કલ્યાણુ તે કયાંથી થાય ? 
તથા જૈનતમતની પ્રભાવના પણુ થાય નહિ. વળી જેનામાં અનીતિરૂપ લેકનિદ્ર 


કાર્યોની પ્રવૃત્તિ ન હોય, કારણુ લેકનિંઘ કાર્યૌવડે તે હાસ્યનું સ્થાનક થઈ 
જાય તો! તેના વચનને પ્રમાણુ કૈ।ણુ કરે ? ઉલટો જૈનધર્મને લજાવે. વળો તે 


ઝુળહોન, અંગહોન અને સ્વરભંગતાવાળે ન હેય પણુ મિછવચની તથા પ્રભુતા 
યુક્ત હોય તે જ લેકકમાં માન્ય હોય. ને એવો ન હોય તો વષ્તાપણાની 
મહત્તા શે।શે નહિ, એ પ્રમાણે ઉપરના ગુણ્‌। તો વક્તામાં અવશ્ય નેઇએ. 
શ્રીઆત્માતુશાસનમાં પણુ કેદ્યું છે ફે:-- 

પ્રાન! પ્રા્મસ્તશાજ્રદ્ટયઃ પ્રવ્ય રુ જોવજથિતિઃ, 

પ્રાસ્ાશિઃ પ્રતિમાયરઃ પ્રશમવાન્‌ પ્રામેવ રછણોસર | 

પ્રાયઃ ત્રશ્નલર્‌ઃ પ્ર્નુઃ પરમનોદારી ૫રાત્તિન્ટ્યા, 

ત્રચાટ્મેજયાં રળી શુળનિધિઃ! પ્રસ્પણમિણાથર ।। 


શ્રો મોક્ષમાર્ગ પ્રકાંશક ૧૭ 





અર્થ--જે ખુદ્ધિમાન હેય, સમસ્ત શાસ્રાના રહસ્યને પામ્યો હોય, 
લે।કમર્યાદા જેને પ્રગટ થઈ હોય, આશા જેની અસ્ત થઇ હોય, કાંતિમાન 
હોય, ઉપશમવંત હૈય, પ્રશ્ન થતા પહેલાં જ ઉત્તરને જે જાણુતો હોય, ખાડુ- 
લ્યપણે અનેક પ્રશ્નાના સહુન કરવાવાળો હેય, પ્રભુતાયુક્ત હોય, પરના વા 
કિ પોતાના પ પરના મનને! હરવાવાળે। હોય, ગુણુનિધાન 

હોય અને સ્પણમિટ્ટ જેનાં વચન હોય એવે! સભાને! નાયક ધમેકથા કહે. 

વળી વક્તાનાં વિશેષ લક્ષણુ આ પ્રમાણે છે કે-જે વ્યાકેરણુ-ન્યાયાદિક 
વા મોટાં મો।ટાં જેનશાસ્ોનું તેને વિશેષ જ્ઞાન હોય તે। વિશેષપણે વક્તાપણું 
શે।ભે. વળો એ ઉપરાંત અધ્યાત્મરસદ્વારા પોતાના સ્વરૂપનું યથાર્થ અતુભવન 
જેને ન થયું હોય તે પુરૂષ જેનધમૈના મર્મને ન જાણતાં માત્ર પદ્ધતિ દ્રારા જ 
વક્તા થાય છે, તો તેનાથી અધ્યાત્મ રસમય સાચા જેનપર્મનું સ્વરૂપ કેવી રોતે 
પ્રગટ થાય? માટે આત્મજ્ઞાની હેય તો સાચુ વઇ્તાપણું હોય, કારણુ શ્રીપ્રવ- 
ચનસારમાં પણુ કહ્યું છે કે-આગમસન્તાન, તત્તવાર્થશ્રદ્ધાન અને સંયમભાવ એ 
ત્રણે આત્મજ્ઞાનશૂન્ય કાર્યકારી નથી. વળી દોહા પાહુડમાં પણુ કહ્યું છે કેઃ-- 


પરિય પંસિય પરિય ૧ળ છોરિ વિત વરવા । 
પય ગત્થં તુટ્ટોનિ ૫૪મત્થ ળ ઝાળર્‌ મૂટોસિ॥। 
અર્થ--હૈે પાંડે! હે પાંડે ! હૈ પાંડે! તું કણુને છોડી માત્ર તુસ જ 
ખુંટે છે અથોત્‌ તું અથ અને શખ્દમાં જ સંતુષ્ટ છે પણુ પરમાર્થ જાણતો નથી 
માટે મૂર્ખ છે. 
વળી ચૌદ વિદ્યામાં પણુ પહેલાં અધ્યાત્મવિદ્યા પ્રધાન કહી છે, માટે અ- 
ધ્યાત્મરસને। રસિક વક્તા હાય તે જ જેનપર્મના રહસ્યનો વક્તા જાણુવે.. વળી 
જે વક્તા બુદ્ધિકદ્ધિના ધારક હોય તથા અવધિ, મનઃપર્યય અને કેવળજ્ઞાનના 
ધણી હોય તે મહાવડતા જાણવા. એ પ્રમાણે વકતાના વિશેષગુણુ જાણુવા. એ 
વિશેષ ગુણુધારી વક્તાને સંચોગ મળી આવે તો ઘણું જ સારૂં, પણુ ન મળે તો 
શ્રદ્ધાનાદિક ગુણોના ધારક વક્તાએના સુખથી શાસ્્ર શ્રવણુ કરવું. એવા 
ગુણુવંત સ્રુનિ વા શ્રાવકના સ્રુખથી તો! શાસ્ત્ર શ્રવણુ કરવું ચેગ્ય છે પણુ પદ્ધતિ- 
ખુદ્ધિવડે* વા શાસ્ત્ર સાંભળવાના લોભથી શ્રદ્ધાનાદિ ગુણુરાહેત પાપી પુરૂષોના 
સ્રુખથી સાંભળવું ઉચિત નથો. કહ્યું છે કેઃ-- 


ત ગિળ માળપરેળ ઘન્મો તો થત્ત સુગર ૫ મ્મિ । 
પિ ૩સિગો તટ્ાગો તસ્સુત્રળ્સશ્મ ૩રમાગો ॥ 


ર કરારધિધતડારરકરતસારણતાણ 2 સકટદ08 


૧ આ ગત્ર'થમાં કેટલેક સ્થળે “હતિ ખુદ્દધિ' શદ આવે છે. તેતો અથ-પહ્તિ 
એટલે પર્‌'પરા યા રીતરિવાજ, તેને અનુસરવાને ટેવાયેલી ખુદ્દિ એવે] સમજવે। જ્નેઇએ, 
ડુ 
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અર્થ--જે જિનઆજ્ઞા માનવામાં સાવધાન છે તેમણે નિર્ગ્રથ ગુરૂના નિક- 
ટમાં જ ધર્મ શ્રવણુ કરવા યોગ્ય છે, અથત્રા એ સુગુરૃના જ ઉપદેશને કહે- 
વાવ્રાળા ઉચિત શ્રદ્ધાળુ શ્રાવકના ઝ્ુખથી પર્મ શ્રવણુ કરવા યોગ્ય છે. એવે 
ધર્મખુદ્ધિવાન વકતા ઉપદેફદાતા હોય તે જ પોતાનું અને અન્ય જીવોનું લહું 
કરે છે. પણુ જે કષાય બુદ્ધિવડે ઉપદેશ આપે છે તે પોતાનું અને અન્ય જીવોનું 
ખુરૂં કરે છે. એ પ્રમાણે વડતાનું સ્વરૂપ કહ્યું. હવે શ્રોતાનું સ્વરૂપ કહે છે-- 

શ્રોતાનુ સ્વરૂપ 

ભલું થવા ચેગ્ય છે તેથી જે જીવને એવો વિચાર આવે છે કે-ડું કોણુ 
છું? ક્યાંથી આવી અહો' જન્મ પર્ચો. છે ? મરીને ક્યાં જઈશે ? મારૂં સ્વરૂપ 
શું છે? આ ચારિત્ર કેવું ખની ર્યું છે? મને જે આ ભાવે થાય છે તેનું ફળ 
શું અપ્વશે ? તથા આ જીવ દુઃ ખી થઇ રહ્યો છે તો એ ફુઃખ ડ્ર થવાને 
ઉપાય શું છે? આઢલી વાતને! નિર્ણય કરી જેથી કંઈકે મારૂં હિત થાય એ જ 
કરવું. એવા વિચારથી કોઇ જીવ ઉદ્યમવંત થયે! છે, વળી એ કાર્યની સિદ્ધિ 
શાસ્્ર સાંભળવાથી થતી જાણી અતિ પ્રોતિપૂર્વક શાસ્તર સાંભળે છે. કાંઈ પૂછવું 
હોય તો પૃછે છે, વળો ઝુરૂએ કહેલા અર્થને પાતાના એતરગમાં વારંવાર 
વિચારે છે અને પોતાના વિચારથી સત્ય અથને નિશ્ચય કરી ડર્તવ્ય હોય 
તેમાં ઉદ્યમી થાય છે. એ પ્રમાણે તે। નવીન શ્રોતાનું સ્વરૂપ નણવું. 

વળી જે જેનધમને। દઢ શ્રદ્ધાળુ છે, નાના પ્રકારનાં શાસ્ત્ર સાંભળવાથી 
જેની ખુદ્ધિ નિર્મળ થઇ છે, વ્યવહાર-નિશ્ચયાદિકનું સ્વરૂપ યથાથપણુ જાણી 
સાંભળેલા અર્થને યથાવત્‌ નિશ્ચય જાણી અવધારે છે, પ્રશ્ન ઉપજે તે અતિ 
વિનયવાન થઈ પ્રશ્ન કેરે છે અથવા પરસ્પર અનેક પ્રક્ચોત્તરવડે વસ્તુને નિણુય 
કર્‌ છે, શાસ્ત્રાભ્યાસમાં અતિ આસક્ત છે તથા પધમેખુદ્ધિપૂર્વક નિંઘ કાયોને 
ત્યાગી થચે। છે; એવા જીવે। શાસનના શ્રોતા જેઇએ. 

વળી શ્રોતાનાં વિશેષ લક્ષણા આ પ્રમાણે પણ છે. જેને કંઇક વ્યાકરણુ 
ન્યાયાદિકનું વા મહાન જૈનશાસ્ત્રોનું જ્ઞાન હોય તે! શ્રાતાપણું વિશેષ શે।ભે. વળી 
એવે હોવા છતાં પણુ જે તેને આત્મજ્ઞાન ન હોય તે। ઉપદેશને! મર્મ સમજી 
શકે નહિ, માટે આત્મજ્તાનવડે જે સ્વરૂપને આસ્વાદી થયે! છે તે જેનધર્મના 
રહસ્યને! શ્રોતા છે, વળી જે અતિશયવંત ખુદ્ધિવડે વા અવધિ-મનઃપર્યચ- 
સ્ાનવડે સંયુક્ત હોય તે મહાન શ્રોતા જણુવેો. એ પ્રમાણે શ્રોતાના વિશેષ 
ગુણુ। છે. અને એવા જેન શાસનના શ્રોતા જેઈએ. 

વળી શાસ્ર સાંભળવાથી અમારું લલું થશે એવી ખબુદ્ધિવડે જે શાઅ 


સાંભળે છે પણુ જ્ઞાનની મંદતાથી વિશેષ સમજી શકતા નથી તેને પુણ્યબેધ 
થાય છે, પરંતુ પોતાનું વિશેષ કાર્ય સિદ્ધ થતું નથી. 
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વળી કુળપ્રવૃત્તિપૂર્વક વા સહેજ યોગ ખની આવતાં શાસ્ત્ર સાંભળે છે, વા 
સાંભળવા છતાં કંઈ અવધારણુ કરતા નથી તેને પરિણામ અતુસાર કોઈ વેળા 
પુણ્યબેધ થાય છે તથા કે!ઇ વેળા પાપખંધ થાય છે. 

વળી જે મદ મત્સર ભાવપૂર્વક શાસ્ત્ર સાંભળે છે, વાદ અને તર્ક કર: 
વાને જ જેનો અભિપ્રાય છે, મહતતા વા લેોભાદિક પ્રયોજન અર્થે જે શાસ 
સાંભળે છે તથા શાસ્ત્ર તો સાંભળે છે પણુ તે સુહાવતું નથી એવા શ્રોતાઓને 
તે કેવળપાપબ'ધ જ થાય છે. એ પ્રમાણે શ્રોતાએનું સ્વરૂપ જાણુવું. આ 
ઠેકાણે એ જ પ્રમાણે શીખવું-શીખવવું વગેરે 'જેને હેય તેનું સ્વરૂપ પણુ 
યથા સભવ સમવું. 

૧ અહીં પ્રસગને અનુસરી શ્રી સુદણિ તર'ગિણી અનુસાર શ્રોતાઓના જુદા જુદા 
પ્રકાર દર્શાવીએ છીએ. -અતુવ।દક 

જે જવ ઉપદેશ તે! સાંભળે, પૃછે, ભણે, યાદ રાખે તથા ઘણા કાળ સુધી ખાદ્ય 
ધર્મક્િયા પણુ કરે પરંતુ અ'તર'ગ પાપ બુદ્ધિ છોડે નહિ. કગુરૂ-કુધર્મને પૂજવાની-માનવાતી 
શ્રહ્ઘા મટે નછિ, કધ-માનાદિ કષાય મટે નહિ તથા અ'તઃકરણુમાં જિનવાણી અત્યંત 
પ્રેમપૂવક રચે નહિ તેવા ત્રેતા પાષાષુ સમાન ન્નણુવા. 

જે દરરોજ શાસ્ત્ર સાંભળે, સાંભળતી વેળા સામાન્ય યાદ રહૈ પણુ પછી ભૂલી જાય 
પણ્‌ સાંભળેલાં વચન ણેદયમાં ટકે નહાં તે ફટા ધડા જેવા શ્રોતા જણુવા, 

જેમ મે'ઢો તેને પાલન કરનારને જ માથુ' મારે તેમ જે શ્રોતા અનેક દષ્ધાંત, યુક્તિ, 
।ખામણુ અને શાસ્ત્ર રેહસ્ય સમજ પૃતક સ ભળાવનાર મહા ઉપકારી એવા વક્તાતે। જ 
[ષી થાય, અરે તેતાં ન” ધાત તથા ખુરંં વિચારે તેવા શ્રોતા મે] સમાન જણુવા. 

જેમ ઘે!ડે ધાસ-દાણું। દેવાવાળા રહ્લકને જ મારે, કરડે, બચકાં ભરવા જય તેમ 
જે શ્રોતા જેની પાસેથી ઉપદેશ સાંભળે તેનાથી ૦૮ ઠેષ કરવા લાગી જય તેના અવગુણુ- 
અવણુવાદ ખે।લવા લાગે તેવા શ્રોતા ધોડા સમાન નાણુવા. 

જેમ ચાળણી સૂક્મ આટાને તા બહાર કાઢી નાખે કે જે પ્રયોજનરૂપ છે અને 
અપ્રયોજનર્‌પ ભુસુ-કાંકરા વગેરે સ'મ્રહ કરી રાખે તેમ જે શ્રોતા ઉપદેશદાતા વક્તાના 
જાઇ ગુણુને મ્રહણુ ન કરતાં માત્ર તેના અવચુણુને જ મ્રહણુ કરે, શાસ્ત્રમાં દાન વા ચેસા- 
લય-પ્રભાવનાદિ ડરવાની વાત આવે તો આ મૂખ એમ સમજે કે-આ ઉપદેશ મારા 
ઉપર્‌ દેવાય છે, દું ધતવાન છું તેથી આડકતરી રીતે મને ધન ખચ વાનું કહે છે, પણુ મારી 
પાસે ધન કયાં છે ? તપ સબધી વ્યાખ્યાન ચાલતું હેય તો આ એમ માને ક- હું શરીરે 
પુષ્ઠ છું તેથી આ મને જ કહે છે કૅ તપ કરે, પણુ મારાથી તપ ડયાં થઇ શકે એમ છે ? 
દાન, પૂજા અને શીલ-સ'યમાદિનાો ઉપદેશ ચાલતો હોય ત્યારે આ કાં તે! ઊંધે અથવા 
વિભ્રમચિત્ત રાખી સાંભળ નહિ, સભામાં કોઇ કોઇની નિંદા અથવા કલહ કથા કરવા લાગે 
તો. તેને ધ્યાતપૃવક સાંભળે, સભામાં ગુ'ગુ- દોષતી સામાન્ય પ્રકારે વાત ચાલતી હેય તો 
આ મૂખ એમ સમજે કે આ બધું મારા ઉપર કહે છે. આવા ક્રોતા સભામાં વ્યાખ્યાન 
સાંભળવા આવીને પણુ કેવળ પાપળ'ધ જ કરે છે. વકતાથી જ દોષભાવ કે દેષભાવ 
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એ પ્રમાણે શાસ્નું તથા વકતા-શ્રોતાનું સ્વરૂપ કહ્યું. ત્યાં ઉચિત શાસને 
ઉચિત વકતા થઇ વાંચવું તથા ઉચિત શ્રાતા થઈ સાંભળવું યોગ્ય છે. હવે 
આ મોક્ષમાગ પ્રકાશક ગ્રંથની સાર્થકતા દર્શાવીએ છીએ. 

મોક્ષમાર્ગ' પ્રકાશક ગ્રન્થની સાથકતા 

આ સઅૈસારરૂપ અટવીમાં સમસ્ત જીવો કમનિમિત્તથી ઉત્પન્ન નાના 
પ્રકારનાં દુઃખોથી પીડિત થઈ રહ્યા છે, વળી ત્યાં મિથ્યા અંધકાર છવાઈ રહ્યો 
છે. જેથી તેઓ તેમાંથી છૂટવાનો માર્ચ પણુ પામતા નથી, પરંતુ તરકડી તરફડી 
ત્યાં જ દુઃખને સહન કરે છે. એવા જીવોતું ભલું થવા અર્થે શ્રીતીર્થકર કેવળી 
ભગવાનરૂપ સૂચનો ઉદય થચે।, જેનાં દિવ્યધ્વનિરૂપ કિરણે। વડે સ્રુકત થવાને 
માચ પકાકિત થયા, જેમ સૂચેને એવી ઈચ્છા નથી કે હું મારી પ્રકાશું, પરંતુ 


આણે છે પણ વકતાનાો ગુમ તો ૦૮૨ પણ્‌ શથ્રષણુ કરતા નથી. આવા શ્રૉતા ચાળખણ્્‌ી 
સમાન નનણુવા. 

નેમ પવનથી ભરેલી મસક ઉપરથી જલ ભરી દેખાય પગુ અદર તો જરા પણ 
પાગી નથી, તેમ ને શ્રોતા અ'તરંગ ધમ ૬૭થી રહિત છે, કે।ાધાદિ કપાયપૃ'ગ છે, શુદ્ધ 
ધર્મના નિંદક છે, ધમાત્મા તથા વક્તાના પણુ નિંદક છે, ગ તત્ત્વગાન, અષ્યાત્મ તત્ત્વ 
ગભિત ચર્ચા જેને ગમતી ૬૮ નથી ઉલટા તેના પણ્‌ દ્પી રઘ કરે છ અને બાજ વેષધારી 
કદેવ-કુગુરૂતા પ્રસ'ંશક છે આવા શ્રોતા મસક સમાન 7નણવા. 

જેમ સર્પઃને સુંદર દુધપાન કરાવવા છતાં તેતું અતે મહા દુ:ખદાદ વિષ ૪ થાય છે 
તેમ જેને અમૃત સમાન જ”નવચન સ'ભળાવવા છતાં તે સાંભળાને પણુ જે કેવળ પાપબંધ 
૦૮ કરે છે, તેઓ માત્ર વક્તાતું ખુરું જ ચિતવ્યા કરે છે. આવા ધમ દેપષી શ્રોતા સપ 
સમાન નનણૂવા. 

જેમ પાડે। સુંદર “૮ળાશયમાં પા'મી પીવા જય ત્યાં પાગી તા થોડું પીવે પાગુ અદર 
ઝાડા-પેશાળાદિ કરી તે «૪ળાશયની અ'દર પડી તેને ડહોળી નાંખી બધા જળને ખરાબ 
કરી મૃકે, પાછળ કોઇને પીવા યોગ્ય પગ રાખ નહિ અતે પોતાનું તથા પરનું અંગ મલિન 
કરી નાખ તેમ સભામાં ચાર અનુયોગ સધી સુંદર તત્ત્તચચા ચાલતી હેય, મહામંગલ 
કારી ૬િનવાણીનું કથન થઈ રહ્યું હોય ત્યાં કોઈ ભેળે।, મંદત્તાની-કધાયી મનુષ્ય કેઈ એવે 
ગ્રશ્ન કરે-કોઈ એવી છલ ભરી વાત ચક્ાવી દે કે જેથી આગમના કથનને। વિરોધ થાય, 
અન્ય સર્વ શ્રોતાઓનાં ચિત્ત ઉદ્દેગમય બની ન્નય. આવા શ્રૉતા પાડા સમાન નણુવા. 

એ ત્રેમાણુ પાષાગૂ સમાન, કુટેલા ધડા સમાન, મે ઢા સમાન, ધેડા સમાન, 
ચાળણી સમાન, મસક સમાન, સપે સમાન અને પાંડા સમાન આઠ પ્રકારના શ્રોતાઓએ 
મણા અશુભ નનગ્‌વા. 

હવે છ પ્રકારના મિશ્ર શ્રાતાઓનું' સ્વરૂપ કહીએ છોએ. 

જેમ કોઈ ધર્મ'ઉદ્યોતકારી ધર્મોપદેશ થતો હૈય ત્યાં પોતાનાથી તો બને નહિ, પરુંતુ 

ઉપદેશદાતાનો જ ધાત વિચારે, આવા ખ્રોતા ભિલાડ સમાન નનણુવા. 
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સ્વાભાવિક જ તેનાં કિરણ્‌। ફેલાય છે જેથી માર્ગનું પ્રકાશન થાય છે, તે જ 
પ્રમાણે શ્રોવીતરાગ કેવળી ભગવાનને એવી ઇચ્છા નથી કે અસે મોક્ષમાર્ડીને 
પ્રગટ કરીએ, પરંતુ સ્ત્રાભાવિકપણે જ અઘાતિકસૈના ઉદયથી તેમનાં શરીરરૂપ 
પુદ્ગલે! દિવ્યધ્વનિરૂપ પરિણુસે છે. જેનાથો મે।ક્ષમાગેનું સડેજ પ્રકાશન થાય 
છે. વળી શ્રીગણુધર દેવોને એવો વિચાર આવ્યે! કે જ્યારે કેવળીભગવાનરૂપ 
સૂર્યનું અસ્તપણું થશે ત્યારે જીવો! મૈક્ષમાર્ગને કેવી રીતે પામશે ? અને સૈૌક્ષ- 
માર્ગ પામ્યા વિના જગત જીવે! દુઃખને જ સહશે, એવી ડરૂણાબુદ્ધિવડે અંગ- 
પ્રકીર્ણાદિક ગ્રેથ જેવા મહાન દ્ીપકોને। ઉઘયોત કર્યો. વળી જેમ દીપકને દીપક 
જેડવાથો ટ્ીપફોની પરંપરા પ્રવર્તે છે, તેમ એ ગ્રન્થ ઉપરથી આચાર્યાદિકોથી અન્ય 
ગ્રન્થા રચાયા. વળો તેનાથી કોઇએ અન્ય ગ્રન્થ્રા રચ્યા. એ પ્રમાણે ગ્રન્થોથી ગ્રન્થ 
થતાં ગ્રન્થાની પરંપરા પ્રવર્તે છે. તેમ હું પણુ પૂવ ગ્રન્થા ઉપરથી આ ગ્રન્થ 
બનાવું છુ. વળો જેમ સૂય વા સર્વા ટીપકો માર્ગને એક જ રૃપે પ્રકાશે છે, તથા 


જેમ બગલે। ઉપરથી ઉ%ઝવળ દેખાય પણુ એતરંગમાં મકષિન પરિ ણામાં રહ્યા કરે છે 
તેમ કેઇઇ જવ બઢારથી તો [વિતય સહ્તિ નિમેળ વચન બેલે, શરીર ઉપર ભભૂતાદિ લગાવી 
તનને મલિન દેખાડે, દનણેું કરે મને શરીરાદિ ઉપર રાગ ૦૮ તથી, ધર્મી જેવે। દેખાય, સુંદર 
સાધુવેષ ધારણુ કરે પખુ અતરમાં મહાકપાયા, દ્ેપી, રૌદ્ર પરિખ્‌ામી હોય, તે પોતાના દિલમાં 
ધમને ધાત કરવે વિચારે પણુ ધમેસેવન ન દચ્છે. આવા શ્રોતા બગલા સમાન નણૂવા. 

જેમ પોપટને બોલાવીએ તેમ ખોલે, શીખવાડીએ તેમ શીખે, પણુ તેનો ભાવ સમજે 
નથિ તેમ કેટલાક શ્રોતા જિનપ્રવચનને। સ્વાષ્યાય તો કરે, સાંભળે, શીખે પણુ તેતો પર- 
માર્થરૂપ ભાવ ન સમજે. આવા શ્રોતા પોપટ સમાન નાખવા, 

જેમ માટી પાણીના નિમિત્તથી નરમ થપ/ “નય તથા અગ્નિના [નમિત્તથી જેમ 
લાખ નરમ ખની જય પણ નિમિત્ત દૂર થતાં તરત પાછી સખ્ત-ક&ણ બની નય તેમ 
સત્સંગના નિમિત્તમાં તો જે ધમેભાવ સહિત થળ નય, કેોમળ-દયાવાન થાય, તત સંયમ 
ધારવે। વિચારે, ધર્માત્મા જવેથી સ્નેહ કરવે। ઇચ્છે તથા તેમની સેવા- ચાકરી કરવા ઇચ્છે, 
પરંતુ સત્સંગ કે શાસ્રનું નિમિત્ત દૂર થતાં ધમરહિત ફૂર પરિણામી બની ન્નય. આવા શ્રોતા 
મારી સમાન નજણુવા. 

જેમ ડાંસ આખા શરીરમાં હરેક જગાએ ચટકા ભરી જવને દુઃખના કારણભૂત 
ચાય છે, તેમ સભામાં શાસ્ત્રવાંચન-ઉપદેશ ચાલતો હય ત્યાં અન્ય ધર્માત્મા જીવેથી દ્ેષ- 
ભાવ કરી તેમને સભા વચ્ચે પણુ વારવાર અપશખ્દ ખોલે, અવિનય કરે તથા સભાતે 
તેમ વક્તાને ખેદ ઉપજાવે. આવા શ્રોતા ડાંસ સમાત જ્ણુવા, 

જેમ જળેને દુધથી ભરેલા આંચળને લગાડવામાં આવે તોપણુ તે પોતાના જત્તિ 
સ્વભાવને લીધે દુધને મત્રહણુ ન કરતાં માત્ર રુધિર જ ગ્રહણુ કરે છે તેમ કે!ઇ ત્રાતા એવા 
હેય છે કે-તેમને ગમે તેટલે! રૂડો, કોમળ અને સમ્યગૃ ધર્માપદેશ કરે પરતુ એ દુખુ દિ 
માત્ર અવગુગુ જ મ્રહણુ કરે, તેને એવી શ્રદ્ધા છે કે-અમે આવે। ઉપદેશ તો વણુય સાંભળ્યો, 


ર૩ શ્રી સોક્ષમાગ પ્રકાશક 





દિવ્ય ધ્વનિ વા સર્વ ગ્રન્થો માગેને એડ જ રૂપે પ્રકાશે છે, તેમ આ ગ્રન્થ પણુ 
મોક્ષમાગેને પ્રકાશે છે. વળી નેત્રરહિત વા નેત્ર વિકારસહિત પુરૂષને પ્રકાશ 
હોવા છતાં પણ્‌ માગ સૂજતેો નથી તેથી કાંઈ દીપકનેો માર્ગપ્રકાશકપણુાને 
અભાવ થચે। નથી, તેમ પ્રગટ કરવા છતાં પણુ જે મતુષ્ય જ્ઞાન રહિત વા 
સિથ્યાત્વાદિ વિકાર સહિત છે તેને મો।ક્ષમાડા સૂઝતેો! નથી, તેથી કાંઈ ગ્રન્થને 
મો।હક્ષમાઞપ્રકાશકપણાનો અભાવ થયે। નથી. એ પ્રમાણું આ ગ્રન્થનું “સોક્ષમાર્ગ 
પ્રકાશક? એ નામ સાથક જાણવું. 

પ્રશ્ન--મે।ક્ષમાર્ગેના પ્રકાશક પૂર્વ ગ્રન્થો તો હતા જ, તસે નવીન ગ્રન્થ 
શા માટે બનાવે છે ? 


ઉત્તર--જેમ સૈકા દીપકોને ઉધોત ધણા તેલાદિકના સાધન વડે રહે 
છે, પણુ જેને ઘણા તેલાદિકની શકિત ન હોય તેને નાનો દીપક જેઈ આપીએ 
તો તે તેનું સાધન રાખી તેના ઉઘોતથી પોતાનું કાર્ય કરી શકે, તેમ મહાન 


/ 


ઈ અમારૂ શું ભધું કરી શકે એમ છે, અમારા ભાગ્યમાં હશે તે થશે, આવા પા 
વાળા બ્રોતતા “ળા સમાત શનણુવા, 

એ પ્રમાણું [બલાડા સમાન, ભગલા સમાન, પોપટ સમાન, માટી સમાન, ડાંંસસમાન 
અને જળેસમાન મળી છ પ્રકારતા મિશ્ર ક્રોતાઓ છે. તેમાં મારી અને પોપટ સમાન 
શ્રોતા મધ્યમ નાણૂવા તથા તે સિવાય ઉપરના આઠ મળી ખાર પ્રકારના અધમ શ્રૉતા જણુવા, 

થવે ગાય, બકરી અને ઠંસ સમાન ત્રણ પ્રકારના ઉત્તમ થ્રાતાએ કહે છે. 

જેમ ગાય ઘાસ ખાઇતે પષ્મુ સુંદર દુધ આપે છે તેમ કાધને અલ્પ ઉપદ્દેશ આપવા 
છતાં તેને બહુ બહુ રુચિપૂવક એગીકાર કરી પોતાનું ભલું કરૈ તથા એ ઉપદેશથી મને રડ 
તત્ત્તસાનની પ્રાપ્તિ થઇ, અહા ! મારું ભાગ્ય! એમ સમજ તે ઉપદેશતી તથા ઉપદેશદાતાની 
વારવાર પ્રશેસા કરે, ઉપદેશદાતાનો બહ બહુ ઉપકાર માને, પોતાને પણુ તે ઉપદેશલાભથી 
ધન્યર્‌પ સમજે, આવા ક્રાતા ગાય સમાન જખણુવા. 

જેમ બકરી નીચી નમી ખોતાના ચારે। ચરે ન્ય. કોધથી દેપભાવ ન કરે, જળ।- 
શયમાં પાછી પીવા જ્ય ત્યાં હીંચગભર નમાં ધીરેથી પાણી પીવે પણુ જળને બમાડે નણ, 
તેમ જે શ્રોતા સભામાં શાંતિપૃવક ખેસે, કોઇ આડી વાત કરતે હેય તો તે તરક લક્ષ 
પણુ ન આપે, પુહ્યકારક કથનને સહણ કરે અને પોતાના કામથી જ કામ રાખે. આવા 
શ્રોતા બકરીગમાત ન્નણ્‌વા. 


રેણામ- 


જેમ હસને દુધમાં પાણી ભેળવી આપે! તોપખણુ તે પાણીને ન પીતાં માત્ર દુધને જ 
એગીકાર કરૅ છે, કારણુ તેની ચાંચ જ એવા પ્રકારની હેય છે કે તેનો સ્પશે થતાં “૮ પાણી 
અતે દુધના એશૈ। જીદા જુદા થઇ નય છે, તેમ શુદ્ધ દાણિનો ધારક ભેદાવસાનતી આત્મા 
નાના પ્રકારના ઉપદેશ સાંભળી પોતાની ખુદ્ધેથી તિર્ધાર કરે, પરમ પુરૂષેઃ॥ વાક્યેનની સાથે 
પોતે કરેલા નિષ્્‌યને સરખાવે અને તેથી જે તત્ત્તસાનપૂર્વાક અથ નિણ્‌ય થાય તેને એગીકાર 
કેરે તથા અન્ય સવને છોડે. આવા શ્રૉતા હંસ સમાન જખણુવાં, 


ન--ત્ઝ*-- 


ક્ટ 
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ગન્યાને : પ્રકાશ તે ણો ફાં જ્ાનાદિ સાધન વડે રહે છે પણુ જેને ઘણુ જ્તાના- 
દિકની શકિત ન હોય તેને લઘુ ગ્રન્થ ખનાવી આપોએ તે તે તેનું સાધન 
રાખી તેના પ્રકાશથી પોતાનું કાર્ય કરી શકે, માટે આ સુગમ લધુ ગ્રન્થ ખના- 
વીએ છીએ. વળી કૅષાયપૂવક પોતાનું માન વધારવા, લોભ સાધવા, યશ 
વધારવા કે પોતાની પદ્ધતિ સાચવવા હું આ ગ્રન્થ ખનાવતે। નથી, પણુ જેને 
વ્યાકરણુ-ન્યાચાદિકે, નય પ્રમાણાદિકનું વા વિશેષ અથ્ૌનું સાન નથી તેનાથી 
મહાન ગ્રન્થોનેો તે! અભ્યાસ બની શકે નહિ તથા કોઈ નાના ગ્રન્થાનેો અભ્યાસ 
ખને છતાં તેનો ચથાર્થ અર્થ ભાસે નહિ એવા આ સમયમાં મદ બુદ્ધિમાન 
જીવો ઘણુ નેવામાં આવે છે તેમનું ભલું થવા અર્થે પર્મખુદ્ધિપૂ્વ્ક આ ભાષા- 
મય ગ્રન્થ બનાવું છુ. 

વળી જેમ કોઇ મહાન દરિદ્રીને અવલોકન માત્ર ચિતામણિનો પ્રાપ્તિ થાય 
છતાં તે ન અવલે।કે તથા જેમ કોઈ કોઢીઆને અમૃતપાન કરાવવા છતાં પણુ 


તે ન કરે તેમ સસારપીડિતિ જીવને સુગમ મોક્ષમાર્ગના ઉપદેશતું નિમિત્ત ખને 
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હવે નેત્ર સમાન, દર્પણ સમાન, ત્રાજવાતી દાંડી સમાન અને કસોટી સમાન ચાર 
પ્રકારના મહા ઉત્તમ શ્રોતાઓએ નું સ્વરૂપ કહીએ છોએ. 

જેમ નેત્ર ભલા-ખુરાને નિણ્‌યરૂપ જેઇ! શકે છે તેમ ભલા-ખુરા ઉપદેશને નિણ્‌ યરૂપ 
જણી ખુરાને છોડી ભલા ઉપદેશનું દઢ શ્રદ્નાન જેઓ કરે છે તેમને નેત્ર સમાન ખતા જ્નણુવા. 

જેમ દપણુમાં પોતાનું મુખ જેઇ તે ઉપર લાગેલી ૨૬૪, મળ વગેરે ધોઇ મુખને 
સાફ કરવામાં આવે છે તેમ સમ્યગ્‌ ઉપદેશ સાંભળી પોતાના ચતન્યસ્વભાવમાં લાગેલી કમ- 
રજને દૂર કરી આત્મપ્રદેશો નિર્મળ કરવાને જે ઉપાય કરે છે તે દર્પણ સમાન શ્રોતા ન્નણુવા. 

જેમ ત્રાજવાની દાડો વડે ઓછુ-વધતું' તરત જણાઇ આવે છે, વા ત દાંડી ઓછા- 
વધતાન્‌' જેમ તોલન કરે છે તેમ સદ્ગુરદ।ર1 પ્રાપ્ત થયેલા ઉપદદેશન પોતાની ખુદ્ધિ વડે 
સમ્યકપ્રકારે પૃ્વા મહાપુર્પાતી આમ્તાયાનસાર તોલન કરૈ છે. વળી જે ઉપદેશ પોતાને 
અનુપયે।ગી લાગે તેને તો છોડે છે તથા અધિક ફળદાતા ઉપયોગી ઉપદ્દેશને અ'ગીકાર ફરે 
છે, આવા ત્રાતા ત્રાજવાની દાંડી સમાન ન્નણુવા. 

જેમ કસોટી ઉપર વસી બલા-ખુરા સુવણની પરીક્ષા ફરવામાં આવે છે તેમ રૂડા 
શ્રોતાએ પોતાની સમ્યગખુદ્ધિરૂપ કસોટી ઉપર, પ્રાપ્ત થયેલા ઉપદેશને ચડાવે અને તેમાં 
હિતકારી-અહિતકારી ઉપદેશને સમ્યક ક્રકારે જનણી અહિતકારીને છોડી હિતકારીને મ્રહણુ 
કરે તે શ્રોતા કસોરી સમાન ન્નણુવા. 

વળી સુશ્રૂષા, શ્રવણ, શ્રદણુ, ધારણુ. મનન, ઊઠ (પ્રશ્ન, અપે.૩ (ઉત્તર) અને 
તત્ત્તવનિણુય એ આદ ગુણુ। સહિત જેનુ અ'તઃકરણુ હોય તેવા શ્રોતા 7૮ મોક્ષાભિલાષી 
ભ્તણુવા. 

એ પ્રમાણે પ્રસગાનુસાર જુદા જાદા પ્રકારના શ્રોતાનું સ્વરૂપ કહ્યું. 

-( સગ્રનાહઝ-અનુવાદ ) 
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છતાં તે અભ્યામ ન કરે તા તેના અભાગ્યનોા મહિમા કેણુ કરી શકે ? તેનું તો 
ભાવિ જ વિચારી પોતાને સમતા આવે. કઘ્યું છે કે-- 
સાદીળે ગુદ્ગોમે ઝે ળ સુળતીદ ષચ્મવયળાર્ર । 
ઝે ધિદરુટુસિસા મદ તુદટા મવમયવિદુળા ॥। 
અર્થ--સ્વાધીન ઉપદેશ દાતા શુરૂને યે!ગ મળવા છતાં પણુ જે જીવ પર્મ- 
વા૩્યોને નથી સાંભળતે। તે ધીઠ અને દુષ્ટચિત્ત છે. અથવા જે સંસારભયથો 
શ્રીતૌથકરાદિક ર્યા તે સંસારભયથી જે રહિત છે તે મેમો સુભટ છે. વળી 
પ્રવચનસારમાં જ્યાં “મોક્ષમાર્ગ અધિકાર” કહ્યો ત્યાં પણુ પ્રથમ આગમજ્તાન 
જ ગ્રહણ કરવા યોગ્ય કહ્યુ' છે. માટે આ જીવતું તો મુખ્ય કર્તવ્ય આગમત્તાન 
છે. એ થતાં તત્ત્વોનું શ્રદ્ધાન થાય છે, તત્ત્વશ્રદ્ધાન થતાં સંયમભાવ થાય છે 
અને તે આગમથી આત્મસ્ાનની પણ પ્રાસતિ થાય છે; જેથી સહજ મશેક્ષની 
પ્રાપ્તિ થાય છે. ધમૅનાં અનેક એગો છે તેમાં પણુ એક ધ્યાન વિના આનાથી 
ઊંચું' અન્ય ફેઈ પર્મતું અંગ નથી એમ જાણી હરકેઈ પ્રકારે આગમનેો 
અભ્યાસ કરવા યેગ્ય છે. વળી આ ગ્રંથનું વાંચવું, સાંભળવું અને વિચારવું ઘણું 
સુગમ છે. કે!ઈ વ્યાકરણાદિક સાધનની પણ જરૃર પડતી નથી માટે તેના 
અભ્યાસમાં અવશ્ય પ્રવર્તો. એથી તમારુ કલ્યાણ થશે. 


લેવા બ્ર્્ડ્ટ્ડ્ટ્ડ્કે9૦્ડ્ન્‍્ડબ-$૦-ડ૦૭ 
૪ એ પ્રમાણે શ્રમોક્ષમાર્મ પ્રકાશક ત્રથમાં પીદેબધ પ્રરૂપક ળી 
ા પ્રથમ અધિકાર સમાપ્ર 
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અધિકાર બીજો 
સસારઅવસ્થા નિરૂપણુ 


કબંધનરોગનું નિદાન 
સિથ્યાભાવ અભાવથી, જે પ્રગટે નિજભાવઃ 
તે જયવંત રહો સદા, એહીજ સોક્ષ ઉપાવ, 

હુવે આ ગ્રેથમાં મોક્ષમાર્ગનેો પ્રકાશ કરીએ છીએ. ત્યાં ખેધનથી છુટવું 
તેનું નામ મોક્ષ છે. સંસારી આત્મા કર્મબંધન વડે દુઃખી થઈ રહ્યો છે, 
દુઃખ ટૂર કરવાને! નિરંતર ઉપાય પણુ કરૈ છે, પરંતુ ખરો ઉપાય પામ્યા 
વિના તે ડુઃખ દ્ર થતું નથી તથા સદ્ધું પણુ જતું નથી અને તેથી જ આ 
જીવ વ્યારુલ થઈ રહ્યો છે. એ પ્રમાણે જીવને સમસ્ત દુઃખતું મૂળ કારણુ 
કર્મબંધન છે, તેના અભાવરૂપ સેક્ષ છે અને એ જ તેનું પરમ હિત છે. વળી 
સાચે। ઉપાય કરવો એ જ ડર્તવ્ય છે માટે તેના જ અહોં તેને ઉપદેશ આપીએ 
છીએ. હવે જેમ વૈઘ રશેગસહિત મનુષ્યને પ્રથમ તે। રૈગનું નિદાન બતાવે 
ફેૅ-આ પ્રમાણે આ રોગ થયે છે, તથા એ રગના નિમિત્તથી તેને જે જે 
અવસ્થા થતી હોય તે ખતાવે જેથી તેને નિશ્ચય થાય કે મને એવો જ રોગ 
છે. વળી એ રોગને ટૂર કરવાને ઉપાય અનેક પ્રકારે બતાવે અને એ ઉપાયની 
પ્રતીતિ અણાવે એટલું તો વૈદ્યવું કામ છે તથા ને તે રોગી તેનું સાધન કરે 
તો રેગથી સુછ્ત થઈ પોતાના સ્વભાવરૂપ પ્રવર્તે; એ રેગીનું કર્તવ્ય છે, એ જ 
પ્રમાણે અહોં કર્મબંધનયુક્ત જીવને પ્રથમ તે! કર્યબધનનું નિદાન દર્શાવીએ 
છીએ કે-આ પ્રમાણે કર્મબંધન થયું છે. વળી બો ફમબેધનના નિમિત્તથી 
તેને જે જે અવસ્દ્રા થાય છે તે દર્શાવીએ છીએ કે જે વડે જીવને નિશ્ચય 
થાય કે મને એ જ પ્રમાણે કર્મ બંધન છે. તથા એ કમેખેધનથી ડ્ર થવાને 
ઉપાય અનેક પ્રકારે બતાવીએ છીએ અને તે કપાયની તેને પ્રતીતિ અણાવીએ 
છીએ; એટલે તે શાસ્રનેો ઉપદેશ છે, હવે આ જીવ તેનું સાધન કરે તે 
કખેબધનધો મુક્ત થઇ પોતાના સ્તભાવરૃપ પ્રવર્તે, એ જીવતું કર્તવ્ય છે. ત્યાં 

પ્રથમ તેને કર્મબેધનનું નિદાન બતાવીએ છીએ. 

કમેનો સબધ અનાદિકાળથી છે 

કર્મખેપ્રન હોવાથી નાના પ્રકારના ઓપાધિકભાવોમાં જીવને પરિભ્રમણુ- 


પણું હોય છે, પણુ એકરૂપતા રહેતી નથી. માટે કર્મબંધન સહિત અવસ્થાનું 
૪ 


ફદ શ્રી શોક્ષમાર્ગ પ્રકારાક 








નામ સૈસારઅવસ્થા છે. એ સંસારઅવસ્થામાં અનંતાનંત જીવ છે, તેએ અના- 
દિથી જ કર્મબંધન સહિત્ત છે. પણુ એમ નથી ઝે--જીવ પહેલાં ન્યારો હતે 
તથા કર્મ ન્યારાં હતાં અને પાછળથી તેમનો સંયોગ થયે; તે કેવી રીતે 
છે? જેમ મેરૃગિરડિ આદિ અકૃત્રિમસ્કંધાોમાં અનંતા પરમાણુએ અનાદિ કાળથી 
એક ખેધનર્‌પ છે, તેમાંથી કોઇ પરમાણુ જુદા પડે છે તે કે!ઇઇ નવા મળે છે, 
એ પ્રમાણે મળવું-વીખરાવું થ્યા કરે છે. તેમ સંસારમાં એક જીવદ્રવ્ય તથા 
અનતા કશચેરૂપસુરૂગલપરમાણુ એ બૈને અનાદિકાળથી એકખંધાનરૂપ છે, 
તેમાંથી કે।ઈ કર્મપરમાણ જુદા પડે છે તથા ફે।ઇ નવા મળે છે, એ પ્રમાણે 
વ ડવ થયા કરૈ છે, 

પ્રશ્ન--પુદ્્ગલ પરમાણુ તો રાગાદિકના નિમિત્તથી કર્મરૂપ થાય છે, તે 
અનાદિ કર્મરૂપ કેવી રીતે છે? 

કર્મોના અનાદિષણાની સિદ્ધિ 

ઉત્તર--નિમિત્ત તો! નવીન કાર્ય હેય તેમાં જ સેભવે, અનાદિ અવસ્થામાં 
નિમિત્તતું કાંઇ પ્રયાજન નથી. જેમ નવીન પુદ્ગલપરમાણુએનું બેષન તો 
સ્નિગ્ધ-રૂક્ષ ગુણુના અંશે। વડેજ થાય છે તથા મેરૂગિરિ વગેરે સ્કંધોમાં અનાદિ 
પુદ્ગલપરમાણઓએનું બધાન છે ત્યાં નિમિત્તનું શું પ્રયાજન છે ? તેમ નવીન 
પરમાણુએ નું કર્મરૂપ થવું તો રાગાદિકવડે જ થાય છે તથા અનાદિ પુદ્ગલ- 
પરમાણુઓની કમેરૂપ જ અવસ્થા છે, ત્યાં નિમિત્તનું શું પ્રયોજન ? વળી જે 
અનાદિ વિષે પણુ નિમિત્ત માનીએ તે। અનાદિપણે રહે નડે, માટે કમને 
સ'બેધ અનાદિ માનવે. થ્રીપ્રવચનસારશાસ્ની તત્ત્ગપ્રદીપિકાલૃત્તિની વ્યાખ્યામાં 
સામાન્ય રયાધિકાર છે, ત્યાં કહ્યું છે ભાન કારણુ તે! દ્ર્યકમે છે તથા 
દ્રવ્યકમેનું કારણુ રાગાદિક છે.” ત્યારે ત્યાં તર્ક કર્યા છે કે-એ પ્રમાણે તે 
ઇતરેતરાશ્રય દોષ લાગે છે અર્થાત્‌ તે તેના આશ્રય અને તે તેના આશ્રય એમ 
થયું, ક્યાંય થ'ભાવ રહ્યો નહિં. ત્યારે ત્યાં એવો ઉત્તર આપ્યો! છે કે;-- 

“ણવ સતોલરેલરાગ્રચફોવઃ । ત છિ | અતારિવલજસકવજ્સામિસંવજ્રત્રા- 
ટમનઃ પ્રાસનજ્વ્યવમળરસત્ર છેતુત્વેનોજાદાનાલ્‌” 

થી પ્રવચનસાર્‌ અન ૨ ગા૦ ર૯ 

અ્થ--એ પ્રમાણે ઇતરેતરાશ્રય દોષ નથી, કારણુ અનાદિને સ્‍્વચંસિદ્ધ 
દ્રવ્યકર્મેનો સ'બંધ છે તેને ત્યાં કારણુપણુાવડે ગ્રહણુ કર્યો છે. એ પ્રમાણે 
આગમમાં કલ્યું છે. વળી યુક્તિથી પણુ એમ જ સંભવે છે. જે કર્મનિમિત્ત વિના 
જીવને પહેલાં રાગાદિક કહીએ તે! રાગાદિક જીવને! નિજસ્વભાવ થઈ ન્ય, 
કારણુ પરનિમિત્ત વિના હોય તેનું જ નામ સ્વભાવ છે. માટે કર્મનો સંખેધ 
અનાદિ જ માનવે]. 
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ન્યારાં ન્યારાં દ્રવ્ય છે લો! થા થો. જ સખંધ કેમ મ સહવે ! 

ઉત્તર--જેમ જલ અને દુધને, સુવણુ અને કિટ્ટીકનો, તુષ અને કણુને 
તથા તેલ અને તલને! અનાદિ સંખંધ જેવામાં આવે છે, રા નવીન સેળાપ 
થયો નથી, તેમ જીત અને કર્મનો સબધ પણુ અનાદિથી જ નાણુવે; પરંતુ 
તેના નવીન મેળાપ થયો નથો. વળી તસે કહ્યું કે-“તે ફેમ સંભવે ?” પણુ 
અનાદિથી જેમ કેઈ જુદાં દ્રવ્યો છે તેમ કેઈ મળી રહેલાં દ્રવ્યો પણુ છે 
એટલે એવા સંભવમાં કોઈ વિરોધ તો ભાસતે। નથી, 

પ્રશ્ન--સંબેધ વા સંચેગ કહેવો! તો ત્યારે જ સભવે કે જ્યારે પહેલાં 
જુદાં હોય અને પછો મળ્યાં હોય, પણુ અહોં અનાદિકાળથી મળેલા 
જીવ અને કમાનો સ'બંધ કેમ કહ્યો ? 

ઉત્તર--અનાદિથી તો મળેલાં હતાં, પણુ પાછળથી જુદાં થયાં ત્યારે 
જાણ્યું કે-જુદાં હતાં તો જુદાં થયાં, માટે પહેલાં પણુ જુદાં જ હતાં. એ 
પ્રમાણું અતુમાનવડે વા કેવળન્તાનવડે તે પ્રત્યક્ષ ભિન્ન ભાસે છે; એ વડે 
તેઓનું બંધાન હોવા છતાં પણુ ભિન્નપણું જણાય છે. એ ભિન્નતાની અપેક્ષાએ 
તેઓનો સબંધ વા સ'ચે!ગ કક્ષે છે. કારણુ નવા મળે। વા મળેલા જ હે, પરંતુ 
ભિન્નદ્રવ્યાના મેળાપમાં એમ જ કહેવું સ'ભવે છે. એ પ્રમાણે જીવ અને 
કમના અનાદિ સ'બંધ છે. 

હુવે જીવદ્રવ્ય તો। દેખવા- -જાણુવારૂપ ચેતન્યગુણુનું ધારક છે, ઇન્દ્રિય- 
ગમ્ય ન હોવા યોગ્ય અમૂ[તિક છે તથા પી અસ- 
ખ્યાતપ્રરેશી એક દ્રવ્ય છે. તથા ટર્મ ચેતનાગુણુરહિતજડ, મૂતિક અને 
અનેત પુદ્ગલપરમાયુઓ ને પુંજ છે. માટે તે એક દ્રવ્ય નથી. એ પ્રમાણે 
એ જીવ અને કર્મનો અનાદિ સ'બંધ છે તોપણુ જીવને કોઇ પ્રદેશ કર્મરૂપ 
થતો નથી; તથા કર્મને! કોઈ પરમાણુ જીવરૂપ થતો નથી પણુ પોતપોતાના 
લક્ષણુને ધરી બન્ને જુદાં જુદાં જ રહે છે. જેમ સુવર્ણ અને રૃપાનો એક સ્કંધ 
હેવા છતાં પીતાદિ ગુણને ધરી સુવણુ જીડું જ રહે છે તથા “વેતાદિ ગુણેાને 
ધરી રૂપું જુડું જ રહે છે તેમ એ બંને જુદાં જાણવાં. 

પ્રશ્ન--મૂતિક મૂતિકનું તો બધાન થવું ખને, પણુ અમૂતિક અને મૃતિકનું 
ખંધાન ફેમ બને? 

અમૂ્તિક આત્માથી મૂતિક કર્મોનો બૈધ કેવી રીતે થાય છે 

ઉત્તર--જેમ અવ્યક્ત અને ઈંદ્રિયગમ્ય નથી એવા સૂક્ષ્મ ષુદ્દગલે તથા 
વ્યક્ત અતે ઇંદ્રેયગમ્ય એવા સ્થૂલ પષુદ્ગલેતું ખંધાન હોવું માનીએ છીએ 
તેમ ઈંદ્રિયગમ્ય ન હોવા ચોગ્ય એવે અમૂતિક આત્મા તથા ઇત્રિયગમ્ય 
હોવા થોગ્ય મૂ(તિક ડ્સો એ બેનેતું ખંધાન છે એમ માનવું, વળી એ ખધાનમાં 
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કોઇ કેને કર્તારૂપે તો છે નહિ, જયાંસુધી બેષાત રહે ત્યાંસ્ુષી એ બંનેને 
સાથ રહૈ, પણુ છુટાં પડે નહિ; તથા પરસ્પર કાર્ય-કારશુપણું તેઓને ખન્યું 
રહે એટલું જ અડોં ખંધાન જાણવું. હુવે મૂતતિક-અમૂતિકનું એ પ્રમાણે બંધાન 
થનામાં કાંઈ વિરોધ નથો., એ પ્રમાણે જેમ એક જીતને અનાદિ કમસંખંધ 
કહ્યો તે જ પ્રમાણે જુદા જુદા અનંત જીવોને પણુ સમજવે।. 
ઘાતિ-અઘાતિ કમે અને તેનાં કાયે 

હુવે તે કમે જ્ઞાનવરણાદિ ભેદોવડે આઠ પ્રકારનાં છે, ત્યાં ચાર ઘાતિકસૌના 
નિમિત્તથી તે। જીવના સ્વભાવને! ઘાત થાય છે. તેમાં સ્ાનાવરણુ-દરીનાવરણવડે 
જીવના જ્તાન-દર્શનસ્વભાવની વ્યક્તતા થતી નથી, પણુ એ કર્મોના ક્ષચચોપશમ 
અનુસાર કિંચિત્‌ જ્ઞાન-દર્શનની વ્યક્તતા રહે છે. મેોહનીયવડે જીવના સ્વભાવ 
નહિ એવા ચિથ્યાશ્રદ્ધાન વા ક્રોધ, માન, માયા અને લેભાદિક કષાયે।ની વ્ય- 
ક્તતા થાય છે. તથા અંતરાયવડે જીવને સ્વભાવ દીક્ષા લેવાના સામર્થ્યરૂપ 
જે વીર્ય-તેની વ્યક્તતા થતી નથી, પણુ તેના ક્ષયેોપશમ અતુસાર કિચિત્‌ 
શક્તિ રહે છે. એ પ્રમાણે ઘાતિકર્સાના નિમિત્તથી જીવના સ્વભાવને અનાદિથી 
જ ઘાત થયે છે. પણુ એમ ન સમજવું કે-પહેલાં તો સ્વભાવરૂપ શુદ્ધ આત્મા 
હેતે, પરંતુ પાછળથી કર્મનિમિત્તથી સ્ત્રભાવઘાતવડે અશુદ્ધ થયે।. 

પ્રશ્ન--ઘાત નામ તે। અભાવનું છે. ઢવે જેનો પહેલાં સદ્ભાવ હેય 
તેના અભાવ કહેવો! ખને, પરંતુ અહીં સ્ત્રભાવનેો સદૂભાવ તે છે જ નહિ 
તે પછી ઘાત કોને કર્યા ? 

ઉત્તર--જીવમાં અનાદિથી જ એવી શક્તિ હોય છે કે જે કમેનું નિમિત્ત 
ન હોય તે! કેવળસ્ાનાદિ પોતાના સ્વશાવરૃપ પ્રવર્તે, પરંતુ અનાદિથી જ ડમને 
સેબધ હોવાને લીધે એ શક્તિનું વ્યક્તપણું ન થયું, એટલે શક્તિ અપેક્ષા 
ક્ગભાવ છે તેને, વ્યક્ત ન થવા દેવાની અપેક્ષાએ, ધાત કર્ચો એમ કહીએછીએ. 

વળી ચાર અધઘાતિકર્સૌના નિમિત્તથી આત્માને બાહ્ય સામગ્રીનો સંખંધ 
બને છે. ત્યાં વેદનીચવડે તે! શરીરમાં વા શરીરથી ખાદ્ય નાના પ્રકારનાં સુખ- 
દઃખના કારણુરૂપ પરદ્રજ્યોનેો સંચે!ઈગ જેડાય છે. આયુકર્મવડે પોતાની સ્થિતિ 
સુધી પ્રાપ્ત ચચેલા શરીરનો સબધ છૂટી શકતે નથી, નામકર્મવડે ગતિ, જાતિ 
અને શરીરાદિક નીપજે છે. તથા ગોત્રકમેવડે ઉંચ-નીચ કુળની પ્રાત્તિ થાય છે. 
એ પ્રમાણે અઘાતિક્મોવડે ખાહ્ય સામગ્રી એકઠી થાય છે; જે વડે મોહના 
ઉદયનેો સાથ મલતાં જીવ સુખી-ટ૬ુઃખી થાય છેઃ વળી શરીરાદિકના સેબંધથી 
જીવતે! અમૂર્સત્વાદિસ્વભાવ પોતાના સ્વ-અર્ધને કરો શકતે નથી, જેમ કેઇ 
શ્રીરને પકડે તે! આત્મા પણુ પકડ્યો જાય છે. વળી જ્યાંસુધી ફર્મનો ઉદય 
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રહે ત્યાંસુધી બાહ્ય સામગ્રી પણુ તેમ જ ખની રહે છે પણુ અન્યથા થઈ શકતી 
નથી, એ પ્રમાણે અઘાવિકર્મૌનું નિમિત્ત જાણુયું, 

પ્રશ્ન--કમૈ તો નિબેળ અને જડ છે તો એ વડે જીતના સ્વભાવને। ઘાત 
થવે। વા બાહ્ય સામગ્રીનું મળડું કેમ સંભવે? 


નિબેળ જટડકર્મોહ્વારા' જીવના સ્વભાવનો ધાત 
' તથા ખાલ્મસામત્રીનુ' મળવુ 


ઉત્તર--જે પોતે કર્તારૂપ થઇ પ્રયત્નપૂર્વક જીવના સ્વભાવને હણે વા 
બાહ્ય સામગ્રો મેળવી આપે તે! કર્મમાં ચૈતન્યપણું તથા ખળવાનપણે સશવે, 
પણુ એમ તે! નથી. ફોઈ સહજ નિમિત્ત-નેમિત્તક સખંધ છે. જયારે તે કર્સાને 
ઉદયકાળ હોય ત્યારે આત્મા પોતે જ સ્વભાવર્‌પ નહિ પરિણુમતાં વિભાવરૃપ 
પરિણમે છે વા અન્ય દ્રવ્યો તે જ પ્રમાણે સબંધરૂપ થઈ પરિણુમે છે. જેમ 
ફોઈ પુરૂષના માથા ઉપર સે।હનધૂળ પડવાથી તે પુરૂષ બહાવરે ખની ગયે, 
હવે ત્યાં એ મો।હેનધૂળને તે। જ્ઞાન પણુ નથી તેમ તેમાં ખળવાનપણું પણુ નથી, 
છતાં બહાવરાપાણુ એ સે।!હનધૂળવડે જ થતું જેવામાં આવે છે. મોહનધૂળનું તે 
માત્ર નિમિત્તપણું જ છે, પણુ તે પુરૂષ પોતે જ તેથી બહાાવરેો થઈ પરિણુમે' 
છે, એવો જ કે!ઇ નિમિત્ત-નેમિત્તિકભાવ ખની રહ્યો છે. વળી જેમ સૂર્યોદયકાલે 
ચકવા-ચકવીનો સંચોગ થાય છે ત્યાં કોઇએ દ્વેષખુદ્ધિથી વા બળપૂર્વક રાત્રિ 
વિષે તેમને જુદાં કયો નથી તેમ કોઇએ કરૂણાખુદ્ધિપૂવક દિવસ વિષે મેળવ્યાં 
નથી પણ્‌ સૂર્યોઠયનું નિમિત્ત પામીને પોતે જ મળે છે, તથા સૂર્યાસ્તતું નિમિત્ત 
પામીને પોતે જ છુટાં પડે છે. એવો જ કેઈ નિમિત્ત-નેમિત્તિક્નાવ બની 
રહ્યા છે. એ જ પ્રમાણે કર્મનો પણુ નિમિત્ત-નેમિત્તિકભાવ જાણુવે।. એ પ્રમાણે 
કરના ઉદ્યવડે જીવની અવસ્થા થાય છે. હવે નવીન બંધ કેવી રીતે થાય છે 
તે કહોએ છીએ. 

નવીન બંધ કેવી રીતે થાય છે 

જેમ મેઘપટલથી સૂર્યને જેટલે પ્રકાશ વ્યક્ત થતે! નથી તેટલે। તો તે 
કાળમાં તેનો અભાવ છે, તથા એ મેઘપટલના મંદપણાથી જેટલે! પ્રકાશ વ્યક્ત 
થાય છે તે એ સૂર્યના સ્વભાવને એશ છે; પણુ મેઘપટલજનિત નથી. તેમ 
જ્ઞાનાવરણુ-દરીનાવરણુ-અંતરાયકસના નિમિત્તથી જીવનો જેટલે સ્તાન, દશન, 
વીર્યસ્વભાવ પ્રગટ થતે। નથી તેટલે! તે તે કાલમાં તેના અભાવ છે તથા 
એ કમના ક્ષયોષશમથી જેટલે સાન, દર્શન અને વીર્યસ્વભાવ પ્રગટ વર્તે છે તે 
જીવના જ સ્વભાવને એશ છે, પણુ ક્સૌદયજન્ય ઓષપાધિકભાવ નથી. હવે એ 
પ્રમાણ સ્વભાવના અંશને! અનાદિથી માંડી કદી પણુ અભાવ થતો નથી. અને 
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એ વડે જ જીવના જીવત્વને। નિશ્ચય કરો શકાય છે કે-આ જે દેખવા જાણુવા- 
વાળી શક્તિને ધારણુ કરનાર વસ્તુ છે તે જ આત્મા છે. વળી એ સ્વભાવવડે 
નવીન કર્માૌનો બંધ થતો નથી, કારણુ કે સ્વભાવ જ ને બંધનું કારણુ થાય તે 
બંધથી છુટવું ફેમ થાય ? વળી એ કર્મના ઉદ્યથો જ્ઞાન, દર્શન અને વીર્યે જેટલા 
અભાવરૂપ છે તે વડે પણુ ખેધ થતે નથો, કાશણુકે જ્યાં પાતે જ અભાવરૃપ છે 
ત્યાં તે અભાવ અન્યનું કારણુ કેમ થાય ? માટે સાનાવરણુ, દર્શનાવરણુ અને 
અએતરાયના નિમિત્તથી ઉપજેલા ભાવે। પણુ નવીન કર્મખંધના કારણુરૂપ નથી, 
મેપ્ડનીયકમેના ઉદ્યવડે જીવને અયથાથેશ્રદ્ધાનરૂપમિથ્યાત્વભાવ વા કોધ, 
માન, માયા અને લેભાદિક ક્ષાયભાવ થાય છે; તે જેકે જીવના અસ્તિત્વમય 
છે, જીવશ્રી જુઠ્ઠા નથી, જીવ જ તેને। કર્તા છે અને જીવના પરિણુમનરૂપ જ 
એ કાર્ય છે તોપણ એનું હોવું મોહકમેના નિમિત્તથી જ છે, પણુ કર્મનિમિત્ત 
ટૂર થતાં તેનો અભાવ જ થાય છે. માટે એ જીવને નિજક્વભાવ નથી પણુ 
ઓપાધિકભાવ છે. તથા એ ભાવેોવડે નવીન બધ થાય છે માટે મોહના ઉદયથી 
ઉત્પન્ન થયેલા ભાવો ખેંધના કાશણુરૃપ છે. 

અધાતિકર્મના ઉદયથી ખાહ્ય સામગ્રી મળો આવે છે. તેમાં શરીરાદિક 
તો જીવના પ્રદેશે।થી એકક્ષેત્રાવગાહો થઇ એકખંધાનરૂપ જ હેય છે, તથા 
ધન-કુટુખાદિક જે આત્માથી ભિન્નરૂપ છે એ બધાં કાંઈ બેધનાં કારણુ નથો, 
કારણુકે પરદ્ર્ય કાંઈ ખેધનું કારણુ હોય નહિ પણુ તેમાં આત્માના મમત્વાદિરૂપ 
મિથ્યાત્વાદિભાવ થાય છે, તે જ ખેધના કારણુરૂપ જાણુવા. વિશેષમાં નામકર્મના 
ઉદયથી શરીર, વચન વા મન ઉપજે છે તેની ચેછાના નિમિત્તથી આત્મપ્રદેરેનું 
ચંચલપણું થાય છે જે વડે આત્માને ષપુદ્્ગલવર્ગણાએથી એડ ખંધાનરૃપ હોવાની 
શક્તિ થાય છે, તેને યોગ કહે છે. તેના નિમિત્તથી સમચે સમચે કર્મરૂપ હોવા 
ચોગ્ય અનત દ પમાં ગ્રહુણુ થાય છે. ત્યાં અલ્પ ચેગ હોય તે થેોડા 
પરમાણુઓતું તથા ઘણે। ચેોગ હોય તે ઘણુા। પરમાણુઓનું ગ્રહણુ થાય છે. એક 
સમયમાં ગ્રહણુ થયેલા પુદ્ગલ પરમાણુએ। સ્તાનાવરણાદિ મૂલ પ્રધુતિ વા તેની 
ઉત્તર પ્રકૃતિઓમાં સિદ્ધાંતમાં કહ્યા પ્રમાણે સ્વયં વહેંચાઇ જાય છે, અને તે 
વહેંચણી અતુસાર તે પરમાણએ તે તે ગરકુતિઓરૃપ પાલે જ પરિણ શી જાય છે. 

વિશેષ એ છે કે-ચોગ ખે પ્રકારના છે, શુભ યોગ અને અશુભ યોગ. «યાં 
ધમના એગોામાં મનવચનકાયાની પ્રવૃતિ થતાં તો શુભયોગ તથા અધમૈના 
અંગોમાં તેની પ્રવૃત્તિ થતાં અશુભયોગ હોય છે. હવે શુભયોગ હે વા અશુભ- 
યોગ હે, પરંતુ સસ્યકત્વ પામ્યા વિનતા ઘાતિયાંકસૌની સર્વ પ્રકૃતિઓને। 
તે નિરંતર બંધ થયા જ કરે છે. કોઇ પણુ સમય કેઈ પણુ પ્રકૃતિના બેધ 
થયા વિના રહેતો જ નથી, પરંતુ આટલું સમજવાનું કે-મોહનીયતા હાસ્ય અને 


સકો મસાઝકેકયનાેડકોટ ડેલા શરૃ 
ક ચુગલમાં, નિ શે મિ યુગલમાં સે ત્રર્‌ પ્રકારના  પૈદમાંથી એક 
કાળમાં કોઈ એક એક પ્રકૃતિનો જ ખૈધ થાય છે. 
અઘાતિપ્રરુતિઓમાં શુભયેોગ હોય તો સાતાવેદનીચય આદિ પુણ્ય- 
પ્રકૃતિએનોા, અશુભયે!ગ હોય તે! અસાતાવેદનીયાદિ પાપપ્રરૃતિઓને।, તથા 
મિશ્રચોગ હોય તે! કોઈ પુણ્યપ્રકૃતિએનો તથા કોઇ પાપપ્રકૃતિઓનેો બંધ 
થાય છે. એ પ્રમાણે થોગના નિમિત્તથી કર્મતું આગમન થાય છે. માટે યોગ 
છે તે આશ્રવ છે એમ કહ્યું છે. વળી એ ચેગદ્વારા ગ્રહુણુ થયેલાં કર્મપરમા- 
ણુઓનું નામ પ્રદેશ છે. તેઓને ખૈેષ્ર થયે! અને તેમાં મૂળ ઉત્તર પ્રકૃતિએ ને। 
વિભાગ થયે! તેથી યોગવડે પ્રદેશળેધ વા પ્રકુતિખેષ થાય છે એમ સમજવું. 
વળી મોહના ઉદયથો મિથ્યાત્ત-કોધાદિરૂપભાવ થાય છે તે સર્વનું 
સામાન્યપણે “કષાય” એ નામ છે. તેનાથી કર્મપ્રકૃતિએની સિ થતિ ખેધાય છે. 
ત્યાં જેટલી સ્થિતિ માંધી હોય તેમાં અખાધાકાળ' છેડી તે પછી જ્યાંસુધો 
બંધસ્થિતિ પૂર્ણું થાય ત્યાંસુધી સમચે સમયે તે પ્રકૃતિએાને ઉદય આવ્યા જ 
કરે છે. ત્યાં અલ્પ કષાય હેય તે! દેવ, મતુષ્ય અને તિર્યચાયુ વિતા બાકીની 


સર્વ ઘાતિ-અઘાતિ કમપ્રકૃતિઓને। થે।ડો સ્થિતિખંધ તથા ઘણે! કષાય હોય 
તે! ઘણ્‌। સ્થિતિબેધ થાય છે. તથા દેવ, મનુષ્ય અને તિર્ચચ એ ત્રણે આયુ- 


કમેપ્રકુતિએમાં અલ્પ કષાય હેય તે। ઘણુ! તથા ઘણે કષાય હોય તે થોડે 
સ્થિતિગંધ થાય છે. 
વળી એ ડષાયવડે જ કર્મપ્રકૃતિએમાં અતુભાગશક્તિના (ફલદાન 


શક્તિના) ભેદો થાય છે. ત્યાં જેવો અતુભાગ બેધ્રાય તેવો જ ઉદયકાળમાં એ 

પ્રકૃતિએને। ઘણે! વા થોડો રસ (ફળ) નીપજે છે, હવે અઃપ કષાય હોય તે 

ઘાતિકર્મની સવે પ્રકૃતિએ માં વા અઘાવિકર્મૌની પાપપ્રકૃતિઓમાં તો થોડો 

૧ આઠ મૂળ પ્રકૃતિઓના ઉત્કૃણ્-જધન્ય રિથિતિબંધ અતે અબાધાકાળતું કેષ્ક- 
મૂળ પ્રકૃતિઓઆ ઉન સ્થષિતિબંધ જન સ્થિતિબંધ ઉમ અબાધાકાળ ૪૦ અબાધાકાળ 





1 સાનાવરણુ ૩૦ કોન્કોન્સાગર ૧ અંતમુહ્ર્તે ૩ દજાર વર્ષને ઝયુકમ્‌' સિવાય સાતે કમોની 


ર દર્રાતાવરણુ ૩૦ ,, ર. ઝં ૩ ,, જઘન્ય અબાધા પોતપોતાની 
૩ વૈદતીય ૩૦ ર ૧ર મુદ્દત ૩ ,, જધન્યસ્થિતિથી સ'ખ્યાતગુણી 
૪ મોાહતીય ૭૦૨ ઇ, ૧ અ'તમુદતત ૭ હજર્વર્ષ | અલ્પ હય છે. તથા:-આયુ- 
પ્‌ આયુ 2૩ સાગર ૧ ,, મો ત્રિભ્ાગ ક મામા 
દ નામ ર૨૦ કે*્કોન્સાગર ૮ મુદ્ત ૬7૨ વર્ષ પ્રમાણુ તથા કોઇ આચા- 
9 ગોત્ર ર્‌૦ મ વ ક ક યના મતે એક અતમુંદર્ત 


/ અ'તરાય ૩* ક ૧ અતમુટત" ૩ હજર વષ/પણુ હોય છે. 
(ત્રો ગોટૃમસા૨ કર્મકાંડ ગાન ૧૨૭, ૧૩૯, ૧૫૬, ૧૫૭, ૧૫૮. અનુવાદક-) 
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અસતુભાગ ખેધાય છે, અને ઘણે। કષાય હોય તે તેમાં ઘણા! અનુભાગ બેધાય છે. 

તથા અઘાતિકર્માની પુણ્યપ્રરૃતિએમાં અલ્પ કષાય હોય તે ઘણે! અને ઘણે 

કષાય હેય તે! થોડો અનુભાગ ખંધાય છે. એ પ્રમાણે કષાયો વડે ક્મ'પ્રજુ- 

તિએ।માં સ્થિતિ-અતુભાગના ભેદો પડે છે, તેથી કષાયે।!વડે જ સ્થિતિખંધ 
અને અતુભાગબેધ થાય છે એમ જાણવું. 


અહીં જેમ ઘણી મદિરા હેય છતાં તેમાં થોડા કાળ સુખી થોડી ઉન્મ* 
તતતા ઉપજાવવાની શક્તિ હોય તે। તે મદિરા હીનપણાને જ પ્રાસ છે, તથા થોડી 
મદિરા હેય છતાં તેમાં ઘણા કાળ સુષ્ી ઘણી ઉન્મત્તતા ઉપનાવવાની શક્તિ 
હોય તો તે મદિરા અધિકપણાને પ્રાસ છે, તેમ કર્મપ્રકૃતિઓના ધણુ। પરમાણ 
હોય છતાં તેમાં થોડા કાળ સુધી થોડું કૂળ દેવાની શક્તિ હોય તે! તે કર્મ 
પ્રશુતિ હોનપણ્‌ાને જ પ્રાપ્ત છે તથા કર્મપ્રકૃતિએના થોડા પરમાણુએ। હોય 
છતાં તેમાં ઘણા કાળ સુષ્રી ઘણું ફળ દેવાની શકિત હોય તો તે કમંપ્રકૃતિ 
અધિકપણાને પ્રાસ છે. માટે થોગવડે થયેલો પ્રકૃતિબેધ-પ્રદેશળધ ખળવાન 
નથી, પરંતુ કષાયોવડે કરેલો સ્થિતિબધ-અનુભાગબેધ જ ખળવાન છે. એટલા 
માટે મુખ્યપણું કષાય જ બ'ધતું કારણુ નણવું. જેઓને ખંધ ન કરવે। હાય 
તેએ કષાય ન કરે. 

પ્રશ્ન--પુદ્ગલ પરમાણએ। તે જડ છે તેમને કંઇ જ્ઞાન નથી તે! તેએ 
યથાયોગ્ય પ્રકૃતિરૂપ થઈ કૈવી રીતે પરિણુમે છે ? 

જ્ઞાનહીન જડપરમાણુઓનુ' યથાયોગ્યપ્રકૃતિરૂષ પરિણુમન 

ઉત્તર--જેમ ભૂખ લાગતાં સ્ુખક્ભારવડે ગ્રહણ કરેલો ભોજનર્‌પ સુદ્ગલ- 
પિંડ, માંસ, શુક્ર અને ર્ધિરાદિધાતુરૂપ પરિણુમે છે, એ ભોજનના 
પરમાણુએ।માં યથાચે।ગ્ય કોઈ ધાતુરૂપ થોડા વા કોઈ ધાતુરૂપ ઘણા પરમા- 
ણુએ। હોય છે, તેમાં પણુ કોઇ પરમાણુએઓને સ'બ'ધ ઘણા કાળ સુધો તથા 
જોઇનોા થોડા કાળ સુધી રહે છે, વળી એ પરમાણુઓમાં કોઇ તે પોતાનું કાર્ય * 
નીપજાવવાની ઘણી શક્તિ ધરાવે છે અને કોઇ અલ્પ શક્તિ ધરાવે છે, હવે એમ 
થવામાં કાંઇ ભોજનરૂપ પ ડને તે જ્ઞાન નથી કે “હું આમ પરિણસું” _ 
તથા અન્ય પણુ કેઈ પરિણુમાવનારે નથી, પરંતુ સા જ ફોઈ નિસમિત્ત- 
_ગૈમિત્તિકભાવ ખની રહ્યો છે જે વડે એ જ પ્રમાણે પરિણુમન થાય છે, તેમ 
' કષાય થતાં ચોગદ્ધાશ્વડે ગ્રહણુ કરેલો કમેવર્ગણારૂપ પુદૂગલપિંડ સાનાવરણાદિ 
_પ્રદુતિરૂપ પશિણુમે છે, એ ક્મ' પરમાણુઓમાં યથાયોગ્ય કોઇ પ્રકૃતિરૂપ થોડા 
વા કોઇ ગ્રકૃતિરૃપ ઘણા પરમાણુએ હોય છે; તેમાં કોઇ પરમાણુએને। સ'બધ 
ઘણા કાળ રહે છે તથા કોઇનો થોડા કાળ રહે છે, એ પરમાણુઓમાં ફોઇ તો 


અધિકાર બીજે-સ'સારઅવસ્થધાનિરૂપણ કક 





પોતાનું કાર્થ નિપજાવવાતી ઘણી શક્તિ ધારે છે ત્યારે કોઇ થેડી શક્તિ ધારે 
છે. એમ થવામાં કે।!ઇ કમ'વર્ગેણારૂપ પુદ્ગલપિડને તે જ્ઞાન નથી કે “ડં આમ 
પરિણુસું”, તથા ત્યાં અન્ય કોઈ પરિણુમાવનારે। પણુ નથી, પરંતુ એવો! જ કોઈ 
નિમિત્ત-નેમિત્તિકભાવ ખની રહ્યો છે જે વડે એ જ પ્રકારે પરિણુમન થાય છે. 
લોકમાં પણુ એવાં નિમિત્ત-નેમિત્તિક ઘણાં બની રહ્યાં છેઃ જેમ મ'ત્રના નિમિત્તથી 
જલાદિકમાં રોગ ટ્ર કરવાની શક્તિ હોય છે તથા કાંકરી વગેરેમાં સર્પાદિકને 
રાકવાની શક્તિ હેય છે, તેમ જીવભાવના નિમિત્તવડે પુદ્ગલપરમાણુઓ માં 
જ્ઞાનાવરણુાદિરૂપ શક્તિ થાય છે. અહોં વિચાશ્વડે પોતાના ઉદ્યમપૂર્વક કાર્ય 
કરે તે! ત્યાં જ્ઞાનની જરૂર ખરી, પણુ તથારૂપ નિમિત્ત બનતાં સ્વચં તેવું પરિ- 
ણુમન થાય ત્યાં જ્ઞાનનું કાંઇ પ્રચયાજન નથી. એ પ્રમાણું નવીન ખ'ધ થવાતું 
વિધાન જાણવું. 


કર્મોની બંધ, ઉદય, સત્તારૂપ અવસ્થા 


હેવે જે પરમાણુ કમ'રૂપ પરિણુમ્યા છે તેના જ્યાંસુધી ઉદ્યકાલ ન આવે 
ત્યાંસુધી તે જીવના પ્રદેશેથી એકક્ષેત્રાવગાહરૂપ ખ'ધાન રહે છે. ત્યાં જીવ- 
ભાવના નિસિત્તથી કેઈ પ્રરૃતિએની અવસ્થાનું પલટાવું પણુ થઇ જાય છે. કોઈ 
અન્ય પ્રજૃતિએના પરમાણુ હતા તે સંકમણુરૂપ થઇ અન્ય પ્રકૃતિના પરમાણુ 
થઇ જાય છે. વળો કેઈ પ્રકૃતિઓને સ્થિતિ વા અતુભાગ ઘણે હેતે! તેનું 
અપડર્ષણુ થઈ થોડો થઈ જાય છે તથા કે!ઇ પ્રકૃતિએને। સ્થિતિ વા અતુભાગ 
થાડા હેતે તેનું ઉત્કર્ષણુ થઈ ઘણે! થઈ જાય છે. એ પ્રમાણે પૂર્વે બાંધેલા 
પરમાણુઓની અવસ્થા પણુ જીવભાવનું નિમિત્ત પામીને પલટાય છે, નિમિત્ત 
ન ખને તે। ન પલટાય, જેમની તેમ રહે. એવી રીતે સત્તારૂપ કર્મ રહે છે. 

વળી જ્યારે તે કમ*પ્રકૃતિએને। ઉદયકાળ આવે ત્યારે તે પ્રકૃતિઓના 
અનુભાગ અતુસાર સ્વયે કાર્ય ખની જાય છે. પણુ કમ તેના કાર્યને નીપજા- 
વતું નથી, એનો ઉદયકાળ આવતાં તે કાર્ય સવષે ખની જાય છે. એટલે। જ 
અહીં નિમિત્ત-નેૈમિત્તિક સબ'ધ જાણુવે।. 

વળી જે સમયમાં ફળ નિપજ્યું તેના અનંતર સમયમાં એ કમરૂપ 
પુદૂગલેોની અતુભાગ શક્તિનો અભાવ થવાથી કર્મપણાનેો પણુ અભાવ 
થાય છે, તે પુદ્ગલે। અન્ય પયૌયરૂપ પરિણુમી જાય છે. એતું જ નામ સવિપાક 
નિજેરા છે. એ પ્રમાણે સમય સમય ઉદ્યય થઈ કમોામ ખરી જાય છે. ક્મ'પણું 
નાશ પામતાં તે પરમાણુ તે જ સ્કંધમાં રહો વા જુદા થઈ જાએ, એનું કાંઇ 
પ્રયોજન જ નથી. 

વિશેષમાં--સૈસારી જીવને સમયે સમયે અનંત પરમાણુ ખ'ધાય છે. 

પ્‌ 


કજ શ્રી શેક્ષમાગ પ્રકાશક 





ત્યાં એક સમયમાં ખાંધેલા પરમાણુએ। અખાધાકાળ છોડી, પોતાની સ્થિતિના 
જેટલા સમય હોય તે સર્વેમાં કમથી ઉદય આવે છે. વળી ધણુ! સમયમાં 
બાંધેલા પરમાણુ કે જે એક સમયમાં ઉદય આવવા ચેોગ્ય છે તે ખધા એકઠો 
થઇ ઉદય આવે છે, તે સર્વ પરમાણુએને અત્તુભાગ મળતાં જેટલે અતુભાગ 
થાય તેટલું ફળ તે કાળમાં નિષજે છે. વળી અનેક સમયે।માં ખાંધેલા ૫૨- 
માણુ ખ'ધસમયથી માંડી ઉદયસમય સુધી ડર્મરૂપ અશ્તિત્વને ધારી જીવથો 
સ'બ'ધરૂપ રહે છે. એ પ્રમાણે કર્મની બ'ધ, ઉદય, સત્તારૂપ અવસ્થા જાણુવી. 
ત્યાં સમચે સમયે એક સમયપ્રખદ્ધમાત્ર પરમાણુ બ'ધાય છે, એક સમયગ્રખ- 
દ્ધમાત્ર નિજરે છે તથા દેોઢશુણુહાનિવડે ગુણિત સમયપ્રખદ્ધમાત્ર સદાકાળ 
સત્તામાં રહે છે. એ સવતું વિશેષ વર્ણુન આગળ કર્મ-અધિકારમાં લખીશું 
ત્યાંથી જાણુવું. 
દ્રવ્યકર્મ અને ભાવકર્મ 

એ પ્રમાણે કર્મ છે તે પરમાણફપ અનત પુદ્ગલદ્રવ્યાવડે નિપજાવેલું 
કાય છે, તેથી તેનું નામ દ્રબ્યકમે છે તથા સે।હેના નિમિત્તથી મિથ્યાત્વ-કોધાદિ- 
રૂપ જીવના પરિણામ થાય છે તે અશુદ્ધ ભાવવડે નિપજાવેલું કાર્ય છે તેથી 
તેનું નામ ભાવડમે છે. હવે દ્રવ્યકર્મના નિમિત્તથી ભાવકર્મ તથા ભાવકમેના 
નિમિત્તથી દ્રવ્યકમૌાનો બંધ થાય છે. ફરી પાછે દ્રવ્યકમથી ભાવકમે અને 
ભાવકસેથી દ્રવ્યકર્મ એજ પ્રમાણે પરસ્પર કારણુ-કાર્યભાવ વડે સસારચકમાં 
પરિબ્રમણુ થાય છે. 

વળી તીત્ર-મદ બધ હોવાથી વા સેકેમણાદિ થવાથી વા એક કાળમાં 
આંધ્યાં અનેક કાળમાં અને અનેક કાળમાં ખાંધ્યાં એક કાળમાં ઉદય આવવાથી 
જઇ કાળમાં તીત્ર ઉદય આવતાં તીત્ર કષાય થાય છે જેથી તીત્ર નવીન 
ખૈધ થાય છે તથા કેઈ કાળમાં મંદ ઉદય આવતાં મંદ કષાય થાય છે જેથો 
નવીન બધ મ'દ થાય છે. વળી એ તીત્ર-મંદ કષાચેો।ના અતુસારે પૂર્વે બાંધેલાં 
કસોનું પણુ સેક્રેમણાદિક થાય તેો। થાય. એ પ્રમાણે અનાદિ કાળથી માંડી ધારા- 
પ્રવાહરૂપ દ્રવ્યકમ' વા ભાવકેમ'ની પ્રવૃત્તિ જાણુવી. 


નોકર્મનુ સ્વરૂપ અને તેની પ્રજૃત્તિ 


વળી નામકૅમના ઉદયથી શરીર થાય છે તે દ્રવ્યક્મંવત્‌ કિંચિત્‌ સુખ- 
દુઃખતું કારણુ છે માટે શરીરને નોકમે કહોએ છીએ. અહો 'ને!' શખ્ટ ઈષિત્‌ 
( અલ્પતા ) વાચક જાણુવે।. હવે શરીર તે। પુદ્ગલ પરમાણુએ।ને। પિંડ છે તથા 
દ્રવ્યઇન્દ્રિય, દ્ર્યમન, શ્વાસોશ્વાસ અને વચન એ શરીરનાં જ અગ છે તેથી 
એ પણુ પુદૂગલપરમાણુના પિંડ જાણુવાં. એ પ્રમાણુ શરીર તથા દ્રવ્યકમે- 


અધિકાર ખીજે-સ'સા૨અવસ્થાનિરૂપણુ 8૫ 





સ'બેધસહિત જીવનું એકક્ષેત્રાવગાહરૂપ ખૈધાન થાય છે. જે શરીરના જન્મ 
સમયથી માંડી જેટલી પોતાની સ્થિતિ હોય તેટલા કાળ સુધી શરીર અને આત્મા 
સ'બધરૂપ રહે છે. આયુસ્થિતિ પૂર્ણ થતાં મરણુ થાય છે ત્યારે એ શરીરને 
સ'બંધ છુટે છે અર્થાત્‌ શરીર અને આત્મા જુદ્દા જુદા થઈ જાય છે. વળી તેના 
અન'તર સમયમાં વા બીના, ત્રીજા, ચોથા સમયમાં જીવ કર્મઉદયના નિમિત્તથી 
નવીન શરીર પારે છે ત્યાં પણુ તે પોતાની આચુસ્થિતિ પર્યત તે જ પ્રમાણે 
સંબંધરૂપ રહે છે. કરી જ્યારે મરણુ થાય છે ત્યારૈ તેનાથી પણુ સ'બ'ધ છુટી 
જાય છે. એ પ્રમાણે પૂવે શરીરતું છોડવું, નવીન શરીરતું ગ્રહણુ કરવું અતુકેસે 
થયા જ કરે છે. વળી તે આત્મા ને કે અસંખ્યાત પ્રદેશી છે તોપણુ સકોચ- 


વિસ્તારશક્તિવડે શરીરપ્રમાણુ જ રહે છે. વિશેષ એટલું કે-સસ્ુદૂધાત થતાં 
શરીરથી ખહાર પણુ આત્માના પ્રદેશે! ફેલાય છે તથા અ'તરાલ સમયમાં પૂર્વ 


શરીર છેોડચું હતું તેના પ્રમાણુરૂપ રહે છે. વળો એ શરીરનાં અ'ગભૂત દ્રવ્ય- 
ઇન્દ્રિય અને મનની સહાયથો જીવમાં જાણુપણુાની પ્રવૃત્તિ થાય છે તથા 
શરીરની અવસ્થા અનુસાર સો।હુનતા ઉદયથો જીવ સુખી-૬ુઃખી થાય છે. કેઈ 
લેળા તો જીવની ઇચ્છાતુસાર શરીર પ્રવર્તે છે તથા કે!ઇ વેળા શરીરની 
અવસ્થાનુસાર જીવ પ્રવતે* છે, તથા કે!ઇ વેળા જીવ અન્યથા ઇંચ્છારૂપ અને 
પુદ્ગલ અન્યથા અવશ્થારૂપ પ્રવતે* છે. એ પ્રમાણે નોડમ'ની પ્રવૃત્તિ જાણુવી, 


નિત્યનિગોદ અને ઇતરનિગોદ 


હેવે અનાદિકાળથી માંડી પ્રથમ તે આ જીવને નિત્યનિગે।૬3પ શરીરને। 
સ'બ'ધ હેય છે. ત્યાં નિત્યાનેગોદશરીરને ધરી આયુ પૃણુ થતાં મરી કૂરી નિત્ય 
નિગોદશરીરને જ ધારે છે. વળી પાછે એ આયુ પૃણુ થતાં નિત્યનિગોાદ- 
શરીરને જ ધારે છે. એ પ્રમાણે અનેતાનેત પ્રમાણુ સહિત જીવરાશિ 
અનાદિ કાળથી ત્યાં જ જન્મમરણુ કર્યા કરે છે. વળી ત્યાંથી છ મહિના અને 
આઠે સમયમાં છસે। આઠ જીવ નીકળે છે. તેઓ "ૃથ્વી, જળ, અગ્નિ, પવન 
અને પ્રત્યેક વનસ્પતિરૂપ એકેન્દ્રિય પર્યાયોમાં વા બેઇન્દ્રિય, તેઇન્દ્રિય, ચૌરેન્દ્રિય- 


રૂપ પર્યાયે।.માં વા નરક, તિર્યચ, મતુષ્ય અને દેવરૂપ પચેન્દ્રિય પર્યાયોમાં ભ્રમણુ 
કેરે છે. ત્યાં કેટલાક કાળ સુધી બ્રમણુ કરી ફેરી પાછા નિગોાદપર્યાયને પ્રાત 


થાય છે, તેને ઇતરનિગે।1દ કહે છે. ત્યાં કેટલેક કાળ રહી ત્યાંથી નીકળી અન્ય 
પર્યાયોમાં ભ્રમણુ કેરે છે. હવે એ પરિભ્રમણુ કરવાને ઉત્કુષ્ટ કાળ પૃથ્વી આદિ 
સ્થાવર જીવોમાં અસ*ખ્યાત કલ્પમાત્ર છે, બેઇન્દ્રિયયો પચેન્દ્રિય સુધી ત્રસ 
જીવોમાં ૩'ઇક અધિક ખે હજાર સાગર છે અને ઇંતરનિગેદમાં અઢીષુદ્ગલ- 
પરાવર્તન માત્ર છે. એ પણુ અનંત કાળ છે. વળી ઈતરનિગાદથી નીકળી કોઈ 
જીવ સ્થાવર પર્યાય પામી ફરી પાછે નિગાોદમાં જાય એવા એફેન્દ્રિય પર્યાયોમાં 


૩૬ થી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





ઉત્જુછ પરિશમણુકાળ અસ'ખ્યાત પુદ્દડગલપરાવત'નમાત્ર છે, અને જધન્ય ફળ 
સવનો એક અતઝુ'હૂુત" છે. એ પ્રમાણે જીવને ઘણું તે એકેન્દ્રિય પર્યાયોનું 
જ ધારવું ખને છે. ત્યાંથી નીકળી અન્ય પર્યાય પામવો એ કાકતાલીયન્યાયવતૂ 
છે, એ પ્રમાણે આ જીવને અનાદિ કાળથી જ કમ'બ'ધનર્‌પ રોગ થયે। છે. 


ક્મંખ'ધનરૂપ રોગના નિમિત્તથી થતી જીવની અવસ્થાએ 


હેવે એ ક્મ'બ'ધનરૂપ રગના નિમિત્તથી જીવની કેવી ફેવી અવસ્થાએ થઈ 


રહી છે તે અહોં કહીએ છીએ. પ્રથમ આ જીવને સ્વભાવ ચૅતન્યરૂપ છે એટલે 
સવ'* દ્રવ્યોના સામાન્ય-વિરેષસ્વરૂપને પ્રકાશવાવાળો છે. જેવું એમનું સ્વરૂપ 


હાય તેવું પોતાને પ્રતિભાસે છે એનું જ નામ ચૈતન્ય છે. ત્યાં સામાન્ય સ્વરૂપ- 
પ્રતિભાસનનું નામ દરીન છે તથા વિશેષ સ્વરૂપપ્રતિભાસનતનું નામ જ્ઞાન છે. 
હુવે એવા સ્વભાવવડે તો] ત્રિકાલવતી' સવ*ગુણુપર્યાયસહિત સવ પદાથેોને 
પ્રત્યક્ષ યુગપત્‌ સહાય વિના દેખી-જાણી શકે એવી આત્મામાં નિર'તર 
શક્તિ મે।જુદ છે. 


જ્ઞાન-દર્શનાવરણુકર્મોદયજન્ય અવસ્થા 


પર'તુ જ્ઞાનાવરણુ-દશ્ષનાવરણુનેો સખંધ અનાદિ કાળથી છે, જેના નિમિ- 
“તથી એ શસપ્તિતું વ્યક્તપણુ' થતું નથી, પણુ એ કર્મૌના ક્ષચેપશમથી કિંચિત્‌ 
મતિજ્તાન વા ક્રતજ્ઞાન વતે" છે. તથા કફે।ઇ વેળા અવપિજ્તાન પણુ હોય છે. વળી 
કોઈ વેળા અચક્ષુદશ્ન હોય છે તે કોઇ વેળા ચક્ષુદશ'ન વા અવધિદશ*ન પણુ 
હોય છે. હુવે એની પણુ પ્રવૃત્તિ કેવી રીતે હોય છે તે અહોં દર્શાવોએ છીએ. 

મતિ, શ્રત અને અવપિજ્ઞાનની પરાધીન પ્રવૃત્તિ 

પ્રથમ તો શરીરના અ'ગભૂત જ જીભ, નાસિકા, નેત્ર, કાન અને સ્પર્શન 
એ પાંચ દ્રવ્યઇન્દ્રિય તથા હૃંદયસ્થાનમાં આઠ પાંખડીના કુલ્યા કમળના આકાર- 
વાણી દ્રવ્યમન એ બ'નેની સહાયતાવડે મતિસ્ઞાન જાણી શકે છે. જેમ મ'દ- 
ટેષટિવાળે મતુષ્ય પોતાના નેત્રવડે જ દેખે છે, પરતુ ચસ્મા આપીએ તે દેખે 
પણુ ચસ્મા વિના દેખી શકતે નથી તેમ આત્માનુ' સાન મેદ છે. હુવે તે 
પોતાના સ્ઞાનવડે જ જાણે છે, પર'તુ દ્રવ્યઈ દ્રિય વા મનને! સ'બધ થતાં જ જાણી 
શકે છે, એ વિના નહિ. 

વળી નેત્ર તે! જેવાંને તેવાં જ હોય, પરતુ ચશ્માની એદર કાંઇ દોષ હેય 
તો દેખી શકે નહિ, થોડું' દેખે વા અન્યથા દેખે, તેમ ક્ષયોપશમ તે જેવે। ને 
તેવો હોય, પરતુ દ્રવ્યઇન્દ્રિય વા મનના પરમાણુ અન્યથા પરિભુમ્યા હોય તે 
તે જાણી શકે નહિ, થાડુ' જાહે વા અન્યથા! જાણે, કારણુ દ્રવ્યઇન્દ્રિય વા મન- 
રૂપ પરમાણુઓના પરિણુમનને તથા મતિજ્ઞાનને પરસ્પર નિમિત્ત-નેમિત્તિક સ'બેધ 


અધિકાર ખીજો-સ'સારઅવસ્થાનિરૂપણુ શુડ 





છે. એટલે તે ટ્રવ્યઇન્દ્રિય વા દ્રવ્યમનના પરમાણએ।ના પરિણુમન અનુસાર 
પરિણુમન થાય છે. જેમ મતુષ્યાદિકને ખાલ-વૃદ્ધ અવસ્થામાં જે દ્રવ્યઇન્દ્રિય 
વા મન શિથિલ હોય તે જાણુપણુ શિથિલ હોય છે. વળી જેમ શિતવાયુ 


આદિના નિમિત્તથી સ્પર્શનાદિ ઇન્દ્રિયાના વા મતના પરમાણું અન્યથા હોય 
તે! જાણુપણું ન થાય, થોડું' થાય વા અન્યથા પણુ થાય. 

વળી એ સ્તાનને તથા ખાદ્ય દ્રવ્યોને પણુ નિમિત્ત-નેમિત્તિક સ'બ'ષ 
હાય છે. જેમ એધકારના પરમાણુ, ષ્રુલા આદિના પરમાણુ વા પાષાણુાદિના 
પરમાણુ આડા આવી જાય તે નેત્રઇન્દ્રિય દેખી શકે નહિ. લાલ કાચ આડો 
આવે તો બધુ' લાલ જ દેખાય તથા લીલે। કાચ આડા આવે તે બધુ' લીછું 
જ દેખાય. એ પ્રમાણે અન્યથા જાણુવું થાય છે. વળી ૬ુરખીન-ચશ્મા વગેરે 
આડાં આવે તે! ઘણુ દેખાવા લાગે તથા પ્રકાશ, જળ અને કાચ આદિના 
પરમાણું આડા આવે તે કાંઇતુ' કાંઈ દેખાય. એ પ્રમાણે અન્ય દ્રવ્ય, ઇન્દ્રિયો 
તથા મનતુ' પણુ ચથાસભવ નિમિત્ત-નેમિત્તિકપણુ જાણુવું. વળી મન્ત્રાદિકના 
પ્રયોગથી, મદિરાપાનાદિકથી વા ભૂતાદિકના નિમિત્તથી ન જાણું, થોડું જાણુવું 
વા અન્યથા જાણુવું પણુ બને છે. એ પ્રમાણુ આ સતાન પણુ ખાદ્ય દ્રવ્યને 
આધીન છે એમ સમજવું. 

વળી એ જ્તાનવડે જે જાણવું થાય છે તે પણુ અસ્પણ થાય છે. જેમ 
દૂરથી કેવું જાણે, નજીકથી કેવું જાણુ, તત્કાલ કેવું જાણે, ધણા વખતે કેવું 
જાણે, કોઈ પદાથ સૅશયરૂપ જાણે, કે!ઇને અન્યથા પ્રકારે જાણે તથા કેઇને 
કિચિતૂમાત્ર જાણુ, ઇત્યાદિ પ્રકારે નિમળ નાણુવાનું બનતું નથી, એમ એ મતિ- 
સાન પરાધીનતાપૂર્વક ઇન્દ્રિય તથા મન દ્વારા પ્રવર્તે છે. ત્યાં ઇન્દ્રિયાવડે તે 
જેટલા ક્ષેત્રના વિષય હોય તેટલા ક્ષેત્રમાં પોતાને જણવા યોગ્ય જે વતમાન 
સ્થલ પુદ્ગલશ્કંધ હોય તેને જ જાણી શકે. તેમાં પણુ જુદી જુદી ઇન્દ્રિચોવડે 
શ પાંચે પ્દ્રિયાના ઉત્કૃણ્ઠ વિષયના સાાનનું તથા તેની આપૃતિતું યત્ર- 

(ગોમટ્ટસાર, જીવકાંડ, ગાથા ૧૭૦-૧૭૧) 
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તો।ટ--અયોધષ્યાને। ચક્રવર્તી આભ્યતર પરિધીમાં આવેલા સૂર્યના વિમાનને ૪૭૨ ૬૩૩8 
ચોા।જન દૂરથી જેઈ શકે છે, તેથી ચક્ષુ ઇદ્દિને ઉત્કૃષ્ટ વિષય તેટલે। છે, ઉપર પ્રમાણે ઇદ્વિ- 


ફટ શ્રી શોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





જુદા જુદ્દા કાળમાં કોઈકે સ્કંધના જ સ્પર્શાદિકનું જાણુવું થાય છે. વળી મનવડે 
પોતાને જાણુવા યોગ્ય કિંચિત્માત્ર ત્રિકાલ સ'બેધો દૂર વા સમીપશક્ષેત્રવતી' રૂપી, 
અરૂપી, દ્રવ્ય વા પર્યાયને અત્યત અસ્પણટ જાણે છે. તે પણુ ઇંદ્રિયોવડે જેનું 
જ્ઞાન ન થયું હોય વા અતુમાનાદિક જેતું કર્યું હોય તેને જ જાણી શકે. કદા- 
ચિત પોતાની કલ્પનાવડે અસતૂને પણુ જાણે. જેમ સ્વપ્નમાં વા જાગૃતિમાં પણુ 
જે કદાચિત ન હોય એવાં આકારાદિક ચિંતવે છે વા જેવાં નથી તેવાં માને છે 
એએ પ્રમાણે મનવડે જાણવું થાય છે. એ ઇંદ્રિયા તથા મનદ્વારા જે સ્રાન થાય 
છે તેનું નામ મતિજ્ઞાન છે. ત્યાં પૃથ્વી, જળ, અજ્નઞિ, પવન અને વનસ્પતિરૂપ 
એકેન્દ્રિયોને માત્ર પ જ સ્તાન છે. લટ, શંખ આદિ બેઇંદ્રિય જીવોને સ્પર્શ 
અને રસનું સ્તાન છે. ક્રીડી, મકોડા આદિ તેઇદ્રિય જીવોને સ્પર્શ, રસ અને 
ગંધતું સ્ાન છે, ભમરો, માખી અને પતંગાદિક ચૌરિન્દ્રિય જીવોને સ્પર્શે, રસ, 
ગંધ અને વર્ણુનું જ્ઞાન છે. તથા મચ્છ, ગાય, કખુતશ આદિ તિર્યચ તથા મનુષ્ય, 
દૈવ, નારકી આદિ પચેન્દ્રિય જીવોને સ્પશ, રસ, ગંધ, વણે અને શખ્દતું જ્ઞાન છે. 
વળી તિર્યચે।માં કેઈ સન્ની છે તથા કેઈ અસંન્તી છે. તેમાં સસ્નીએને તે! મન- 
જનિત જ્ઞાન હોય છે પણ અસંર્રીઓને નહિ. તથા મતુષ્ય, દેવ અને નારફી 
જીવો સંસ્ની છે તે સર્વને મનજનિત જ્તાન હોય છે. એ પ્રમાણે મતિજ્તાનની 
મભૃત્તિ જાણવી. 


વળી મતિસ્તાનવડે જે અર્થને જાણ્યો હેય તેના સ'બંધથી અન્ય અર્થને 
જે વડે જાણીએ તે શ્રૃતત્ઞાન છે. એ ક્રતજ્ઞાન બે પ્રકારનું છે. અક્ષરાત્મક તથા 
અનક્ષરાત્મકે. ત્યાં જેમ “ઘટ” ચ બે અક્ષર સાંભળ્યા વા દીઠા તે તો મતિ 
સ્ઞાન થયું. હવે તેના સ'બંધથી ધટ પદાર્થનું નણૂવું થયું તે ક્રતત્ઞાન છે. એ 
પ્રમાણે અન્ય પણુ જાણુવું. એ તે અક્ષરાત્મક શ્રતજ્ઞાન છે. વળી જેમ સ્પર્શવડે 
ઠંડકનું જાણુવું થયું તે તો મતિજ્ઞાન છે અને તેના સ'બંધથી “આ હિતકારી નથી, 
અહીંથી ચાલ્યા જવું” ઇત્યાદિરૂપ જ્ઞાન થયું તે અનક્ષરાત્મક શ્રતસ્ઞાન છે. એ 
પ્રમાણું અન્ય પણુ સમજવું. હવે એકેન્દ્રિયાદિક અસંજ્તી વાસ તો અનક્ષ- 
રાત્મક જ ક્રષતજ્ઞાન હોય છે તથા ખાકોના સંજ્ની પચેન્દ્રિય જીવોને ખેને જ્ઞાન 
હોય છે. હવે એ શ્રતજ્ઞાન પણુ અનેક પ્રકારથી પરાધોન જે મતિજ્ઞાન તેને 


વિમા સાન મર્યાદ્તિ હોવાથી તે મહાપરાધીન છે. ઉપર પ્રમાણે જ પ્રત્યેક દ્રિ યની વિષય 
નતણુવાની લખ્ધની પ્રગટતા ઉત્કૃછ્ઠપણું હોય છે. ઈદ્ર જે આત્મા તેને જખુવાનું જે ચિહ્ધ 
તે ઇદ્યિ છે અથવા દ્ર જે કમ તેનાથી નિપજેલી-દીધેલી તે ઇંદ્િય છે. ઉપરની મર્યાદાથી 
અધેક જાણુવાનતી આત્માની ગમે તેટલી ઇચ્છા હેય તોપખુ તેથી અધિક ઇદય&ારા તે 
જાણી શકતે નથી. તેથી જ ઇધદ્રિયજન્ય સાન પરાધીન અને રુ'ઠડ્તિ છે# --અનુવાદક 
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આધીન હેય છે, વા અન્ય અનેક કારણે।ાને આધીન હોય છે તેથી તે મહા- 
પરાધીન જાણવું. 

વળી પોતાની મર્યાદા અનુસાર ક્ષેત્ર-કાળના પ્રમાણુપૂર્વક રૂપી પદાથીને 
જે વડે સ્પષ્ટપણે જાણુવામાં આવે તે અવધિજ્તાન છે. એ જ્ઞાન દેવો અને નાર- 
કીએમાં તે! સર્વને હેય છે તથા સંજ્તી પચેન્દ્રિય તિર્યંચ તથા મનુષ્યોમાં પણુ 
કોઈ કોઈને હોય છે અને અસચંજ્તી સુધીના જીવોને તો આ જ્ઞાન હોતું જ 
નથો. હુવે આ જ્ઞાન પણુ શરીરાદિક પુદૂગલેને આધીન છે. અવધિજ્તાનના ત્રણ 
ભેદ છે. દેશાવધિ, પરમાવધિ અને સર્વાવધિ. એ ત્રણેમાં થોડા ક્ષેત્રકાળની મર્યાદા- 
પૂર્વક કિંચિત્‌માત્ર રૂપી પદાર્થને જાણુવાવાછું દૈશાવધિસ્ઞાન છે, તે કોઈક જીવોને 
હેય છે, તથા પરમાવધિ, સર્વાવધિ અને મનઃપર્યય એ ત્રણુ જ્ઞાન મોક્ષમાર્ડીમાં 
જ પ્રગટે છે. કેવલસ્ઞાન મો।ક્ષમાર્ગીસ્વરૂપ છે. તેથી આ અનાદિ સંસાર અવસ્થામાં 
તેનો સદ્ભાવ જ નથી. એ પ્રમાણે જ્ઞાનની પ્રવૃત્તિ હોય છે. 

ચજ્નુ-અચક્ષદર્શનની પ્રવૃત્તિ 

વળી ઇન્દ્રિય વા મનના સ્પર્શાદિક વિષયોનો સ'બેધ થતાં પ્રથમ કાળમાં, 
મતિજ્તાન પહેલાં જે સત્તામાત્ર અવલે।કેનરૂપ પ્રતિભાસ થાય છે તેનું નામ ચક્ષુ” 
દર્શન વા અચક્ષુદર્શન છે. ત્યાં નેત્રધન્દ્રિયવડે જે દરીન થાય તેતું નામ ચક્ષુ- 
દર્શન છે, તે ચૌરેન્દ્રિય તથા પંચેન્દ્રિય જીવોને જ હોય છે. તથા સ્પર્શન,; 
રસના, શ્રાણુ અને શ્રોત્ર એ ચાર ઇન્દ્રિય તથા મનદ્વારા જે દર્શન થાય તેનું 
નામ અસચક્ષુદર્શન છે. તે યથાયોગ્ય એકેન્દ્રિયાદિક જીવોને હોય છે. વળી અવ- 
પ્રિને વિષયોનો સ'બેધ થતાં અવધિઝાન પહેલાં જે સત્તામાત્રઅવલે।કનરૂપ 
પ્રતિભાસ થાય છે તેનું નામ અવધિદશન છે. જેને અવધિરાન હોય તેને 
જ આ અવધિદરોન હોય છે. એ ચક્ષુ, અચક્ષુ અને અવધિદર્શન મતિસ્તાન- 
અવધિસ્ઞાનવત્‌ પરાધોન નાણુવાં તથા ફેવલદર્શન હો તેનો અહીં 
સદ્ભાવ જ નથી. એ પ્રમાણે દશનનો સદ્ભાવ હોય છે 


૧ મનઃપષયનાનનેો વિષય મનનમાં ઉપયોગી થતા મનોવગ'ણાના સ્ક'ધો છે. 
ઉપયોગ પોતાના મ્રાલ્ય સ્કધોને વિશેષરૂપે જ જાણુ છે, પણુ સામાન્યરૂપે નહિ. મનપયમ- રાડ 
ત્તાન દારા ઉક્ત મતોવગ ણાના સ્કધોનું' સામાન્ય અવલ્લેકન થવું ન હોવાથી તેને દશ ને।- 
પયે।ગમાં ગણ્યું નથી. યથા-ન 

સેળ મળોવિસયમનાળ હ્‌સળં ળરેથ ય્વ્વગાયાળ । 
મો મળપઝ્ઝવળાળ નિચમા ળાળ છુ બિરિદુ || 
અર્થ--જે કારણુથી મનઃપયયજ્ઞાનના વિષયભૂત થયેલ। દ્રવ્ય સમૃહે।નું દર્શન નથી તેથી 


મનઃપયયન્ઞાનને નિયમથી જ્ઞાન ન કહું છે. (સન્મતિપ્રકરણુ, દ્રિતીય કાંડ, ગા, ૧૯) 
--અનુવાદક 


૪૦ શ્રી સોક્ષભા્ગ પ્રકાશક 





જ્ઞાન-દશનોાપયોાગાદિની પ્રવૃત્ત 


ઉપર પ્રમાણે સ્ાન-દર્શનનેો સદ્ભાવ જ્ઞાનાવરણુ-દર્શનાવરણુના ક્ષયોપશમ 
અતુસાર હોય છે. જ્યારે ક્ષયોપશમ થોડો હોય ત્યારે જ્ઞાન-દર્શનની શક્તિ 
પણુ થોડી હોય છે તથા જ્યારે ઘણે! હેય ત્યારે ઘણી હોય છે. વળી ક્ષચે- 
પશમથી શક્તિ તો એવી ખની રહૈ પણુ પરિણુમનદ્રારા એક જીવને એક 
કાળમાં કેોઈઈ એક જ વિષયનું દેખવું વા જાણુવું થાય છે. એ પરિણુમનતું નામ 
જ ઉપચેોગ છે. હવે એક જીવને એક કાળમાં કાં તો જ્ઞાનાપયે!ગ હેય છે વા 
દર્શનોપયોગ હોય છે. વળી એક ઉપચે।ગની પણુ એક જ ભેદરૂપ પ્રવૃત્તિ હોય 
છે. જેમ મતિર્તાન હોય ત્યારે અન્ય જ્ઞાન ન હોય. વળી એડ ભેદમાં પણુ કોઈ 
એક વિષયમાં જ પ્રવૃત્તિ હોય છે. જેમ સ્પર્શને જાણુતે હોય તે વેળા રસા- 
દિકને ન જાણે. વળી એક વિષયમાં પણુ તેના કોઈ એક એગમાંજ પ્રવૃત્તિ 
હોય છે. જેમ ઉષ્ણુ સ્પર્શને જાણુતે હેય તે વેળા રક્ષાદિ સ્પર્શને ન જાણે. એ 
પ્રમાણે એક જીવને એક કાળમાં ફોઈ એક રેય વા દશ્યમાં જ્ઞાન વા દર્શનનું 
પરિણુમન હોય છે. અને એમ જ નેવામાં આવે છે કે ન્યારૈ સાંભળવામાં 
ઉપયે।ગ લાગ્યો હેય ત્યારે નેત્રની સમીપ રહેલો પદાર્થ પણુ દેખાતો નથી. 
એ જ પ્રમાણે અન્ય પ્રવૃત્તિ પણુ જેવામાં આવે છે. 


વળી એ પરિણુમનમાં ઘણી શીદ્યતા હોવાથી કેઈ વેળા એવું માનવામાં 
આવે છે કે-અનેક વિષચેોનું યુગપત્‌ જાણુવું-ટેખવું થાય છે, પણુ તે ચુગપત્‌ 
થતું નથી, ક્રેમપૂર્વક જ થાય છે. સંસ્કારબળથી તેનું સાધન રહે છે. જેમ કાગ- 
ડાના નેત્રમાં બે ગોલક છે પણુ પુતળી એક છે. એ એટલી ખધી શીઘ્ર ફરે છે 
કે જે વડે તે ખને ગોલકે।નું સાધન કરે છે. તે જ પ્રમાણું આ જીવને દ્વાર તે! 
અનેક છે અને ઉપયોગ એક છે, પણુ એ એટલે! ખધે! શીદ્ર ફેરે છે જે વડે 
સર્વ દ્રારાતું સાધન રહે છે. 


પ્રશ્ન--જે એક કાળમાં એક જ વિષયનું જાણવું-દેખવું થાય છે તે। ક્ષચે।- 
પશમ પણુ એટલે જ થયે! કહો, ઘણે! શા માટે કહો છે ?વળી તસે કહા 
છો કે ક્ષયોપશમથી શક્તિ હોય છે, પણુ શક્તિ તે! આત્મામાં ઝૈવળજ્ઞાન- 
દર્શનની હોય છે. 

ઉત્તર--જેમ કેઈ પુરૂષને ઘણા ગામોમાં ગમન કરવાની શક્તિ તે છે, 
પણુ તેને કોઈએ રેોકચે। અને કલ્ું કે-આ પાંચ ગામોમાં જ જાએ અને તે 
પણુ એક દિવસમાં કોઈ એક જ ગામમાં જાઓ. હેવે તે પુરુષમાં દ્રવ્ય અપે- 
ક્ષાએ ઘણા ગામોમાં જવાની શક્તિ તે છે, અન્ય કાળમાં તેનું ચામર્થ્ય થશે, 
પણુ તે વલૈમાન સામર્થ્યફૂપ નથી. વર્તમાનમાં તે! પાંચ ગામે।થી અધિક ગામોમાં 


અધિકાર બોજે-સ'સારઅવસ્થાનિરૂપણ નુ. 


તે ગમન કરી શકતે। નથી. વળી પાંચ ગામોમાં જવાની સામર્થ્યરૂપ શક્તિ 
વતેમાનમાં પયાયઅપેક્ષાએ છે, તેથી તે તેટલામાં જ ગમન કરી શકે છે. અને 
ગમન કરવાની વ્યક્તતા એક દિવસમાં એક ગામની જ હોય છે. તેમ આ 
જીવમાં સર્વને દેખવા-જાણુવાની શક્તિ તો છે, પણુ તેને કર્મોએ રેક્યો અને 
ક્ષચાપશમ એટલે જ થયે। ફે-સ્પર્શાદિક વિષયોને જાણો વા દેખા, પરંતુ એક 
કાળમાં ફોઈ એકને જ જાણો વા દેખે. હુવે દ્રવ્ય અપેક્ષાએ એ જીવમાં સર્વને 
દેખવા-જાણુવાની શક્તિ તો છે પણુ તે અન્ય કાળમાં સામથ્યરૂપ થશે. વલે- 
માનમાં સામર્થ્યેરૂપ નથી, તેથી તે પોતાને યોગ્ય વિષયોથી અધિક વિષયે।ને 
દેખી-જાણી શકતે! નથી. વળી પોતાના યોગ્ય વિષયોને દેખવા-જાણુવાની પર્યા- 
યઅપેક્ષા વતૈમાન સામર્થ્યરૂપ શક્તિ છે તેથી તેને દેખી જણી શકે છે, પરતુ 
વ્યક્તતા એક કાળમાં કે।!ઇ એકને જ દેખવા-જાણ્વાની હોય છે. 


પ્રશ્ન--એ તો જાણ્યું, પરન્તુ ક્ષયોપશમ તો હોય ઇતાં ખાદ્ય ઈન્દ્રિયા- 
દિકને અન્યથા નિમિત્ત મળતાં દેખવું-જણુવું ન થાય, થોડુ' થાય વા અન્યથા 
થાય છે, હવે એમ થતાં કમનું જ નિમિત્ત તો ન રહ્યું ? 

ઉત્તર--જેમ એ રેોકવાવાળાએ કહ્યું કે-પાંચ ગાસે।માં પણ એક દિવસમાં 
ફોઇ એકજ ગામમાં નએ અનેતે પણુ આ કિકરેને સાથે લઇને જાએ. હવે 
એ કિંકર અન્યથા પરિણમે તે જવું ન થાય, થોડું' થાય વા અન્યથા થાય, 
તેમ કર્મનો એવે! જ ક્ષયોપશમ થયે! છે કે-આટલા વિષયે।માં કે!ઇ એક 
વિષયને જ એક કાળમાં દેખો વા જણે।, અને તે પણ આટલાં ખાહ્ય દ્રવ્યોનું 
નિમિત્ત થતાં જ દેખે! વા જાણે. હવે ત્યાં એ ખાદ્ય દ્રવ્ય અન્યથા પરિણુમે તે 
દેખવું-જાણુડું ન થાય, થોડું થાય વા અન્યથા થાય. એ પ્રમાણે કર્મના ક્ષયે।- 
પશમની વિશેષતા છે, માટે ત્યાં કર્મોનું જ નિમિત્ત જાણવું. જમ કોઇને એધ- 
કારના પરમાણુ આડા આવતાં દેખવું થાય નહિ, પરંતુ ઘુવડ અને બિલાડાં 
આદિ પ્રાણીઓને તે આડા આવવા છતાં પણ્‌ દેખવાનું ખને છે, એ પ્રમાણે આ 
ક્ચચાપશમની જ વિશેષતા છે. અર્થાત્‌ જેવો જેવો ક્ષચેપશમ હેય તેવું તેવું જ 
દેખવું-જાણુલું થાય છે. એ પ્રમાણે આ જીવને ક્ષચેો।પશમન્ાનની પ્રવૃત્તિ હોય છે. 


વળી બેોક્ષમાર્ગમાં અવધિ-મન*પયૈયસાન હોય છે તે પણુ ક્ષષોપશમ- 
સ્તાન જ છે. તેની પણુ એ જ પ્રમાણે એક કાળમાં કેઈ એકને પ્રતિભાસવારૂપ વા 
પરદ્રન્યની આધીનતારૃપ પ્રવૃત્તિ જણુવી, વળી અહોં વિશેષતા છે તે વિશેષ જાણુવી. 
એ પ્રમાણે જ્ઞાનાવરણુ-દર્શનાવરણુના ઉદયના નિમિત્તથી જ્તાન-દર્શનના ઘણા 
એશે।ના તો અભાવ હોય છે તથા તેના ક્ષયેોપશમથી થોડા એશેાનેો સદ્- 
ભાવ હેય છે. 


૪૨ શ્રી સોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





દશતમોહુજન્ય અવસ્થા 

વળો આ જીવને સે।ડના ઉદયથી મિથ્યાત્વ તથા કેષપાયભાવ થાય છે. 
ત્યાં દર્શનમોહના ઉદયથી મિશથ્યાત્વભાવ થાય છે, જેથી આ જીવ અન્યથા 
પ્રતીતિરૂપ અતરવશ્રદ્ધાન કરે છે, જેમ છે તેમ માનતો! નથી, પણુ જેમ 
નથી તેમ માને છે. અમૂક પ્રદેશે।!નો પુંજ પ્રસિદ્ધ સાનાદિ ગુણના ધારક 
અનાદિનિધન વસ્તુરૂપ પોતે છે તથા મૂતિક પુદ્ગાલદ્રવ્યાનો પિંડ પ્રસિદ્ધ 
સ્ઞાનાદિ રહિત નવીન જ જેને એયેો!ગ થયે! છે એવા શરીરાદિ પુદ્ગલ કે જે 
પોતાનાથી પર છે એ બન્નેના સ'ચોગરૂપ નાના પ્રકાર મતુષ્ય-તિર્યચાદિ પર્યાચે। 
હોય છે તેં પર્યાયામાં આ મૃઢ જીવ અહંખુદ્ધિ ધારી રથ્ા છે, સ્વ-પરને ભેદ 
કરી શકતે। નથી. જે પર્યાય પામ્યો હોય તેનેજ પોતાપણે માને છે. તથા 
એ પર્યાયમાં પણ જે સ્તાનાદિક ગુણે! છે તે તો પોતાના ગુણ છે અને રાગાદિક 
ભાવે છે તે પોતાને કર્મનિમિત્તથી ઔપાધિકભાવે છે, વળી વર્ણાદિક છે તે પોતાના 
ગુણે નથી પણ શરીરાદિ પુદ્ગલના ગુભા છે, શરીરાદિમાં પણ્‌ વર્ણાદિતુ' વા 
પરમાગુઓઆનું પલટાવું નાના પ્રકારરૂપ થયા કરે છે એ સર્વ પુદ્ગાલની અવસ્થાએ 
છે, પરંતુ તે સવને આ જીવ પોતાનું સ્વરૂષ નાણું છે. સ્વભાવ-પરભાવને। 
વિવેક થઇ શકતે! નથી. 

વળો મતુપ્યાદિ પર્યાચેમાં પોતાનાથી પ્રત્યક્ષ ભિન્ન ધન-મુટંખાદિકને 
સ'બેધ થાય છે. અને તે પોતાને આધીન થઇ પરિણમતા નથી તોપણુ તેમાં 
આ જીવ મમકાર કરે છે કે “આ ખધાં મારાં છે', પણુ એ કેઈ 'પણ પ 
પોતાનાં થતાં નથો, માત્ર પોતાની માન્યતાથી તેને પોતાનાં માને છે. વળી 
ક લા પા કોઈ વેળા દેવાદિ તત્ત્વોનું જે અન્યથા સ્વરૃપ શિત 
કયું હે હાય તેની તે પ્રતીતિ કરૈ છે, પણ જેવું ચશ્રાથે સ્વરૂપ છે તેવું પ્રતીત 
કરતે! નથી, અમ અનેક પ્રકારે દશીનમોહના ઉદયથી જીવને અતત્તવશ્રદ્ધાનરૂપ 
મિથ્યાભાવ થાય છે. તેમાં પણ જ્યારે તેનો તીત્ર ઉદય હેય છે ત્યારે સત્યાર્થ 
શ્રદ્ધાનથી ઘણું વિપરીત શ્રદ્ધાન થાય છે તથા જ્યારે મંદ ઉદય હેય છે ત્યારે 
સત્યાર્થ શ્રદ્ધાનથી થેડું' વિપરીત શ્રદ્ધાન થાય છે. 


ચારિત્રસોહજન્ય અવસ્થા 


ચાસ્ત્રિમાહના ઉટયથી આ જીવને કેષાયભાવ થાય છે ત્યારે પોતે દેખતે।- 
જાણુતે છતાં પણુ પરપટાર્થોમાં ઈટ-અનિષ્રપણું માની ક્રોધાદિ કરે છે. 

કોનો ઉદય થતાં પદાર્થો પ્રત્યે અનિષ્પણુ ચિંતવી તેનું ખૂ રું થવું ઇચ્છે 
છે. કોઇ મકાન આદિ અચેતન પદાર્થ બૂરા લાગતાં તેને તોડવા-ફોડવા આદિ 
રૂપથી તેનું બૂરું ઈચ્છે" છે તથા ફોઈ શજુ આદિ સચેતન પદાથો ખરા 
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લાગે ત્યારે તેને વધ-બેધનાદિ વા પ્રહારાદિવડે દુઃખ ઉપજાવી તેનું ખૂ રુ' કરવા 


"૧ 
દ 


ઇચ્છે છે. વળી પોતે વા અન્ય ચેતન-અચેતન પદાર્થ ફોઇ પ્રકારે પરિણુમતા 
હેય અને પોતાને તે પરિણુમન બૂર્‌' લાગે તો તેને અન્ય પ્રકારે પરિણુમાવવા 
વડે કરીને તે પરિણુમનનું પણુ બૂર્‌' ઇચ્છે છે. એ પ્રમાણે કોધથી અન્ય ચેતન- 
અચેતન પદાર્થોનું બૂર્‌' ઘવાની ઈચ્છા થયા કરે છે, પણુ બૂરું' થવું વા ન થવું 
તે તેના ભવિતવ્યઆધીન છે. 

માનને! ઉદય થતાં અન્ય પદાર્થા પ્રત્યે અનિણ્પણું માની તેને નીચે 
પાડવા અતે પોતે ઉ'ચા થવા ઈચ્છે છે. મળ, ધૂળ આદિ અચેતન પદાર્થમાં 
જુગુ'પસા વા નિરાદરાદિવડે તેની હીનતા તથા પોતાની ઉશ્ચતા ઇચ્છે છે, 
તથા અન્ય પુરૂષાદિ સચેતન પદાથૌને પોતાની આગળ નમાવવા વા પોતાને 
આધોન કરવા ઈચ્છે છે. ઈત્યાદિ પ્રકારે અન્યની હોનતા તથા પોતાની ઉચ્ચતા 
સ્થાપન કરવા ઇચ્છે છે. લોકમાં પાતે જેમ ઉ'ચે। દેખાય તેમ ક્રંગારાદિ કરે વા 
ધન ખચે. બીજે કેઈ પોતાનાથી ઉચ કાર્ય ડરતો હોય છતાં તેને કેઇઇ પણ 
સકારે નીચો દર્શાવે તથા પોતે નીચ કાર્ય કરતે હેય છતાં પાતાને ઉચો 
દર્શાવે. અ પ્રમાણ્‌ માનવડે ધાતાની મહતતાની ઇચ્છા તો ઘણી કરે, પણ 
મહંતતા થવી ભવિતવ્યઆધીન છે. 

માયા કષાયને ઉદ થતાં કોઈ પદાર્થને ઈટ્ટ માનીં તેને અર્થે નાના 
ષકારરૂપ ઇળ-પ્રમંચવડે તેની સિદ્ધિ કરવ! ઇચ્છે. રત્ન-સુવણાદિ અચેતન 
પદદાર્થોની વા સ્રી, દાસો, દાસાદિ સચેતન પદાર્થની સિદ્ધિ અર્થે અનેક છળ- 
પ્રપંચ કરે. ખીન્ને ગવા માટે પોતાની અનેક પ્રશ્કરે અછતી અવસ્થાએ 
કરે વા ખીજ ચેતન-અચેતન પદાર્થોની અવસ્થાઓ પલરટાવે. ઇત્યાદિ ઇળ- 
પ્રપંચ વડે પોતાનો અભિપ્રાય ચિદ્ધ કરવા ઇચ્છે. એ પ્રમાણે કપાયવડે ઇણ 
સિદ્ધિ અથે નાના પ્રકારના છળ પ્રપંચ કરે ઇતાં ઇટટસિદ્ધિ થવી ભવિતવ્ય 
આધોન છે. 

લે!ભ કષાયનો ઉદય થતાં અન્ય પરાથેને ઈણ માની તેની પ્રાસિ ડરવા 
ઈચ્છે. વસ્ર, આભરણ, ધન, ધાન્યાદિ અચૈતન પદાથો તથા જરી-પુત્રાદિ સચેતન 
પદાર્થોની તૃષ્ણા થાય છે. વળી પોતાનું વા અન્ય સચેતન-અચૈેતન પદાથીોનું કોઈ 
પરિણુમન હોવું ઈંષરૂપ માની તેને તે પ્રકારના પશિણુમનર્‌પષ પરિણુમાવવા ઇચ્છે. 
એ પ્રમાણે નાના પ્રકારે લેભથો ૪૪ પ્રાપ્તિની ઈચ્છા તે! ઘણી કરે, પરંતુ ઈછ- 
માસિ થવી ભવિતવ્યઆધીન છે. 

એ પ્રમાણે કોધાદિ કષાયના ઉદયથી આત્મા પરિણુમી નાય છે. એ એક 
એક કષાયના નીચે પ્રમાણે ચાર ચાર પ્રકાર છે. અનેતાનુખેધી, અપ્રત્યાખ્યાના- 
વરણી, પ્રત્યાખ્યાતાવરણુીં અને સેજવલન. 


૪૪ શ્રી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 

જે ફષાયના ઉદયથી આત્માને સમ્યક્ત્વ અને સ્વરૂપાચરણુચારિત્ર ન 
થઈ શકે તે અનેતાનુબધી કષાય છે. 

જે કષાયના ઉદયથી આત્માને દેરાચારિત્ર ન પ્રાપ્ત થાય, તથા જેથી કિંચિત્‌ 
પણુ ત્યાગ ન થઈ શકે તે અપ્રત્યાખ્યાનાવરણુ કષાય છે. 
, જે કષાચના ઉદયથી સકળશ્રારિત્ર ન હોય, જેથી સર્વત્યાગ ન ખની શકે 
તે પ્રત્યાખ્યાનાવરણુ કષાય છે. 

જે કષાયના ઉદયથી સકળચારિત્રમાં દોષ ઉપજ્યા કરે, જેથી યથાખ્યાત- 
ચારિત્ર ન શરઈ શકે તે સજ્વલન કષાય છે, 

હુવે અનાદિ સસારઅવસ્થામાં એ ચારે કષાયોનેો નિરંતર ઉદય હોય 
છે. પરમ કૃપ્ણુલેસ્યારૂપ તીત્ર કષાય હોય ત્યાં પણુ તથા શુકલલેશ્યારૂપ મંદ- 
કષાય હોય ત્યાં પણુ નિરંતર એ ચારે કષાયોનોા ઉદય રહે છે, કારણુ કે તીત્ર- 
સંદતાની અપેક્ષાએ એ અનેતાનુખપ્રી આદિ ભેદ નથી, પણુ સસ્યડત્વાદિ ગુણ 
ઘાતવાની અપેક્ષાએ એ ભેટ છે. એ કૅષાયની પ્રમૃતિઓને તીત્ર અતુભાગઉદય 
થતાં તીત્ર કોધાદિ ઘાય છે તથા મદ અનુભાગ3ઉઃય થતાં મેદ કોધાદિ થાય 
છે. મોક્ષમાર્ગ પ્રાતત થતાં એ ચારમાંથી ત્રણ, બે અને એકને! ઉદય રહી અનુ- 
ફૅમે ચારેનાો અભાવ થાય છે. 

વળી એ કોષાદિ ચાર કપાયમાંથી એક કાળમાં ફે।ઈઈ એક જ કષાયને 
ઉટટય હેય છે. એ ડષાયે।માં પણુ શક ખીનામાં પરસ્પર કારણુ-કાર્યપણું વર્તે 
છે. કેઇ વેળા કોધથી માનાદિ થઈ જય છે, કોઈ વેળા માનથી કોધાદિ થઈ 
જાય છે. તેથી પરસ્પર એ કષાયચે।ામાં કેઈ વેળા ભિન્નતા ભાસે છે તથા કોઈ 
વેળા ભિન્નતા ભાસતી નથી, એ પ્રમાણે કષાયરૂપ પરિણુમન થાય છે. 

વળી ચાસ્ત્રિમાહના ઉદયથી નેોડષાય થાય છે. હાસ્યના ઉદ્યયથો ફેઇ 
રેકાણે ઇષ્ટપણું માની પ્રષ્ુદ્લિત થાય છે-હર્ષ માને છે, રતિના ઉદયથી કે!ઇને 
ઇષ્ટ માની તેનાથી પ્રીતિ કરે છે-ત્યાં આસક્ત થાય છે, અરતિના ઉદયથી 
જાઇસે અનિષ્ટ માની અપ્રીતિ કરે છે-તેનાથી ઉદ્વેગ પાસે છે, શોકના ઉદયથી 
જાઈમાં અનિષ્ઠપણું માની દિલગીર થાય છે-ખેદ પામે છે, ભયના ઉદયથી કોઇને 
અનિષણ માની તેનાથી ડરે છે-તેનો સથેોગગ ઇચ્છતો નથી, જુગુપ્સાના ઉદયથી 
જોઈ પદાર્થમાં અનિષ્ટપણું માની તેની ધૃણા-તિરસ્કાર કરે છે-તેનો વિયોગ થવે। 
ઇચ્છે છે, વેદના ઉદયથી કામ પરિણામ થાય છે, ત્યાં સ્રીવેદના ઉદયથી પુરુષ 
સાથે રમવાની ઇચ્છા થાય છે, પુરૂષવેદના ઉદયથી સ્ત્રી સાથે રમવાની ઈચ્છા 
થાય છે અને નપુંસક વેદના ઉદયથી એકસાથ ખેનેની સાથે રમવાની કચ્છા 
થાય છે. એ પ્રમાણે નવ નોકેષાય છે. કોધાદિ જેવા એ ખળવાન નથી તેથી 
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એને ઇંષતૂકેષાય અર્થાત નેોકૈષાય કહેવામાં આવે છે. અહો' “ને” શખ્દ 
ઇંષતૂવાચક જણુવે।. એ નોકેષાયનેો ઉદય કોધાદિકની સાથે ચથાસભવ હોય છે. 

એ પ્રમાણે ઉપર કહેલા દશેૈનમેો!હુ તથા ચારિત્રસે।હુના ઉદયથી મિથ્યા 
ત્વભાવ તથા કષાયભાવ થાય છે. એ જ અનાદિ સંસારનું મૂળ છે. વળી વર્વે- 
માન કાળે પણુ જીવ એના જ ઉદયથી દુઃખી છે. તથા ભાવી સેસારના કારણુરૂપ 
કમેખંધનનું મૂળ કારણુ પણુ એ જ છે. એનું જ ખીજુ' નામ મૈ।હે તથા રાગ- 
ઠ્રેષ છે. ત્યાં મિથ્યાત્વતું નામ મો।હ છે, કારણુ કે તેના ઉદયમાં આત્મસાવ- 
ધાનતાનેો અભાવ ઢોય છે. વળી માયા-લોભ એ બે કષાય તથા હાસ્ય, રતિ 
અને ત્રણે પ્રકારના વેદ એ ખધાનું નામ રાગ છે, ફારણુ કે એના ઉદયમાં ઇટ 
ખુદ્ધિ થઇ અતુશગ પ્રવર્તે છે. તથા કોધ-માન એ બે કષાય અને અરતિ, 
શેક, ભય, જુગુપ્સા એ ખધાનું નામ દ્વેષ છે, કારણુ કે એના ઉદ્યયથી અનિષ- 
ખુદ્ધિ થઈ દ્વેષ વર્તે છે. સામાન્યપણે એ રાગ-દ્વેષ અને મો'ડ એ બધાનું નામ 
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મોહ છે; કારણુ કે એ બધાના ઉટ્યમાં સર્વત્ર અસાવધાનતા જ હેય છે 
અ'તરાયકર્મોદયજન્ય અવસ્થા 
અતરાયકર્મના ઉદયથી જીવ ઇચ્છે છે તે થતું નથી. દાન આપવા ઇચ્છે 
પણુ આપી શકે નહિ, વસ્તુની પ્રાપ્તિ ઈચ્છે પણુ થાય નહે, ભોગ ભોગવવા 
ઇચ્છે પણુ ભોગવી શકે નહિ, ઉપભે।ગ લેવા ઈચ્છે પણુ લેવાય નહિ અને 
પોતાની જ્ઞાનાદિ શક્તિને પ્રગટ કરવા ઇચ્છે પણ તે પ્રગટ થાય નહિ. એ 
પ્રમાણે એતરાયકમૈના ઉદયથી પોતે જે ઈચ્છે તે થતું નથો, પણ એના હ્યયે।- 
પશમથી ઇચ્છા કરતાં પણુ કિચિત્‌માત્ર પ્રાતત થાય છે; અર્થાતૂ ઇચ્છા તો ઘણી 
છે પરંતુ એ ચ્છેલું' કિચિતૃમાત્ર મળે છે. ઘણં દવાન દેવા ઇચ્છે પણુ થોડું” જ 
દઈ શકે, ઘણુ! લાભ ઈચ્છે પણુ થોડે જ લાભ થાય. સ્તાનાદિક શક્તિ પ્રગઢ 
થાય છે ત્યાં પણુ અનેક ખાદ્ય કારણુની જરૂર પડે છે. એ પ્રમાણ ધાતિ કર્મૌાના 
ઉદયથી આત્માની અનેક અવસ્થા થાય છે. 
વેદનીયકર્માોદયજન્ય અવસ્થા 


અઘાતિ કસમાં વેદતીયકમેના ઉદયથી શરીરમાં ખાદ્ય અનેક સુખ-ડુઃખનાં 
કારણ! નિપજે છે. શરીરમાં અરોગીપણું, શેળીપણુ, દુરબેળપાણુ ઈત્યાદિ તથા 
ક્ષુધા, તૃષા, રોગ, ખેદ, પીડા ઈત્યાદિ સુખ-દુઃખનાં કારણો મળી આવ છે. 
શરીરથી ખહાર પણુ મનગમતાં જતુ-પવનાદિક વા ઇંણ સ્ત્રી, પુત્ર, મિત્ર, 
ધનાદિ તથા અણુગમતાં કતુ-પવનાદિક વા અનિષ્ટ સૌ, પુત્ર, શતુ, દારિદ્રય, 
વધ, બએંષનાદિક સુખ-ડુઃખનાં કારણે! મળી આવે છે. એ ખાદ્ય કારણે કહ્યાં 
તેમાં કોઇ કારણુ તો એવાં છે કે જેના નિમિત્તથી શરીરની અવસ્થા જ સુખ- 


જુદુ શ્રી સોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





દુઃખના કારમુરૂપ હોય છે, અને એ જ સુખ-દુઃખનું કારણ થાય છે. વળી કેઈ 
કારણુ એવાં છે કે પોતે જ સુખ-ડુઃખતું કારણુ થાય છે. એ પ્રમાણે કારણેનું 
મળવું વેદનીયકમેના ઉદયથી થાય છે. ત્યાં સાતાવેદનીયના ઉદયથી સુખનાં 
કારણે! મળો આવે છે તથા અસાતાવેદનીયના ઉદયથી ફુઃખનાં કારણે। મળો 
આવે છે. અહો' એમ સમજવા ચોગ્ય છે કે-એ કારણે જ કાંઇ સુખ-ડુઃખ 
ઉપજાવતાં નથી, પણ સૌોહકમેના ઉદયથી આત્માં પાતે જ સુખ-દુઃખ 
માને છે, વેદનીયકમના ઉદયને અને મોહુનીયકર્મના ઉદયને એવે! જ સબધ 
છે કે જ્યારે સાતાવેદનીયજન્ય બાહ્ય કારણ મળે ત્યારે સુખમાનવારૂપ 
મોાયકમનાો ઉદય થાય છે તથા ન્યારે અસાતાવેદનીયજન્ય ખાદ્ય કારણ 


ઉ 


મળે ત્યાજ 


વં 


દુઃખમાનવારૂપ શૈહકર્મનો ઉદય થાય છે. વળી એક જ કારણ 
ફાઇને સુખનું તશર કોઈને દુઃખનું કારણ ધાય છે. જેમ કે।ઇને સાતાવેદનીયન। 
ઉદયથી મળેલું જે વગ્વ સુખનું કારણુ થાય છે તેવું જ વસ્ત્ર કોઇન અસાતાન 
વેદનીયના ઉટ્યથી મળતાં દુઃભનું કારણ થાય છૅ. માઢે ખાદ્ય વસ્તુ તો સુખ- 
દુઃખનું નિમિત્ત માત્ર છે, પણ સુખ-દુઃખ તો સૈહના નિમિત્તથી થાય છે. 
નિ્માહો સુનિજનોને અનેક કાદ્ધિ આદિ તથા પરિપપડુ આદિ ફારખ્‌ાણ મળવા 
છતાં પણુ સુખ-દુઃખ ઉપજતું નથી. તથા સહી જીવને કારણ 
ન મળો તોપણ પોતાના સંકલ્પથી જ સુખ-દુઃખ થયા ફરે 
પણ્‌ તીવ્ર શોહીને જે કારણે! મળતાં તીત્ર સુખ-દુઃખ થાય છે 


*ાસઝીઇ, 


મળો વા 
છે. તેમાં 
જ કારણે 
મળતાં મ'દ મૈને મદ સુખ-દુઃખ થાય છે. માટે સુખ-દુઃખ થવાતું મૃળ 
બળવાન કારણુ મેહ્કમનો ઉદય જ છે. અન્ય વસ્તુ બળવાન કારણુ નથી, પરંતુ 
અન્ય વસ્તુને અન સેોહો જીવના પરિણાસેોને નિમિત્ત-નેમિસ્િક્ની સુખ્યતા 
હોય છે. જે વડ મોહો જીવ અન્ય વસ્તુને જ સુખ-ડુઃખનું કારણ માને છે. એ 
પ્રમાણે વેદનીયકર્મના ઉદયથી સ્ુખ-ડુઃખનાં કારણે! નિપજ છે. 


આયુકર્મોદયજન્ય અવસ્થા 


આયુંક મના ઉદયવડે મનુષ્યાદિ પર્યાયોની સ્થિતિ રહે છે. જ્યાંસુધી 
આયુકમેને ઉદય હોય ત્યાંસુધી શેૈગાદિક અનેક કારણે મળવા છતાં પણુ 
શરીરથી સંખધ છુટતો નથી તથા જ્યારે આચુનેો ઉદય ન હોય ત્યારે અનેક 
ઉપાય કરવા છતાં પણ્‌ શરીરનો સબધ રહેતે! નથી, પણુ તે જ વખતે આત્મા 
અને શરીર જુદાં થઈ જાય છે, આ સંસારમાં જન્મ, જીવન અને મરણનું 
કારણુ આઝ્ુકમે જ છે, જ્યારે નવીન આયુનાો ઉદય થાય છે ત્યારે નવીન 
પર્યાયમાં જન્મ થાય છે. વળી ત્યાંપણુ જ્યાંસુધી આયુનેો ઉદય રહે ત્યાં 
શુધી તે પર્યાચરૂપ પ્રાણાના ધારણુથી જીવવું થાય છે અને આયુને। ક્ષય થતાં 
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એ પર્યાયચર્‌પ પ્રાણાના છુટવાથી મરણુ થાય છે. એવું કોઈ આયુકમનું સહજ 
નિમિત્ત છે. અન્ય કે।ઈઈ ઉપજાવવાવાળે।, રક્ષાકરવાવાળે કે વિનાશકરવાવાળે। 
નથી એવે નિશ્ચય કરવે।, વળો જેમ કે।!ઈ નવીન વસ પહેરે, કેટલોક કાળ તે 
રહે પછી તેને છેડી કૈ।૪ અન્ય નવીન વસ્ત્ર પહેરે, તેમ જીત પણુ નવીન શરીર 
ધારણુ કરે, તે કેટલેક કાળ ધારણુ કરી રહે પછી તેને પણુ છેડી અન્ય નવીન 
શરોર ધારણ કરે છે. માતે શરીરસંબંધની અપેક્ષાએ જન્માદિક છે. જીવ પોતે 
જન્માદિક રહિત નિત્ય છે, તોપણ મો!હો જીવને ભૂત-ભવિષ્યનેો વિચાર ન 
હોવાથી પર્યોયમાત્ર જ પોતાનુ અસ્તિત્વ માની પર્યાય સબધી કાયોમાં જ 
તત્પર રહ્યા કરે છે. એ પ્રમાણે આયુકમેના ઉદ્ચયવડે પર્યાયની સ્થિતિ 
જાણુવી. 


તામકર્મોદયજન્ય અવસ્થા 


નામકમના ઉદયથી આ જીવને મતુપ્યાદિકે ગતિએ પ્રાત થાય છે. તે 
પર્યાયરૂપ પોતાની અવસ્થા થાય છે. ત્યાં ત્રસ-સ્થાવરાદિક ભેદ હેય છે. વળો 
એકૅન્દ્રિયાદિ જનતિને ધારણ ડરૈ છે. એ જાતિકમેના ઉદયને અને માતેજ્ઞાનાવ- 
રણના ક્ષયોપશમને નિમિત્ત-નૅમિત્તિકપણું જાણવું. જેવો! ક્ષચોપશમ હોય તેવી 
જાતિ પાસે. વળી શરીરનો સખેધ હોય છે ત્યાં શરીરના પરમાણુ અને 
આત્માના પ્રદેશે।નું એક બધાન થાય છે. તથા સંકે।ચ વિસ્તારરૂપ થઇને આત્મા 
શરીરપ્રમાણ રહે છે. નોડમરૂપ શરોરમાં એગેપાંગાદિકનાં ૨ ચ્રોગ્ય સ્થાન પ્રમાણુ 
પૂર્વક હાય છે. એ વડે જ સ્પ્શેન રસના આદિ દ્રવ્યદન્દ્રિયો. નિપજે છે. વા 
હદયસ્થાનમાં આઠપાંખડીવાળા ખીલેલા કમળના આકાર જેવું દ્રવ્યમન થાય 
છે. વળી એ શરીરમાં જ આકારાદિકના ભેદ વા વર્ણાદિકના ભેદ હોવા તથા 
સ્શ્રલસૂક્મત્વાદિ ક કાચી નિપજવાં એ શારીરરૂપ પરિણમેલા પરમ!ણુઓના 
પરિણમનથી થાય છે. શ્રાસોશ્વાસ અને સ્વર નિપજ છે એ પણુ પૃદ્ટડઝટલના 
પંડ છે તથા એ શરીરથો એક બંધાનર્‌પ છે. એમાં પણ આત્માના પ્રદેશે 
વ્યાત છે. શ્વાસેશ્ષાસ એ પવન છે. હવે જમ આહારને ગ્રહણ કરીએ, 
નિહારને ખહાર કાઢીએ તા જ જીવી શકાય, તેમ ખહારના પવનને ગ્રહણ 
૪રીએ અને અભ્યંતર પવનને કાઢોએ તો જ જીવિતવ્ય રહે. માટે શ્વાસો*ઃસ 
પણુ જીવિતવ્યનું કારણ છે. જેમ શરીરમાં હાડ-માંસાદિક છે તેમ પવન પણ 
છે. વળી જેમ હાથ વગેરેવડે કાય કરીએ છીએ તેમ પવનવડે પણુ ઘણાં 
કાર્ય કરીએ છીએ. મોંઢામાં મૂકેલા ગ્રાસને પવનવડે પટમાં ઉતારીએ છીએ 
અને મલાદિક પણુ પવનથી જ બહાર કાઢીએ છીએ, એમ અન્ય પણુ 
જાણુવું. નાડી, વાઝુરેગ અને વાયુનો ગોળો એ વગેરે “પવનર્‌પ ફારીરનાં 
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અંગ જાણુવાં, વળી સ્વર છે તે શખ્દ છે. જેમ વીણુા।ની તાંતને હલાવતાં ભાષા- 
રૂપ હોવા ચેાગ્ય પુદ્ગલસ્કન્ધેો અક્ષર વા અનક્ષર શખ્ટરૂપ પરિણુસે છે તેમ, 
તાજી, હોઠ ઉત્યાદિ અગોને હલાવતાં ભાષાપર્યાપ્તિમાં ગ્રહેલા પુદ્ગલસ્કંધે 
અક્ષર વા અનક્ષર ક પશિણુસે છે. વળી શુભ-અશુભ ગમનાદિક થાય 
છે ત્યાં એમ ન્ાણડું મ ખે પુગ્ષોને એક્દંડી બેડી હોય ત્યાં એક પુરૂષ 
ગમનાદિ ડરવા ઈચ્છે અને ખીન્ે પણુ ગમનાદિ કેરે તે જ ગમનાદિક થઇ શફે, 
પણુ બનેમાંથી એક બેસી રહૈ તો ગમનાદિ થઈ શકે નહિં, તથા ખેનેમાંથી 
એક ખળવાન હોય તે! તે બીજાને પણુ ઘસડી જય. તેમ આત્માને અને શરી- 
મ દેરૂપ પુદ્દગલને એકક્ષેત્રાવગાહેરૂપ બૈધાન છે. ત્યાં આત્મા હલન-ચલનાદિ 
કેર્વા ઇચ્છે પણુ પુટ્ગલ એ શક્તિવડે રહિત ખતી હલન-ચલન ન ડરે વા 
પુટૂગલમાં શક્તિ હોવા છતાં પણુ આત્માની ઈચ્છા ન હોય તે હલન-ચલનાદિ 
થઈ શકૈ નહિ. તથા એ ખેનેમાં પુદ્ગલ બળવાન થઇ હાલવા-ચાલવા લાગે 
તો તેની ચાથે ઇચ્છા વિના પણ આત્મા આદિ ઢાલવા-ચાલવા લાગે, એ 
પ્રમાણે 'ઠલન--ચલનાદિ થાય છે. એ ખધાં કાયૅ નિપજતાં એવડે મેણહના 
ઉદય અતુસ્ાર આત્મા ઝુખી-ડુઃખી થાય છે. નામડમેના ઉદયથી એ 
પ્રમાણે નાનાપ્રકારર્પ રચના સ્વયં થાય છે, પણુ અન્ય કેઈ ડરવાવાળો નથી? 


ગોત્રકર્મોદયજન્ય અવસ્થા 

ગાત્રકર્મના ઉદયથી નીચ-ઉચ્ચ કુલેોમાં આત્માનું ઉપજવું થાય છે, ત્યાં 
પોતાનું ડોન-અધિકપણું પ્રાસ થાય છે, મોહના નિમિત્તથી એવડે પણુ આત્મા 
સુખી-દુઃખી થાય છે. 

એ પ્રમાણે અઘાતિ કર્મોના નિમિત્તથી અવસ્થાએ થાય છે. એમ આ 
અનાદિ સંસારમાં ધાતિ-અઘાતિ કર્મોના ઉદય અતુસાર આત્માની અવસ્થાઓ 
થાય છે. હે ભવ્ય ! તારા અંતરંગમાં તું વિચારપૂર્વક ને કે એમ જ છે ફે 
નહિ? વિચાર કરતાં તો તને એમ જ પ્રતિભાસરે અન એમ જ હોય તોતું 
નિશ્ચય માન કૅ “મને અનાદિ સસારરેગ છે તેના નાશને મારે ઉપાય ફરવે 
આવશ્યક છે,” એ વિચારથી તારૂં કલ્યાણુ થશે. 


ન 


હૌ બદ્ન્ડબુડ્૦ટટજફસ્‍્ટડ્ટ-ડ્ટઝ૦્ડટ-ડ૦-ફ૦ડ્વડ્ઝફ્૦ટ્ડબ્ડ૦ડટેડબફબ્ર-ફજ-ફેજ્-ફ જ 
એ પ્રમાણે શ્રીમોક્ષમાર્ગપ્રકાશક શાસ્ર વિષે સસાર- 


ા અવસ્થા-નિરૂપક ખીજે અધિકાર સમાપ્ર 


મ્બ્ડ્ટ્્ડડ્ડ૦્ટ્ડક-ડટડ્્ડ્૦ડબડજ-ફ્ટડટ-ફબફ્કડક-ડબફ્ડ૯જ્ન્‍ડ૦નડજ્ફ૦્ફ 


ક (૧ 
બાધકાર ત્રાજ ર 
સસારદુ:ખ અને મોક્ષસુખ-નિરૂપણુ _ - 


સાદો 








જે નિજ ભાવ સદા સુખદ. નિજને। ડરે પ્રકાશ; 
જે બહુ વિધિ ભવ ૬:ખતણી, કરે છે સત્તા નાશ, 


જૂ 


હવે એ સંસાર અવસ્થામાં નાના પ્રકારનાં દુઃખ છે તેનું વર્ણન કરીએ 
છોએ. કારણ કૅ જને સસારમાં પણુ સુખ હોત તો સેસારથી છુટવાનો ઉપાય શા! 
માટે કરીએ ? આ સેસારમાં અનેક પ્રકારનાં દુઃખ છે એટલા જ માટે સંસા- 
રથી સ્ક્ત થવાને ઉપાય કરોએ છીએ, વળી જેમ નિષુણુ વેદ્ય રૈગનું નિદાન 
તથા એ રેગજન્ય અવસ્થાએ નું વર્ણન કરી રોગીને રોગનો નિશ્ચય કરાવી 
પછી તેનો ઇલાજ ૬રવાની ડુચિ કરાવે છે તેમ અહી પણ પ્રથમ સંસારરેગનું 
નિદાન તથા એ સૅસારરેગજન્ય અવસ્થાઓનું વર્ણન પ સએસારી જવને 


૨1૩ 
સંસારરેગને। નિશ્ચય કરાવી તેના ઉપાય કરવાની રુચિ કરાવે છે 


ક 


#- 


જેમ રંગો દેગથી દુઃખી થઇ રહ્યો છતાં તેનું મૂળ કારણુ જાણુ ન 
સાચે। ઉપાય જાણે નહિ અને દુ:ખ પણુ સછ્યુ' જાય નહિ ત્યારે પોતાને ભાસે 
એવા જ ઉપાય કર્યા કરૈ, પણુ એત્રી દુ:ખ દ્રર થાય નહિ. એટલે તરકડી તર-. 
કડી પરવશ બની એજ $ુઃખાને સઠન કરે છે, પગ એ દુઃ ખોનું મૂળ કારણુ 
જાણતો નથી. તેને જેમ વૈદ્ય દુ:ખનું મૂળ કારણ ખતાવે, દુઃખનું સ્વરૂપ ખતાવે 
તથા એના કરેલા ઉપાયોને જાઠા છે એમ ખતાવે ત્યારે જ સાચે! ઉપાય. 
કરવાની રોગીને રૃચિ થાય, તં જ પ્રમાણે આ સેસારી જીવ સંસારમાં દુઃખી. 
થઇ રહ્યો છે, પણ તેનું મૂળ કારણ જાણતે। નથી, સાચે। ઉપાય પણુ જાણતો 
નથી અને $૬ુઃખ સદ્યું પણ જતું નથી ત્યારે તે પોતાને ભાસે તેવા જ ઉપાય 
કર્યા કરે છે, પણ એથો ૬ુઃખમ ટ્ર થાય નડે એટલે તરકડી તરકડી પરવશ 
ખની એ જ દુઃખોને મ ય કર્‌ છે. એવા જીવને અહી' દુઃખનું મૂળ કારણુ 
ખતાવીએ, ૬: નું સ્વરુપ બતાવીએ અને તે તેના ઉપાચે।નું જૃડાપણું બતાવીએ તો 
તેને ચાચે। ઉપાય કરવાની રુચિ થાય, એ વણન અહો' કરોએ છીએ. 

દુઃખનું' મૂ! કારણુ મિથ્યાદશન, અજ્ઞાન, અસંયમ 

સર્વ દુઃખેનું મૂળ કારણુ મિથ્યાદર્શન, અજ્ઞાન અને અસંયમ છે. દશેન-_ 
સેો।હુના ઉદયથી થયેલા અતત્વશ્રદ્ધાન-મિથ્ચાદશનથી વસ્તુસ્વરૂપની યથાર્થ, 
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૭; 
ર. . 


ધ 


૫6 મી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





પ્રતીતિ ન થતાં અન્યથા જ પ્રતીતિ થાય છે. વળી એ મિથ્યાદર્શનના નિમિ- 
“તથી જ ક્ષચે।પશમરૂપ સ્તાન-અજ્ઞાન ખની રહ્યું છે, જેથી વસ્તુસ્વરૂપનું યથાર્થ 
પ્રકારે જાણુવું ન થતાં અન્યથા જ જાણુવું થાય છે. ચારિત્રમોહના ઉદયથી થચેલે। 
કષાયભાવ તેનું જ નામ અસેયમ છે, જે વડે જેવું વસ્તુતું સ્વરૂપ છે તેવું ન 
પ્રવતૈતાં અન્યથા જ પ્રવર્તે છે. એ પ્રમાણે એ મિથ્યાદર્શનાદિક સર્વે દુઃખોનું 
મૂળ કારણુ છે, એ કેવી રીતે? તે અહીં કહીએ છોએ. 


સિથ્યાદશનાદિકથી જીવને સ્વ-પરનો વિવેક થઈ શકતે! નથો. પોતે એક 
આત્મા તથા અનત પુદ્ગલ પરમાણમય કારીર એ ખેનેના સંચોગરૂપ મતુષ્યા- 
દિક પયોચ નિપજે છે તે પર્યાયને જ પોતાનું સ્વરૂપ માને છે. આત્માના જ્ઞાન- 
દર્શનાદિ સ્વભાવવડે કિંચિત્‌ જણુવું-દેખવું થાય છે, કર્મ ઉપાધિથી થયેલા 
કોધાદિભાવરૂપ પરિણુમન થાય છે, અને શરીરની પ્રગટ એવી સ્પશ્ઞી, રસ, ગંધ, 
વણું તથા સ્થૂલ-કૃષાદિક-સ્પર્શાદિક પલટવારૂપ અનેક અવસ્થાઓ થાય છે 
તે સર્વને પોતાનું સ્વરૂપ જાણે છે. સ્તાન-દર્શનની પ્રવૃત્તિ ઇંદ્રિય અને મન 
હૂંરા થાય છે તેથી આ જીવ એમ માને છે કે-ત્વચા, જીભ, નાસિકા, નેત્ર, 
કાન અને મન એ ખધાં મારાં અંગ છે. એ વડે જ ડું દેખું-જણું છું એવી 
માન્યતાથી તે ઇંદ્રિયોમાં પ્રીતિ હેય છે, મોહના આવેથથી તે ઇંદ્રિયો દ્વારા 
વિષય ગ્રહુણુ કરવાની ઈચ્છા થાય છે, ત્યાં એ વિષચે।નું ગડણ થતાં એ ઇચ્છા 
મટવાથી નિરાકુલ થાય છે એટલે આનંદ માને છે. જેમ કૂતરી હાડ ચાવ- 
વાથી પોતાનું લોહી નીકળે તેનો સ્વાદ લઈ એમ માનવા લાગે કે “આ હાડને। 


સ્વાદ આવે છે” તેમ આ જીવ વિષયોને નાણુવાથી પોતાતું જ્ઞાન પ્રવર્તે તેને 
સ્વાદ લે છતાં એમ માનવા લાગે કે “આ વિષચને। સ્વાદ છે”, પણુ વિષયમાં 


તો સ્વાદ છે જ નહિ. પોતે જ ઇચ્છા કરી હેતી તેને પોતે જ જાણી પોતે જ 
આનંદ માન્ચે।, પરંતુ “હું અનાદિ અનંત સાનસ્વરૂપ આત્મા છુ” એવો નિઃ કેવલ 
[ પરથો કેવળ ભિન્ન ] સ્તાનનેો અતુભવ છે જ નહિ. પરંતુ “ર્મે નૃત્ય દીઠું, 
રાગ સાંભળ્યો, ફેલ સૂઘ્યું, પદાર્થ સ્પ્શ્યૌ, સ્વાદ જાણ્યે! તથા મારે આ ન્ાણવું 
જનોઈ એ” એ પ્રકારના સ્યમિશ્રિત જ્ઞાનના અતુભવવડે વિષયે।!ની જ તેને 
પ્રધાનતા ભાસે છે. એ પ્રમાણે મોહના નિમિત્તથી આ જીવને વિષયે।ની ઈચ્છા 
હોય છે. હવે ઈચ્છા તે! ત્રિકાલવતિ સર્વ વિષયોને ગ્રહણુ કરવાની છે કે-“હું 
સર્વને સ્પર્શી, સર્વને સ્વાદુ, સર્વને સૂ'ઘું, સર્વને દેખું, સર્વને સાંભળું અને સવને 
જાણું.” એટલી બધી ઇચ્છા હોવા છતાં શક્તિ તે એટલી જ છે કે-ઇદ્રિયોના 
સન્‍્સુખ થયેલા વતૈમાન સ્પશૈ, રસ, ગેધ, વણું અને શખ્ટમાંથી કૈઈ ને કિંચિત્‌ 
માત્ર ગ્રહેણુ કરે વા સ્મરણુા।દિકવડે મનથી કંઈક જણે, અને તે પણુ બાદ્ય અનેક 
જારણુ મળતાં જ સિદ્ધ થાય. તેથી ફોઈ કાળે એની ઇચ્છા પૂણુ થતી નથી, 
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કારણુ કે ઇચ્છા તો કેવલસ્ઞાન થતાં જ સંપૂણું થાય પણુ ક્ષચે।પમરૂપ ઇંદ્રિય દ્વારા 
તે કદી પણુ ઇચ્છા પૂણુ થાય નહિ, અને તેથી મોહના નિમિત્તથી શમે ઇંદ્રિ- 
ચેને પોતપોતાના વિષય ગ્રહણુની નિરંતર ઇચ્છા રહ્યા જ કરવાથી આ જીવ 
આડકુલ-વ્યાકુલ બની દુઃખી થઇ રહ્યા છે. એવે! ડુઃખી થઈ રહ્યા છે કે કોઈ 
એક વિષયના ગ્રડણુ અર્થે પાતાના મરણુને પણુ ગણુતે। નથી. જેમ કાથીને 
કપટની હાથણીતું શરીર સ્પર્શવાની, મચ્છને નાળમાં લગાવેલું માંસ ચાખ- 
વાની, ભમરાને કમળની સુગંધ સૂ'ઘવાની, પતંગને દીપકને વણું દેખવાની તથા 
હુરણુને રાગ સાંભળવાની એવી ઈચ્છા હોય છે ફૈ તત્કાલ મરણુ ભાસે ત્વરા 
પણુ તે મરણુને ન ગશુતાં વિષચેનું ગ્રહણુ કરે છે. તેથી મરણુ થવા કરતાં 
પણુ ઈંદ્રિયોના વિષયસેવનની પીડા અધિક જણાય છે. એ ઇંદ્રિયોની પીડાથી 
સર્વ જીવા પીડિત ખની નિવિચાર થઈ, જેમ કેઈ ડુઃખી માણુસ પહાડ ઉપ્રરથી 
પડતું મૂકે તેમ, વિષચે।માં ઝંપાપાત કરે છે. નાના પ્રકારનાં કટવડે ધન ઉપજાને 
અને વિષયને અર્થે તેને ગુમાવે. ઘણા વિષયે।ની પ્રાસિ અર્થે જ્યાં મરણુ થતું 
જાણે ત્યાં પણુ જાય, નરકાદિકના કારણુરૂપ જે હિસાદિક કાર્ય તેને પણુ કરે 
વા કોધાદિક કપાચે। ઉપજાવે. બિચારો શું કરે ? દંદ્રિયાની પીડા ન સહેત 
થવાથી તેને અન્ય કાંઈ વિચાર આવતે! નથી, એ પીડાથી જ પીડિત થઇ 
ઈંદ્રાદિક દેવે1 પણુ વિષચો।!માં અતિ આસક્ત ખની ૨હ્યા છે. જેમ ખાજના 
રીગથી પીડિત થયેલે। પુરુષ આસક્ત બની ખજવાળવા લાગે છે, પોડા ન થતી 
હેય તે! તે શા માટે ખજવાળે ? તેમ ધંદ્રિય રોગથી પીડીત થયેલા ઇંદ્રાદિક દેવે 
આસક્ત ખની વિષય સેવન કરે છે. પીડા ન હોય તો તેએ શા માટે વિષય 
સેવન કરે ? એ પ્રમાણે સ્ાનાવરણુ-દર્શનાવરણુના ક્ષયોપશમથી થયેલું ઘંદ્રિયાદિજ* 
નિત જ્તાન મિથ્યાદર્શનાદિકના નિમિત્તથી ઈચ્છા સહિત ખની ડુઃ ખતું કારણુ થયું 
છે. હવે એ ડ$ુઃખ ટ્ર થવાને ઉપાય આ જીવ કેવો કરે છે તે કહોએ છીએ, 


જ્ઞાન-રર્શનાવરણુના ઉદયથી થતું દુઃખ અને તેના ઉપાયોનું જાડાપણું 


ઇદ્રિયાવડે વિષચે।નું ગ્રહણુ થતાં મારી ઇચ્છા પૃણું થશે એમ ન્ાણી 
પ્રથમ તે! નાના પ્રકારનાં ભોજનાદિકે। વડે ઇદ્રિયોને પ્રભલ ફરે છે, તથા એમ 
જ જાણે છે કે-જે ઇંદ્રિયો પ્રબળ રહે તો મને વિષય ગ્રહણુ કરવાની શક્તિ 
વધે. તેમાં અનેક ખાદ્ય કારણુા।ની જરૂર હોવાથી તેનું નિમિત્ત મેળવે છે. પોતાને 
સન્ઝુખ થયેલા વિષયોને ઇંદ્રિયો ગ્રહણુ કરી શકે છે તેથી અનેક ખાહ્મ ઉપાથે। 
વડે વિષચો।નો અને ઇંદ્રિયોનેો સંયોગ મેળવે છે. નાના પ્રકારનાં વસ્રાદિક, ભેોજ- 
નાહિકે, પુષ્પાદિક, મેદિર-આભૂષણાદિક વા ગાયક-વાજિ”ત્રાદિકેનો સંચોગ મેળવવા 
માઢે ઘણા જ ખેદખિન્ન થાય છે. જ્યાંસુધી એ વિષચે। ઇંદ્રિય સન્ય્ુખ રહે 


પફ શ્રી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 








ત્યાંસુધી તે તેનું કિંચિત્સ્પષટ નણપણું રણે, પણુ પછી મનદ્વા।રા સ્મરણુમાત્ર જ 
રહે અને ડાળ વ્યતીત થતાં એ સ્મરણુ પણ મંદ થતું જાય છે તેથી તે વિષયે।ને 
પોતાને આધીન રાખવાને ઉપાય કરે છે અને શીશ્ર શીદ્ય તેનું ગ્રહણુ કર્યા કરે 
છે, વળી ઇંદ્રિચાવડે તૉ એક કાળમાં કેઈ એક જ વિષયનું ગ્રહણુ થાય છે, પણુ 
આ જીવ ઘણા ઘણા વિષચે! ગ્રહણુ કરવા ઈચ્છે છે તેથી ઉતાવળે ખની 
જલદી જલદી એક વિષયને છોડી અન્યને ગ્રહણુ કરે છે. વળી તેને છેડી 
અન્યને ગ્રહણ કેરે છે. એ પ્રમાણે વિષયને અર્થ વલખાં મારે છે. અને 
પોતાને જે ભાસે તેવા ઉપાય કર્યા કરે છે, પણુ એ ઉપાય જૃઠા છે, કારણુ કે 
પ્રથમ તે! એ ખધાનું અ જ પ્રમાણે થવું પોતાને આધીન નથી, મહા ડઠણ છે. 
કદાચિત્‌ કર્મઉદયાનુસાર એજ પ્રમાણે વિધિ મળી નાય તેોપણુ ઇદ્રિયે।ને 
પ્રખળ કરવાથી કાંઇ વિષયગ્રહણુની શક્તિ વધતી નથી. એ તે! જ્ઞાન-દર્શન 
વધવાથી જ વધે. પણ એ કર્મના ક્ષયનોપશમને આધીન છે. જુએ.-કેઇઇવું શરીર 
પુષ્ટ હોવા છતાં તેનામાં એવી શક્તિ ઓછી નેવામાં આવ છે. તથા કૈઈનું 
શરીર દુખેલ હોય છતાં તેનામાં એવી શક્તિ અધિક જવામાં આવે છે. મારે 
ભોજનાદિક વડે ઇંદ્રિયો પુષ્ટ કરવાથી કાંઇ સિદ્ધિ થતી નથી, પરંતુ કષાયાદિક 
ઘટવાથી કર્મને ક્ચોપશમ થતાં રા રાન-દરીન વધે છે અને ત્યાર જ વિપષયગ્રહ- 
ણુની શક્તિ વધે છે. વળો મયિ સંચાગ મેળવે છે; પણ તે ધણા વખત સુધી 
ટકતો નથી અથવા સવ વિષયોને! સંચેોગ મળતે। જ નથી તેથી એ આફકુળતા 
રહ્યા જ ડરે છે. વળી એ વિષયોને પોતાના *આાધીન રાખી જલટી જલટી 
ગ્રહુણુ કરવા ઇચ્છે છે પણ તે પોતાના આપધ્રીન રહેતા નથી, કારણકે-એ જુદાં 
જુદાં દ્રબ્ય પોતાને આધીન વા કર્મોટ્ય આધીન પરિણમે છે. હવે એવા પ્રકારના 
5મેનોા ખૈેધ યથાયે।ગ્ય ૨ુભ પરિણામ થતાં જ થાય અને પછી ઉદયમાં આવે છે; 
એમ પ્રત્યક્ષ નેઇએ છીએ, જુએ-અનેક ઉપાય કરવા છતાં પણ કર્મના 
નિમિત્ત વિના કેઈ સામગ્રી મળતી નથી. છતાં આ જવ અતિ વ્યાકુળ ખની 
સર્વ વિષયોને યુગપત્‌ ગ્રહણુ કેરવા માદે વલખ્ડરં મારે છે, તથા એક વિષયને 
છોડી અન્યતું ગ્રહણુ કરવા માટે આ જીવ એવાં વલખાં મારે છે, પણુ પરિણામે 
શું સિદ્ધ થાય છે ? જેમ મણુની ભૂખવાળાને ણુ મળ્યો, પણુ તેથી તેની ભૃખ 
મટે? તેમ સર્વ ગ્રહણુની જેને ઇચ્છા છે તેને કોઈ એક વિષયનું ગ્રહણુ થતાં 
ઈચ્છા કેમ મટે? અને ઇચ્છા મટ્યા વિના સુ પણુ થાય નહિ, માટે એ 
ખંધા ઉપાય જૂઠા | છે. 

પ્રશ્ન--એ ઉપાયોથી ફોઈ જીવને સુખી થતા જેઈએ છોએ, છતાં તમે 
સર્વથા જૂઠા કૈમ કહા છો? 
 ઉત્તર--સુખી તો થતા નથી, પણુ બ્રમથી સુખ માને છે. ને સુખી થયે! 


અધિકાર ત્રીજો-સ'સારદુઃખ અને સોક્ષસુખ-નિરૂપણ પડે 





હાય તો તેને અન્ય વિષયોની ઇચ્છા કેમ રહે ? જેમ રોગ મટ્યા પછી અન્ય 
ઔષધ કેઈ શા માટે ઇચ્છે ? તેમ દુઃખ મટચયા પછી અન્ય વિષયને તે શ્ઞા 


માટે ઇચ્છે ? જે વિષયનું ગ્રહુણુ કર્યા પછી ઇચ્છા શાંત થાય-અટકી જાય તે 
અમે પણુ સુખ માનીએ, પણ અહો તે ઇચ્છિત વિષયનું ગ્રહેણુ જ્યાંસુધી ન થાય 
ત્યાંસુધી તે! તે વિષયની ઇચ્છા રહ્યા કરે છે તથા જે સમચે એ વિષયનું ગ્રહુણુ 
થચું તે જ સમયે અન્ય વિષયગ્રહણુની ઇચ્છા થતી જેવામાં આવે છે તેને સુખ 
માનવું એ કેવું છે? જેમ કેઈ મહાક્ષુ્ષાવાન રંક પોતાને કદાચિત્‌ એક 
અન્નને। કણુ મળતાં તેનું ભક્ષણ કરી ચેન માને તેમ આ મહાતૃષ્ણાવાન જીવ 
પોતાને કેઈઈ એક વિષયનું નિમિત્ત મળતાં તેતું ગ્રહુણુ કરી સુખ માને છે, પણુ 
વાસ્તવિકપણે એ સુખ નથાં. 

પ્રશ્ન--જેમ કણુ કણ્‌ વડે પોતાની ભૃખ મટે છે તેમ એક એક વિષયનું 
ગ્રહણુ કરી પાતાની ઇચ્છા પૂર્ણ કરે તો શે। દોષ? 

ઉત્તર--જે બધા કણ ભેળા થાય તો એમ જ માનીએ, પરંતુ ખીજે કણુ 
મળતાં પ્રથમના ડણનું નિર્ગમન થઈ જાય તો ભૃખ કૅમ મટે? એ જ પ્રમાણે 
જાણવામાં વિષથોનું ગ્રહણુ ભેળું થતું જય તે! ઇચ્છા પૃણું થઈ જય, પરંતુજ્યારે 
બીજે વિષય ગ્રડણુ કરે ત્યારૈ પૂર્વી જે વિષય ગ્રહણુ કર્ચ હેતો તેનું જાણુપણે 
રહેતું નથી તા ૬ચ્છા કૈવી રીતે પૂણ થાય ? ઇચ્છા પૂર્ણ થયા વિના આકુળતા 
પણુ મટતી નથી અને આકુળતા મટથા વિના સુખ પણુ કૅમ કહી શકાય? 

વળો એક વિષચનું ગ્રડણુ પણુ આ જીવ મિશથ્યાદશનાદિકના સદ્ભાવ પૂર્વક 


ન્ય 
ક 


કર્‌ છે અને તેથી ભાવી અનેક દુઃખના હૈેતુરૂપ કમો ખાંધે છે. તેથી તે વતે- 


માનમાં પણુ સુખ નથી તેમ ભાવી સુખનું કારણ પણુ નથી માટે એ ડુઃખ જ 
છે. એ જ શ્રીપ્રવચનસારમાં કદ્યું છે યથથાઃ-- 


સવર વાષાસદિય વિર્છિળનં વંધવારળં વિતમ । 
સ ફંટિળ્સિં જું ત તોવે હુવરમેવ તધા ।। 
શ્રી પ્રવચનસાર પ્ર, એ. ગાથા. ૭૬ 
અર્થ--પદ્રિયોથો પ્રાપ્ત થયેલું સુખ પરાધોન, ખાધા સહિત, વિનાશક, 


બેધનું કારણુ તથા વિષમ છે. તેથી એ સુખ ખરેખર દુઃખ જ છે. 
એ પ્રમાણે સંસારી જીવે સુખ માટે કરેલા ઉપાય બ્ૂડા જ જાણુવા, 


સાચે। કપાય રે છે? જ્યારે ઈચ્છા ટૂર થાય અને સર્વ વિષચે।તું એક ણા 
ગ્રહણ રહ્યા કરે તો એ દુઃખ મટે. હવે ધંચ્છા તે મોહ જતાં જ મઢે અને 


સર્વતું એક સાથ ગ્રહણુ કેવળસ્ાન થતાં જ થાય. તેના ઉપાય સમ્યગ્દર્શનાદિક 


છે, એ જ સાચે! ઉપાય ન્ણુવે।, એ પ્રમાણે મોહના નિમિત્તથી જ સાનાવરણુ-દર્શ- 
નાવરણુને। ક્ષચાપશમ પણુ હુંઃખદાયક છે, તેનું વણુન કર્ક. 


પ૪ શ્રી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





પ્રશ્ન--સ્ાનાવરણુ-દર્શનાવરણુના ઉદયથી જે જાણુવું થતું નથી તેને તો 
દુઃખતું કારણુ તમે કહે, પરંતુ ક્ષચાોપશમને શા માટે કહે છો ?$ 

ઉત્તર--જાણુવું ન બને એ જે ડુઃખનું કારણુ હોય તે! પુદ્ૂગલને પણુ દુઃખ 
ઠૅરે, પણુ દુઃખનું મૂળ કારણુ તો ઇચ્છા છે અને તે ક્ષચોપશયથી જ થાય છે માટે 
ક્ષયોપશમને "ણુ દુઃખતું કારણુ કદ્યું. વાસ્તવિક રીતે ક્ષચોપશમ પણુ દુઃખતું 
કારણુ નથી પણુ મોહથી વિષયગ્રહણની જે ૪*છા થાય છે તે જ દુઃખના 
કારણુરૂપ જાણુવી, તથા મેો।!હનેો ઉદય છે તે પણુ દુઃખરૂપ જ છે. તે કેવી 
રીતે તે અહીં' કહોએ છીએ. 


દશેનમોહેના ઉદયથી થતું દુઃખ અને તેના ઉપાયોનું જૂઠાપણું 

દર્શનમોહેના ઉદયથી મિથ્યાદશન થાય છે, જે વડે જેવું તેને શ્રદ્ધાન છે 
તેવું પદાર્થસ્વરૂપ નથી તથા જેવું પદ્દાથેસ્વરૂપ છે તેવું એ માનતો! નથી. 
તેથી તેને બ્યાકુળતા જ રહ્યા કરે છે. જેમ કોઈ ખબહાવરાને કોઇએ વસ્ત પહે- 
રાવ્યું, તેને તે ખહાવરે। પોતાનું અગ જાણી પોતાને અને વસ્રને એકરૂપ માને 
છે, પણુ એ વસ્ત્ર તો પહેરાવનારને આધીન છે. એ પહેરાવનાર કે!ઇ વેળા તે 
વસ્ને ફાડે, કોઈ વેળા કેડે, કોઈ વેળા લઈ લે તથા કેઈઈ વેળા નવીન પહે- 
રાવે ઈત્યાદિ ચરિત્ર કરે ત્યારે આ ખહાવરે। એ વસ્તની પરાધીન કિયા થવા 
છતાં તેને પોતાને આધીન માની મહાખેદ ખિન્ન થાય છે. તેમ આ જીવનને 
ક્સૌદયથી શરીરનો સંધ થચે। છે. હવે અ જીવ એ શરોરને પોતાનું અગ જાણી 
પોતાને અને શરીરને એકરૂપ માને છે, પણ્‌ શરીર તે કર્મોદય આધીન કે!ઇ 
વેળા કૃષ થાય, કોઇ વેળા સ્થલ થાય, કેઈ વેળા નષ્ટ થાય અને ફોઈ વેળા 
નવીન ઉપજે ઇત્યાદિ ચરિત્ર થાય છે. એ પ્રમાણે તેની પરાધીન ક્રિયા થવા 
છતાં આ જીવ તેને પોતાને આધીન જાણી મહાખેદખિન્ન થાય છે. વળી જેમ 
કોઈ ખહાવરે બેઠો હેતો ત્યાં કોઈ અન્ય હેકાણુંથો માણુસ, ધોડા અને ધના 
દિ આવો ઉતર્પ્રો, તે સર્વને આ ખહાવરોા પોતાનાં જાણવા લાગ્યે, પણુ એ 
ખધાં પોતપોતાને આધીન હોવાથી તેમાં કોઇ આવે, કેઈ જય અને ફે।!ઇ અનેક 
અવસ્થારૂષપ પરિણુમે એમ એ સર્વની પરાધીન કિયા થવા છતાં આ ખહાવરે 
તેને પોતાને આધીન માની ખેદખિન્ઞ થાય છે. એ પ્રમાણે આ જીવ જ્યાં પર્યાય 
ધારણુ કરે છે ત્યાં કોઈ અન્ય ઠેકાસૈયથી પુત્ર, ધોડા અને ધનાદિડ આવીને 
ક્વયે પ્રાસ થાય છે તેને આ જીવ પોતાનાં જણે છે, પણુ એ તો પોતપોતાને 
આધીન કેઈ આવે ફોઈ જય તથા ઝૈઇ અનેક અવસ્થારૂપ પરિણુમે એમ 
તેની પરાધીન ક્રિયા હોય છે તેને પોતાને આધીન માની આ જીવ ખેદખિન્ન 
થાય છે. 


અધિકાર ત્રીજે-સ'સાર્દુ'ખ અને મોક્ષસુખ-નિરૂપણુ ૫૫ 





પ્રશ્ન-ફેઈઈ વેળા શરીરની વા પુત્રાદિકની કિયા આ જીવને આધીન થતી 
જોવામાં આવે છે, એ વેળા તો જીવ સુખી થાય છે? 

ઉત્તર-શરીરાદિક, ભવિતવ્ય અને જીવની ઇચ્છા એ ત્રણેની વિધિ સાથે 
મળતાં ફોઇ એક પ્રકારે જેમ એ ઇચ્છે તેમ પરિણુમવાથી ફે।ઈ કાળમાં તેના 
વિચારાનુસાર સુખ જેવો આભાસ થાય, પરંતુ એ બધાં સર્વ પ્રકારે એ ઇચ્છે 
તેમ તે પરિણુમતાં નથી અને તેથી અભિપ્રાયમાં તો! અનેક પ્રકારની આફકુળતા 
નિરંતર રહ્યા જ કરે છે. વળી કોઈ વખતે કેઇઇ પ્રકારે પોતાની ઇચ્છાતુસાર 
પરિણુમતા નેઇ આ જીવ એ શરીર-પુત્રાદિકમાં અહેકાર-મમકાર કરે છે અને 
એ જ બુદ્ધિથી તેને ઉપજાવવાની, વધારવાની તથા રક્ષા ડરવાની ચિંતાવડે 
નિરંતર વ્યાકુળ રહે છે, નાનાપ્રકારનાં દુઃખ વેટીને પણુ તેમનું ભલું ઇચ્છે છે. 
વળી જે વિષચે।ની ઇચ્છા થાય છે, તે કષાય ભાવ છે, ખાદ્ય સામગ્રીમાં ધણ- 
અનિણ્પણે માને છે, અન્યથા ઉપાયે! કરે છે, સાચા ઉપાયવું શ્રદ્ધાન કરતો 
નથી તથા અન્યકલ્પના કરે છે, એ બધાનું મૂળ કારણુ એક મિથ્યાદશેન છે. 
તેનો નાશ થતાં એ સર્વનો નાશ થાય છે. માટે સર્વ દુઃ ખોનું મૂળા એ 
મિથ્યાદર્શન છે. તેના નાશનેો ઉપાય પણુ કાંઇ કરતો નથી, અન્યથા શ્રદ્ધાને 
સત્ય શ્રદ્ધા માનતો! જીવ તેના નાશનેો ઉપાય પણુ શા માટે ડરે ? 


વળી સંજ્તી પંચેદ્રિય જીવ કોઇ વેળા તત્ત્વનિશ્ચષય કરવાને! ઉપાય વિચારે 
છતાં ત્યાં અભાગ્યથી કુદેવ, કુગુ? અને કુશાખતું નિમિત્ત ખની જાય તે! ઉલદ્રુ 
અતત્વશ્રદ્ધાન પુછ થઈ જય. આ જાણે કે-એનાથી મારું ભલું થશે અને એ 
એવા ઉપાય કરે કે-જેથી આ અચેત ખની જાય. વસ્તુસ્વરૂપ વિચારવાને 
ઉદ્યમી થાય છતાં વિપરીત વિચારમાં દૃઢ થઇ જય છે અને તેથી વિષય- 
કષાયની વાસના વધવાથી વધારૈ દુઃખી થાય છે. 

કદાચિત્‌ સુદેવ, સુગુર, સુશાજ્નનું નિમિત્ત બની જાય તો ત્યાં તેમના 
નિશ્ચય ઉપરેશની તે! શ્રદ્ધા છે નહિ પણુ માત્ર વ્યવહારશ્રદ્ધા વડે તે અતત્ત્વ- 
શ્રદ્ધાળુ જ રહે છે. ત્યાંપણુ ને મંદ કષાય હોય વા વિષયની ઇચ્છા ઘટે ત્રો 
થોડો દુઃખી થાય પણુ પાછે જેવાને તેવા જ ખની જાય. માટે આ સંસારી 
જીવ જે ઉપાય કરે છે તે પણુ જૂઠા જ હોય છે. 

વળી આ સંસારી જીવને એક આ ઉપાય છે કે-પોાતાને જેવું શ્રદ્ધાન 
છે તેમ અન્ય પદાર્થોને પશિણુમાવવા ઇચ્છે છે. હવે એ અન્ય પદાથો જો એ 
પ્રમાણે પરિણુમે તે! તેવું શ્રદ્ધાન સાચું થઈ જાય, પરંતુ અનાદિનિધન વસ્તુ 
ન્યારી ન્યારી પોતપોતાની મર્યાદાપૂર્વક પરિણુમે છે, કોઈ કોઈને આધીન નથો 
તેમ કે[ઇ પદાર્થ કેઇનો પરિણુમાબ્યો પરિણુમતો નથી. છતાં તેને આ જીવ 


૫૬ શ્રી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





પોતાની ઇશ્છાનુસાર પરિણુમાવવા ઇચ્છે છે એ કાંઇ ઉપાય નથી, પણુ એ તે 
મિથ્યાદર્શન જ છે. તે! સાચે! ઉપાય રશૈ। છે ?--- 

જેવું પદાથનું સ્વરૂપ છે તેવું જ શ્રદ્ધાન થાય તે! જ સર્વ દુઃખ ટ્ર થાય, 
જેમ કોઇ મોહસ્ુગ્ધ ખની મડદાને જીવતું માને વા તેને જીવાડવા ઈચ્છે તે 
તેથી પોતે જ દુઃખી થાય. પણુ તેને મડ માનવું વા તે જીવાડ્યું જીવવાનું 
નથી એમ માનવું એજ એ દુઃખ ટૂર થવાને ઉપાય છે. તેમ મિથ્યાદષ્ટિ ખની 
પદાર્થોને અન્યથા માની અન્યથા પરિણુમાવવા ઇચ્છે તે પોતે જ ડુઃખી થાય. 
પણુ તેને યથાર્થ માનવા અને એ મારા પરિણમાવ્યા અન્ય પ્રકારે પરિણુમવાના 
નથી એમ માનવું એજ એ દુઃખ ટ્ર થવાનો ઉપાય છે, બ્રમજનિત દુઃખ 
ટ્ર થવાને ઉપાય ભ્રમ દૂર કરવો એ જ છે. ભ્રમ દૂર થવાથી સમ્યકશ્રદ્ધા થાય. 


એ જ ૬ઃખ મટવાનેો સાચે! ઉપાય છે. 
ચારિત્રમાહના ઉદયથી થતુ' દુઃખ અને તેના ઉપાયોનુ' જાડાપણુ' 
ચાસ્ત્રિમાહના ઉદયથી જીવના ભાવ કૉધાદિ કષાયરૂપ વા છાચ્યાદ્િ 
નેોકેષાયરૂપ થાય છે ત્યારે આ જીવ કલેશવાન ખની ડુ:ખી થતો વિહ્મર(લ થ% 
નાનાપ્રકારનાં ઝુકાર્ચોમાં પ્રવર્તે છે. એ અહોં દર્શાવીએ ડેસ્ક 
જ્યારે ક્રોધ ઉપજે ત્યારૈ અન્યનું બૂરું કરવાની ઇચ્છા થાય અને એ 
અ્શે અનેક ઉપાય વિચારે. સર્મચ્છેદક-ગાળીપ્રદાનરૂપ વચન બોલે, પાતાનાં 
અંગોાવડે વા શસ્ત્ર--પાષાણાદિક વડે ઘાત ફરે, અનેક કષ સહન કરી, ધનાદિ 
ખચે કરી વા મરણાદિ વડે પોતાનું પણુ બૂરે કરી અન્યનું ખૂરુ લા! ઉદ્યમ 
ઝરે અથવા અન્ય દ્વારા ખરુ થવું જાણે તો એ અન્ય દ્વારા છૂરુ કરાવે, તેવું 


સ્વચં ખૂરુ થાય તે। પોતે અતુમે।દના કરે, બૂરું થતાં પાત!નું કાંઇ પણુ પ્રચે।જન 
સિદ્ધ ન થતું હે!ય તોપણુ તેનું બૂર્‌ કેરે, યાલ થતાં કેઈ પૃજ્ય વા દષ્ટજન 


વચ્ચે આવે તો તેમને પણુ બરુ કહે-મારવા લાગી નાય, કોધના આવેશમાં 
કાંઇ વિચાર જ રહેતો નથી. વળી અન્યનું ખ્રરુ ન થાય તે। પોતાના અંતરંગમાં 
પોલે જ ઘણે! સતાપવાન થાય, પોતાનાં જ અંગોને ઘાત કરે વા વિષભક્યણાદિ 
કરી મરણુ પામે; એ આદિ અવસ્થા કોધ થતાં થાય છે. 

માન કષાય ઉપજે ત્યારે ખીનને નીચે। તથા પોતાને ઊંચે। દર્શાવવાની 
ઈચ્છા થાય. એ અથે અનેક ઉપાચે। વિચારે, અન્યની નિંદા તથા ધાતાની 
પ્રશેસા કૅરે, અનેક પ્રકારે અન્યને મહિમા મટાડી પાતાનેો માહેમા કરવા લાગે, 
ઘણાં ઘણાં કષ્ટ વડે ધનાદિને। સંગ્રહ કર્યો હોય તેને વિવાહાદિ કાર્યોમાં એકટમ 
ખચી” નાખે વા દેડું કરીને પણુ ખર્ચે, મરણુ પછો મારે યશ રહેશે એમ 
વિચારી પોતાનું મરણુ કરીને પણુ પોતાને મહિમાને વધારવા પ્રયત્ન કરે, જે કો 


અધિકાર ત્રીજે-સ'સોરદુઃખ એતે મેક્ષસસુખનિરૂપણ પરછ 





પોતાનું સન્માનાદિક- ન કરે તો તેને ભયાદિક દેખાડી, અખ ઉપજાવી પોતાતું 
સન્‍માન કરાવે. માનને ઉદય થતાં કે।ઈઈ પૂજ્ય હોય-મે।ટા - હોય તેમનું પણુ 
સન્મોન ન કરૈ. ડાંઇ વિચાર જ રહેતો નથીઃ? વળી એમ -કરતાં ' પણુ અન્ય 
નીચા તથા પોતે ઊંચે! ન દેખાય તે પોતાના અંતરંગમાં પોતે જ ઘણે રુઃ ખી 
થાય, પોતાનાં અંગોને! ધાત કરૈ વા વિષભક્ષણાદિ કરી. મર્‌ણુ પામે; એ દિ 
અવસ્થા માન થતાં થાય છે.. 

માયા કષાય ઉપજે ત્યારે. છલ-પ્રપંચવડે. કાર્ય સિદ્ધ કેવાય ઇચ્છા જરી 
એ અથેં અનેક ઉપાય વિચારે, નાનાપ્રકારનાં કપટવચન કહિ, ફપટરૂપ શરીરની 
અવસ્થા બનાવે, બાહ્ય વસ્તુઓને અન્ય પ્રકારે બતાવે, જેથી પોતાત્તું મરણુ જાણે 
એવે! પણુ છલ-પ્રપંચ કરે, કપટ પ્રમટ થતાં પોતાનું ઘણું ખરુ થ।॥ય-મરણુાદિક 
થાય તેને પણુ ગણે નહિ, કોઈ પૃજ્ય વા ઈટ જનને! - સખેધ થાય તો 
માયાના ઉદયમાં તેનાથી પણુ છલ-પ્રપંચ કરૈ. કાંઇ વિચાર જ રહેતે નથી. 
વળી છલ-પ્રપંચ કરવા છતાં પણ કાર્યસિદ્ધિ ન થાય તો પોતે અંવરંગમાં ઘણે. 
જ દુઃખી થાય, પોતાનાં અ'ગોનો ઘાત કરે વા વિષભક્ષણાદિ કઢી મરણુ પામે; 
એવી એવી અવસ્થા માયા થતાં થાય છે, 


લોભ કષાય ઉપજે ત્યારે ઇષ્ટ પદાર્થના લાભની ઇચ્છાઃ' થાય. અને તેના 
અથે અનેક ઉપાય વિચારે, તેના સાધનર્‌પ વચન બેલે, શરીરની અનેડ)ચેષ્ટા 
કેરે, ઘણાં કષ્ટ સહુન કરે, સેવા-ચાકરી કરૈ, વિદેશ ગમન કરે, જે વડે પોતું 
મરણુ થતું જાણે એવાં કાર્ય પણુ કરે, જેમાં ઘણું દુઃખ થાય એવા પ્રારંભ પણુ 
કરે, લોભ થતાં પૂજ્ય વા ઇષ્ટ જનનુ'. કાર્ય હોય ત્ત્યાં પણુ પૌતાનું પ્રયોજન 
સાધે. કાંઇ વિચાર જ રહેતો નથી. વળી પ્રાસ થયેલી ઇષ્ટ વસ્તુની. અનેક પ્રકારે 
રક્ષા કરે, તથા ઈષ્ટ વસ્તુની પ્રાપ્તિ ન થાય વા ઇષ્ટતો વિચાગ થાય તે! પોતે 
એતરંગમાં ઘણે! જ દુઃખી થાય, પોતાનાં અંગોનો ધાત કરે વા વિષભક્ષણાદિ 
કરી મરણુ પામે; એવરી એવી અવસ્થા લેભ થતાં થાય છે. મ 

એ પ્રમાણું કષાયો! વડે પીડિત થતો. જીવ એ અવસ્થાઓમાં પ્ર્વર્ે, જે 
વળી એ કષાયેનની સાથે નોકષા્‌ય થાય છે. ત્યાંઃ-- 

જ્યારે હાસ્ય નોકષાય થાય ત્યારે પોતે વિકસિત થાય- મ થાય, તે 
એું જાણુવું કે-જેમ વાચરેગીનું હસવું ! પોતે નાનાપ્રકારના રોગથી ડલ છે 
છતાં: કેઈ -કલ્પનાવડે- હસવા લાગી જય છે : તેમ આ જીવ અનેક . પીડા 
સહિત હોવા છતાં કોઇ જૂઠી કલ્પનાવડે પોતાને સુહાવતુ કાર્ય : માની છર્ષ્ 
માને છે. પણુ વાસ્તવિકપણે તોઃ એ' દુઃખી જ છે, સુખી' નથી. સુખી તે 
કષાયેરાગ મટતાં જ થશે. ' મ રઝ. ગ 

૮ 


પ મી મોશમાર્ગ પ્રકાશક 





જયાર રતિ નોકષાય ઉપજે ત્યારે ઇષ્ટ વસ્તુમાં અતિ આસક્ત ખની 
જાય છે. જેમ ખિલાડી ઉ'રને પકડી આસક્ત થાય છે ત્યારે તેને કોઇ મારે 
છતાં પણુ તે ઉ'દરને છેડે નહિ, બો તેનું ત્યાં ઇષ્ટપણું છે. વળી વિચોગ થવાના 
અભિપ્રાય સહિત એ આસક્તતા હોય છે માટે તે દુઃખ જ છે. 

જયારે અરતિ નોકેષાય ઉપજે ત્યારે તે અનિષ્ટ વસ્તુનો સંથોગ પામી 
મહાવ્યાકુળ થાય છે, અનિષ્ટનો સંયોગ થયે! તે પોતાને ગમતો નથી.. એ 
પીડા સહેન ન થવાથી તેને વિચોગ કરતા માટે તડકડે છે, તેથી તે દુઃખ જ છે. 

જ્યારે શે।!ક નોકષાય ઉપજે ત્યારે ઇષ્ટને વિચોગ વા અનિષ્ટને। સંયોગ 
થતાં અતિ વ્યાઝુળ બની ૬ુઃખી થાય, રડે, પોકાર કરે અને અસાવપ્રાન બની 
પોતાનો અશધાત કરીને પણુ મરણુ પાશે. પણુ તેથી કાંઈ સિદ્ધિ થતી નથી, 
માત્ર પોતે જ સંહાાફુઃખી થાય છે. 


જયારે ભય નોકષાય ઉપજે ત્યારે જોઈ અન્યનાં ઇટ વિથો!ગ-અનિણ 
સચેોગનાં કારણ! જાણી ડરવા લાગે, અતિ વિડવલ ખની ત્યાંથી ભાગે, છુપાય 
વા શિથિલ થઇ જાય, દુઃખ થવાના જ ઠેકાણે પ્રાસ થાય વા મશણુ પાસે, તેથી 
એ ભય નેકેષાય પણુ ૬ુઃખરૂપ જ છે. 


જ્યારે નુગુપ્સા નોકેષાય ઉપજે ત્યારે અનિષ્ટ વસ્તુની ઘુણા કરે, જેને 
સચે।શ્ર થયે! તેનાથી પોતે ઘૃણા કરી ભાગવા ઇચ્છે-તેને દૂર કરવા ઈચ્છે અને 
ખેદખિન્ત ખની મહા દુઃખી થાય, તેથી એ જીુગુપ્સા નોકષાય પણુ દુઃખરૂપ જ છે. 
જયારે ત્રણે પ્રકારના વેદ નેકષાય ઉપજે ત્યારે કામભાવ થાય. છે. ત્યાં 
પુરૃષવેદના ઉદયથી સ્રી સહિત રમવાની, સ્રીવેદના ઉદયથી પુર્ષ સહિત રમ- 
વાની તથા નપુંસક્વેદના ઉદયથી ખેનેની સાથે રમવાની ઇચ્છા થાય છે. એ 
વડે જીવ અતિ વ્યાકુળ થાય છે, આતાપ ઉપજે છે, નિલ્લેજ થાય છે, ધન 
ખરચ છે, અપયશને પણુ ગણુતે! નથી, પરંપરાએ ૬ઃખી થાય છે તથા દંડાદિક 
થાય છે તેને પણુ ગણુતે1 નથી. કામપીડાથી ખહાવરૈ। ખની જાય છે, મરણુ 
પાસે છે. રસગ્રેથોમાં કામજન્ય દશ પ્રકારની અવસ્થાએ કહી છે ત્યાં કામીતું 
ખહાવરા ખની જવું-મરણુ થયું પણુ લખ્યું છે. વેદકશાસ્રોમાં જ્વરના ભેટોમાં 
એક કામજવર પણુ મરણનું કારણુ કહ્યો છે. કામવડે મરણુ પર્યચતનાં દુઃખે થતાં 
પ્રત્યક્ષ જેવામાં આવે છે. કામાંધને કાંઈ વિચાર જ રહેતે નથો. પિતા, પુત્રો, 
મહ્ુષ્ય કે તિર્યચણી ઘંત્યાદિયી પણુ તે રમવા લાગી જાય છે. એવી કામની 
પીડા મહાદુઃખર્પ છે. 
એ પ્રમાણે કષાચે। વા નોકેષાચે1 વડે આત્માની અવસ્થાએ થાય ય 
અહીં એમ વિચાર થાય છે કે-જે એ અવસ્થાઓમાં જીવ ન પ્રવર્તે તો એ 
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ક્રોધાદિક પીડા કરે તથા ને એ અવશસ્થાઓમાં પ્રવર્તે તો મરણુ પર્યત કણ થાય. 
હુવે મરણુપર્યત કછ તે! સંસારી જીવ કખુલ કરે છે પણુ કરોધાદિકની પીડા સહન 
કરવી કખુલ કશ્તે નથી તેથી એવે નિશ્ચય થાય છે કેૈ-મરણુદદિડથી પણુ એ 
કષાચોની પીડા અધિક છે. જ્યારે તેને કષાયને। ઉદય થાય ત્યારે તેનાથો કષાય 
કર્યા વિના રહ્યું જતુ નથી. કષાયનાં ખાહ્ય કારણે! આવી મળે તે। તેના આશ્રચે 
ઠુષાય કરે તથા ન મળે તો! પોતે જાતે જ કારણુ બનાવે. જેમ વ્યાપારાદિક 
કષાયનાં કારણ! ન હોય તો જુગારાદિ ખેલવા, તમાસા ખેલવા વા અન્ય 
ક્રોધાદિકના કારણુરૂપ કોઇ દુછ્ કથા કહેવી-સાંભળવી ઇત્યાદિક કાશણુ બનાવે 
છે* કામ-કોધાદિક પોડા કરે અને શરીરમાં એ કાર્યકરવારૂપ શક્તિ ન હોય 
તે અન્ય ઔષધી આદિ અનેક ઉપાય કરે. એમ છતાં કદાચિત્‌ કે!ઈ પણુ 
કારણુ ન ખની આવે તો પોતાના ઉપયોગમાં એ કષાયોના કારણુભૂત 
પદ્ઠથીતું ચિંતવન કરી પોતે જતે જ કષાયરૂપ પરિણુમે. એ પ્રમાણું આ જીવ 
ઝુષાયભાવોા વડે પીડિત ખની મહાદુઃખી થાય છે. 


વળી જે પ્રયોજન અર્થે કષાયભાવ થયે છે તે પ્રયાજનની સિદ્ધિ થાય 
તોજ આ ૬ઃખ ટૂર થઇ મને સુખ થાય, એમ વિચારી એ પ્રચે।જનની સિદ્ધિ 
સાટે અનેક ઉપાય કરવા એજ દુઃખ દૂર થવાના ઉપાય માને છે, હુવે 
કષાયભાવે। વડે જે દુઃખ થાય છે તે તે। સાચું કારણુ પ્રત્યક્ષ પોતે જ દુઃખી 
થઇ રહ્યો છે, પરંતુ એ દુઃખ મટવા માટે જે ઉપાય કરે છે તે ખધા જૂઠા છે, 
તે કેવી રીતે તે અહીં કડીએ છીએ. કોધ થતાં અન્યતું બૂરૃ કરવાનો, માન 
થતાં અન્યને હલકે। પાડી પોતે ઉચો! થવાને, માયા થતાં છલપ્રપચવડે કાર્ય 
સિદ્ધ કરવાના, લોભ થતાં ઈટ્ટ વસ્તુને મેળવવાને, હાસ્ય થતાં વિકસિત 
[પ્રપ્રુહ્ષિત) થવાનાં કારણે। બન્યાં રાખવાને, રતિ થતાં ઇષ્ટ વસ્તુનો સંચોગ ખન્યે। 
રાખવાનો, અરતિ થતાં અનિષ્ટ વસ્તુને ટૂર કરવાનો, શેક થતાં શે।કનાં કાશ્ણુ 
મટાડવાને, ભય થતાં ભયનાં કારણુ મટાડવાનેો; જુગપ્સા થતાં જુગુપ્સાનાં 
કારણે! ટ્ર કરવાને, પુરુષવેદ થતાં સ્રી સાથે રમવાને, સ્રી વેદ થતાં સુરૃષ 
સાથે રમવાને! તથા નપુંસકવેદ થતાં સ્રી-પુરૂષ ખનેની સાથે સ્મવાને ઉપાય કરે 
છે. હલે એ પ્રયો।1જનોાની સિદ્ધિ થાય તે! કષાય ઉપશમવાથી દુઃખ દ્ર થઇ જીવ 
સુખી થાય, પરતુ એ પ્રથોજનોની સિદ્ધિ તેના ઉપર પ્રમાલે કરૈલા ઉપાયોને 
આધીન નથી પણુ ભવિતવ્યઆધીન છે; કારણુકે અનેકને એ ઉપાયો કરતા 
જેઈએ છીએ પણુ તેની સિદ્ધિ થતી નથી. વળી એ ઉપાયે! ખનવા પણુ પોતાને 
આધષોન નથી પરંતુ ભવિતવ્ય આધીન છે; કારણુકે અનેકને એ ઉપાયો કરવાની 
ઇશ્છા છતાં એક પણુ ઉપાય ન ખની શકતે હોય એમ પ્રત્યક્ષ નેઇએ છીએ, 


૬૦ , . મ્ોી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





કદાચિત્‌ કાકતાલીય ન્યાયાતુસા૧ જેવું પોતાનું પ્રયાજન હોય તેવું જ ભવિતવ્ય 
હોય અને તેવો જ ઉપાય બનો ન્ય તે તેથી એ 'કાર્યની. સિદ્ધિ પણુ થઈ જાય 
અને તેથી એ કાર્યસખેધી કોઈ કષાયનેો ઉપશમ થાય, પરતુ ત્યાં ચંભાવ થતો 
નથી) કારણુ જ્યાંસુધી એ કાયે સિદ્ધ ન થયું હોય ત્યાંસુધી તો એ કાર્ય સ બંધી 
કષાય હતો પણુ જે સમયે એ કાર્ય સિદ્ધ થયું તે જ સમય અન્ય કાર્ય સંખેધો 
કષાય થાય. છે. એક, સમયમાત્ર પણુ જીવ નિરાકુલ રહેતો નથી, જેમ કોઈ 
કોધ્રવડે. અન્યનું બૂરુ થવું ઇચ્છતો હતો તેનું બૂરુ થતાં પાછો કેઇઈ અન્યતું 
કોધવડે બૃરુ ઈચ્છવા લાગ્યો, અથવા જ્યારે થોડી શક્તિ હતી ત્યારે તો તે 
પોતાનાથી નાનાઓનુ' ખૂરૃ ચાહતો હતો અને ઘણી થતાં પોતાનાથી સોટા- 
એતુ“બૂરુ ચાહવા લાગ્યો. એ જ પ્રમાણે માન-માયા-લેભાદિક વડે જે: કાય 
વિચાર્યું હતું તે સિદ્ધ થતાં ફોઈ અન્ય કાર્યમાં માનાદિક ઉપજાવી તેની સિદ્ધિ 
ફુર્વાની ઈશ્છા ફરવા લાગ્યો. જ્યારે થોડી શક્તિ હતી ત્યારે નાનાં નાનાં કાયીને 
સિદ્ધ કરવા ઇચ્છતો હતો અને ઘણી શક્તિ થતાં મોટાં મોટાં કાચો સિદ્ધ કર- 
વાનો અભિલાષી થયે।. કષાયે।માં કાર્યનું કોઇ પ્રમાણુ હોય તા તે કાર્યની સિદ્ધિ 
થતાં જીવં સુખી થાય, પણુ પ્રમાણુ તો ફોઈ છે નહિ; માત્ર ઈચ્છા જ વધતી 
જાય છે. શ્રી બાત્માનુશાસનમાં પણુ કહ્યું છે કે-- 


'શશામર્તેઃ ધ્રતિદ્ાળિ, યસ્મિન્‌ વિશ્રમળુવતમ. 
જ્ય જિયટાવાસિ, યૃથાયો સિયયેષિતા ।રે૬।। 


શર્થ--જગતમાં અનંતાનેત જીવ છે. તે સર્વમાં આરારૃપી મહાન ખાડો 
મ્ેાજુદ દ છે, અર્થાત્‌ એક એક જીવમાં આશારૃપી ખારો છે, જે એક જ ખાડામાં' 
આ સમસ્ત લેક અણુસમાન છે. હવે લોક એકજ છે તે! કયા કયા જીવના 
હિસ્સામાં તે કેટલે કેટલે! - વે! માઢે જ તમારી આ વિષ્યની ઇચ્છા વૃથા 
છે, -કારણુ ઇચ્છા પૂણુ તો કદી થતી જ નથી તેથી કેઈ કાર્ય સિદ્ધ .થતાં પણ 
ડખ હૂર થતું નથો અથવા કેઈ કષાય મટતાં તે જ વેળા અન્ય કષાય થાય 
છે. જેમ કેને મારવાવાળા ઘણા હોય, હવે જ્યારે કોઈ એક તેને ન મારે 
ત્યારે ઝાઈ અન્ય તેતે મારવા લાગી જાય, એમ જીવને દુઃખ આપવાવાળા અનેક. 
કષાચે। છે. જ્યારે ફ્રોધ ન હોય ત્યારે માનાદિક થઈ જાય, તથા જ્યારે માન 
ન. હોય ત્યારે કોધાદિક ચઈ જાયે, એ પ્રમાણે કષાયને। સદ્ભાવ રહ્યા જ કરે 
છે: ફોઈ એક સમય -પણુ જીવ કષાય રડિત, હેતો નથી તેથી કેઇ કષાયનું 
જોઈ કાર્ય સિદ્ધ ધતાં પણ્‌ દુઃખ કેવી રીતે દદર થાય ? વળી તેનો અભિપ્રાય 
તો! સવ કષાયો।ના સર્વ પ્રયોજનને સિદ્ધ કરવાને છે. એમ થાય તો જ તે સુખી 
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થાય, પરંતુ એમ તે! કદી પણુ ખની શકે નહિ, માટે અભિપ્રાયમાં તો તે 
શાશ્વત દુઃખી જ રહ્યા કરે છે. એટલે કષાયોના પ્રચોજનને સાધી દુઃખ દ્ર 
કરી સુખો થવાની ઇચ્છા રાખે છે, પણુ એ ઉપાય જૂઠા જ છે. તે। સાચે। ઉપાય 
શે। છે ? સસ્યગ્દશેન-જ્ઞાન વડે વાસ્તવિક પદાર્થશ્રદ્ધાન-સ્રાન થાય તો ઇંષ્ટ- 
અનિષ્ટબુદ્ધિ મટે, અને તેના જ બળથી ચારિત્રમોહનો અતુભાગ ( ફૂળદાન- 
શક્તિ) ઓછે થાય. એમ થતાં કષાયોનો અભાવ થાય ત્યારે એ કષાયજન્ય 
પોડા ટૂર થાય અને પછી પ્રયોજન પણુ કાંઇ રહે નહિ. નિરાકુલ થવાથી તે 
મહાસુખો થાય. માટે સમ્યગ્દર્શનાદિક જ એ દુઃખ મટાડવાનો સાચે! ઉપાય છે. 


અએતરાયકમના ઉદયથી થતુ' દુઃખ અને તેના ઉપાચોનું જાઠાપણુ' 


વળી આ જીવને મોહ વડે દાન, લાભ, ભોગ, ઉપભોગ અને વીર્ય શક્તિને 
ઉત્સાહ ઉપજે છે, પરંતુ અતરાયકર્મના ઉદયથી તે બની શકતું નથી ત્યારે પરમ 
વ્યાકુળતા થાય છે તેથી એ દુઃખરૂપ જ છે. તેના ઉપાયમાં વિદ્યનાં બાહ્ય કારણે। 
પાતાને જે દેબાય તેને જ દૂર કરવાને ઉદ્યમ કરે છે, પણુ એ ઉપાય જૂઠા છે. 
કારણુ કે ઉપાય કરવા છતાં પણુ અતરાયકર્મને ઉદય થતાં વિધ્ન થતાં નેઈએ 
છીએ અને અંતરાયકમનોા ક્ષયોપશમ થતાં વિના ઉપાય પણુ વિધ્ધ થતાં નથો. 
માટે વિધ્નનું મૂળ કારણુ એતરાયકર્મનો ઉદય છે. વળી જેમ મતુષ્યના હાથમાં 
રહેલી લાકડી કુતરાને વાગતાં તે લાકડી પ્રત્યે નિરર્થક દ્વેષ કરે છે તેમ એત- 
રાયકેમવડે નિમિત્તભૂત કરેલાં એવાં બાહ્ય ચેતન-અચેતન દ્રવ્યો વડે વિઘ્ન 
થાય ત્યાં આ જીવ એ બાહ્ય દ્રવ્યોથી નિરથેક કષ કેરે છે. ડારણુકે અન્ય દ્રવ્ય 
વિધ્ન કરવા ઇચ્છે ઇતાં વિઘ્ન થતું નથી તથા અન્ય દ્રવ્ય વિધ્ન કરવા ન ઈચ્છે 
છતાં તેને વિશ્વ થાય છે તેથી જણાય છે કે-વિધ્ન થવું ન થવું અન્ય દ્રવ્યને 
વશ નથી, તો! પછી એ અન્ય દ્રવ્યોથ્રી શા માટે લડવું ? માટે એ ઉપાય જૂઠા 
છે. તો સાચો! ઉપાય શે। છે ? મિથ્યાદશનાદિકથી ઈચ્છાવડે જે ઉત્સાહ ઉપ- 
જતો હતે તે સમ્યગ્ટર્શનાદિક વડે જ ટ્રર થાય તથા સમ્યગ્દર્શનાદિક વડે જ 
અ'તરાયકર્મનેો અનુભાગ (ક્લદાનશક્તિ) ઘટતાં ઈચ્છા તો મટી જાય અને 
શક્તિ વધી જાય જેથી એ દુઃખ ટૂર થઈ નિરાકુલ સુખ ઉપજે. માટે સમ્યગ- 
દરીનાદિક જ દુઃખ મટાડવાના સાચા ઉપાય છે. 
લેદનીયકર્મ'ના ઉદયથી થતુ' દુઃખ અને તેના ઉપાયોનું જૂઠાપણુ' 
' સૈેદનીયકમૈના ઉદયથી ૬ુઃખ--સુખનાં કારણોનો સંચોગ થાય છે. તેમાં કોઈ 
તો શરીરમાં જ એવી અવસ્થા થાય છે, કોઈ શરીરની અવસ્થાને નિમિત્તભૂત 
ખાહ્ય સંચોગ થાય છે તથા કે!ઇ ખાદ્ય વસ્તુઓને જ સંયોગ થાય છે. અશાતા 


દર્‌ શ્રી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





વૈદનીયકમેના ઉદયથી શરીરમાં ભૂખ, તરસ, ઉથશ્ચાસ, પીડા અને રૈગાદિક 
થાય છે, શરીરની અતિષ્ટ અવસ્થાને તિમિત્તભૂત ભાહ્મથથી અતિ રઢ, તાપ, 
પવન અતે બૅધનાદિકનો સેયેગગ થાય છે તથા બાહ્ય શગઞુ-કુપુત્રાદિક વા કુવ- 
ર્ણાદ્રિ સહિત પુદ્ગલશ્કધોનાો સચે!ગ થાય છે. હવે સે।!હ વડે એ સર્વમાં જીવને 
અનિણૃબુદ્ધિ થાય છે. જ્યારે એના ઉઠય થાય ત્યારે મોહના ઉદય પણુ એવે 
જ આવે કે જેથી પરિણામોમાં મહાવ્યાકુળ થઈ તે સર્વને ટ્ર કરવા ઈચ્છે, 
અને જ્યાંસુધી એ ટ્રર ન થાય ત્યાંસુધી તે દુઃખી થાય. હવે એ ભધાના હોવાથી 
તો! સર્વ દઃખ જ માતે છે. 

વળી શાતાવેદનીયકમેના ઉદયથી શરીરમાં અરેગીષણું, બળવાનપણું 
ઇત્માદિક થાય છે. શરીરની ઇટ અવસ્થાને નિમિત્તભૂત ખાહ્ય ખાન-પાનાદિકે 
વા ૩ચિકર પવનાદિકને સંયોગ થાય છે. તથા ખાહ્ય મિત્ર, સુપુત્ર, સ્રી, નોકર- 
ચાકર, હાથી, ઘોડા, ધન, ધાન્ય, મદિર અને વસ્ત્રાદિકનો સંયોગ થાય છે. હુવે 
સોહુ વડે એ સર્વમાં જીત્રને દણખુદ્ધિ થાય છે. જ્યારે એનો ઉદય થાય ત્યારે 
સોહુનાો ઉદય પણુ એવો જ આવેૅ ફે જેથી પરિણાસૈ।માં તે ચૅન માને, એ 
સવેની રક્ષા ઇચ્છે તથા જ્યાંસુષી તે રહે ત્યાંસુષી સુખ માને છે, પણુ એ 
સુખની માન્યતા એવી છે ફે-જેમ કોઇ ઘણા રોગો વડે ઘણુ! પીડિત થઇ 
રહેલો! માણસ કોઇ ઉપચાર્વડે કોઈ એક રોગની કેટલેક કાળ માત્ર કંઇડ 
ઉપશાંતિ થતાં પુર્વ અવસ્થાની અપેક્ષાએ પોતાને સુખી માને; પણુ વાસ્તવિક- 
પણે તેને સુખ નથી. તેમ આ જીવ -ઘશાં દુ:ખે!વડે ઘણે! પીડિત થઇ રહ્યો હતો 
તેને કોઈ પ્રકારે કેઈ, એક દુ:ખની કક કાળ પૂરતી કિંચતૂ ઉપશાંતિ થતાં 
પૂર્ભ અવસ્થાની અપેક્ષાએ સુખી કહેવામાં આવે, પરંતુ તે વાસ્તવિકપણે સુખી નથી. 


વળી અશાતાના ઉદયથી થતી અવસ્થાઓમાં તો. દુઃખ ભાસે તેથી તેને 
ટ્ૂ૨ કરવાને ઉપાય કરે તથા શાતાના ઉદયથો થતી અવસ્થાઓમાં સુખ ભાસે 
તેથી તેને રાખવાને ઉપાય ડરે, પણુ એ બધા ઉપાયે! જૂઠા છે. કારણુઃ- 
પ્રથમ તે તેનો ઉપાય આ જીવતે આધીન નથી, પરંતુ વેદનીયક્મના 
ઉટ્ટયને આધોન છે, કારણુ કે અશાતા મટાડવા માટે અને શાતાની પ્રાસિ અર્થે 
તો સર્વ જીવો પ્રયલ કરી રહ્યા છે છતાં થે ડો પ્રયત્ન કરતાં વા પ્રયત્ન કર્યા 
(િંના પણુ કે।!ઇને કાય સિદ્ધ થઇ જાય છે અને ઘણે પ્રયત્ન કરવા છતાં પણુ 
કોઇને કાર્યસિદ્ધિ થતી નથી. તેથી જણાય છે કૈ એનો ઉપાય આ જીવને 
ભાધીન નથી. 


વળી કદાચિત્‌ એ ઉપાયે! કરતાં તેવો જ કે!ઇ ઉદય આવે તે। અલ્પ કાળ 
કિચિત્‌ કોઈ પ્રકારે અશાતાનું કારણુ મઢે વા શાતાતું કારણુ પ્રાસ થાય ત્યાં પણુ 


અધિકાર ત્રોજેન્સ'સાર૬ૃ:ખ ગતે મોક્ષસુખ-નિરૂપણુ ડી 





મોહેના સદ્ભાવથી તેને ભોગવવાનો ઇચ્છા વડે તે વ્યાકુળ જ રહે છે. એક 
ભેગ્ય વસ્તુ ભોગવવાની ઇચ્છા થતાં તે વસ્તુ જ્યાંસુધી ન મળે ત્યાંસુધો તે 
તેની પંચ્છા વડે વ્યાકુળ થાય છે તથા એ વસ્તુ મળતાં તે જ સમય અન્ય વસ્તુ 
ભોગવવાની ઇચ્છા થઈ જાય છે, જેથી તે વ્યાકુળ જ રહે છે. જેમ ફે।ઈને સ્વાદ 
લેવાની ઇચ્છા થઈ, હવે તેનો સ્વાદ જે સમયે લીધો તે જ સમય અન્ય વસ્તુને। 
સ્વાદ લેવાની વા સ્પર્શનાદિ કરવાની ઇચ્છા ઉપજે છે. અથવા એક જ વસ્તુને પ્રથમ 
અન્ય પ્રકારે ભોગવવાની ઇચ્છા થાય તે જ્યાંસુષી ન મળે ત્યાંસુધો તો તેની 
વ્યાકુળતા રહે તથા એ ભેગ થયે તે જ સમય તેને અન્ય પ્રકારે ભોગવવાની 
ઇચ્છા થાય. જેમ પ્રથમ સ્ત્રીને દેખવા જ ઇચ્છતો હતે, પણુ જે સમચે તેને 
દીઠી તે જ સમચે તેની સાથે રમવાની ઇચ્છા થઈ જાય, વળી એ પ્રમાણું ભોગ 
ભોગવતાં પણુ તેને અન્ય ઉપાય કરવાની ઇચ્છા થાય તો તેને છેડી એ 
અન્ય ઉપાય કરવા લાગી જાય. ત્યાં પણુ તેને અનેક પ્રકારની વ્યાકુળતા હોય 
છે. જુએ-એક ધન પ્રાપ્તિના ઉપાય કરવામાં વ્યાપારાદિક કરતાં તથા તેની 
રક્ષ! કરવામાં સાવધાન રહેતાં કૈટલી વ્યાજુળતા થાય છે ? વળી ભૃખ, તરસ, 
ટાઢ, તાપ, મલ અને શ્લેષ્માદિ અશાતાનેો ઉદય આવ્યા જ કરે છે. તેના 
નિવારણુથી આ જીવ સુખ માને પણુ એ સુખ શાતું? એ તે! માત્ર રોગને 
પ્રતિકાર જ છે. જ્યાંસુધી ક્ષુધાદિક રહે ત્યાંસુધી તેને મટાડવાની ૪શ્છાએ 
કરીને વ્યાકુળતા થાય અને એ મટતાં કે।ઇ અન્ય ઈચ્છા ઉપજે તેની વ્યાકુળતા 
થાય. વળો પાછી ક્ષુધાદિક થતાં તેની વ્યાકુળતા થઇ આવે. એ પ્રમાણે તેને 
ઉપાય કરતાં કદાચિત અશાતા મટી શાતા થાય તો ત્યાં પણુ આકુળતા જ 
રહ્યા કરે છે અને તેથી દુઃખ જ રહે છે. વળી એ શાતા પણુ સદા રહેતી નથા, 
કારણકે-તેના ઉપાય કરતાં કરતાં જ કોઇ અશાતાને ઉદય એવો આવે ફે 
જેનો કોઇ ઉપાય જ બની શકે નહિ, તથા તેની ઘણી પીડા થપ્ય એ સહી 
જાય નહિ ત્યારૈ તેની વ્યાકુળતા વડે વિહ્વલ બની મહાદુઃખી થાય. હવે આ 
સેસારમાં શાતાને ઉદય તે। ફેો।!ઈ પુણ્યના ઉટયથી કૈ।ઈ જીવને કદાચિતૃ જ 
હોય છે. ઘણા જીવોને તે ઘણે! કાળ અશાતાનેો જ ઉદય રહે છે. માટે એ 
બધા ઉપાય જૂઠા છે. 


અથવા ખાદ્ય સામગ્રીથી સુખ-દુઃખ માનોએ છીએ એ જ સેો।ટો ભ્રમ છે. 
સુખ-$ુઃખ તો! શાતા-અશાતાનો ઉદય થતાં મેના નિમિત્તથી થાય છે. 
આપણે પ્રત્યક્ષ નેઇએ છોએ ફેૈ-એક લક્ષાધિપતિ હજાર રૃપિયાનું તુકશાન થતાં 
દુ:ખી થાય છે તથા સો। રૂપિયાની સુડીવાળા હજાર રૂપયા થતાં સુખ માને 
છે. હુવે પેલા લક્ષાધિપતિ પાસે ખાહ્ય સામગ્રી તો આના કરતાં નવાણું ગણી 


જ શ્રી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 
જિ 
વધારે છે, ષણુ એ લક્ષાધિપતિને અધિક ધનની ઈચ્છા છે તે! તે દુઃખી જ છે 
તથા સો! રૂપિયાની સુડીવાળાને ચંતેષ છે તે! તે સુખી છે. 

વળી સમાન વસ્તુ મળવા છતાં પણુ ત્યાં કોઈ સુખ માને છે તથા કે!ઇ 
દુઃખ માને છે. જેમ કોઇને સે।ટું વસ્ત્ર મળવું ૬ુ:ખકારી થાય છે ત્યારે કે।!ઇને 
સુખકારી થાય છે. શરીરમાં ભૃખ વિગેરે પોડા વા બાહ્ય ઈટ્ને વિચેગ-અનિ- 
ઇને! સૈચેગ થતાં કોઇને ઘણું દુઃખ થાય છે, કેઇઇને થોડુ દુ:ખ થાય છે 
તથા કોઇને કઇ પણુ દુ:ખ થતું નથી. માટે સામગ્રીને આધીન સુખ-દુ:ખ 
નથી પણુ શાતા-અશાતાતેો ઉદય થતાં સોહપરિણાસેનના નિમિત્તથી જ 
સુખ-દુ:ખ માનીએ છોએ, 

પ્રશ્ન-ખાહ્ય સામગ્રી માટે તે તમસે કહો છે એમ જ છે, પરંતુ શરીરમાં 
પોડા થતાં જીવ દુ:ખ્ઠ જ થાય છે તથા પીડા ન થતાં સુખી થાય છે. હવે 
એ તે! શરીરની અવસ્થાદિને આધોન સુખ-દુ:ખ ભાસે છે ? 


ઉત્તર-સંસારી આત્માનું જ્ઞાન પંદ્રિયાપ્રોન છે, અને ઇંદ્રિયો શરીરનૃ અંગ 
છે. હવે તેમાં જે અવસ્થા વેદાય તેને જાણુવારૂપ જ્ઞાન પરિણમતાં તેની સાથે જ 
મોા[હભાવ થઈ જાય જેથી શરીરની અવસ્થા વડે સુખ-૬ુ:ખ વિશેષ જાણીએ 
છીએ. જુએ।-પુત્ર-ધનાદિનો સાથે અધિક મોહ હોય તો પોતાના શરીરતું 
કરુ સહન કરે તેતું તો થોડું દુ:ખ માને પણુ એ પુત્રધનાદિકને દુ:ખ થતાં વા 
તેનો સંચોાગ મટતાં ઘણું દુ:ખ માને છે, અને સ્ુનિજનો શરીરની પીડા થતાં 
પણુ તેમાં કાંઈ દુ:ખ માનતા નથી માટે સુખ-દુ:ખ માનવું એ મે।!હના જ 
આધીન છે. સૈ।હનીય અને વેદનીયને નિમિત્ત-નેમિત્તિક સબંધ છે, તેશ્રી 
શાતા-અશાતાના ઉદયથી સુખ-દુઃખ થવું ભાસે છે. વળી સુખ્યપણુ કેટલીક 
સામગ્રી શાતાના ઉદ્યથો પ્રાતત થાય છે તથ! કૈટલીક અશાતાના ઉદયથી પ્રાપ્ત 
થાય છે. તેથી એ સામગ્રીએ વડે સુખ-દુ:ખ ભાસે છે, પરંતુ નિ્ણુય ડરતાં 
મોહથી જ સુખ-દુ:ખતું માનવું થાય છે, પણુ અન્યદ્વારા સુખ-દુઃખ થવાને! 
નિયમ નથી. કેવળીભગવાનને શાતા-અશાતાનો ઉદય તથા સુખ-દ:ખના 
કારણુરૂપ સામગ્રીનો પણુ સ“યે।ગ છે, પરંતુ મોહના અભાવથી તેમને કિંચિતમાત્ર 
પણુ સુખ-દુ:ખ થતું નથો માટે સુખ-૬:ખ સૈ!હેજનિત જ માનવું. એટલા 
માટે તું સામગ્રોને દૂર કરવાના વા કાયમ રાખવાના ઉપાયે કરી ૬/ખ મટાડવા 
તથા સુખી થવા ઇચ્છે છે, પણુ એ બધા ઉપાય જૂઠા છે. તે! સાચે! ઉપાય 
શે। છે ? સમ્યગ્ટર્શનાદિકથી બ્રમ દૂર થાય તે। સામગ્રીથી સુખ-દુ:ખ ન ભાસતાં 
પોતાના પરિણામથી જ સુખ-દ:ખ ભાસે. વળી યથાર્થ વિચારના અભ્યાસ વડે 
પોતાના પરિણામ જેમ એ સામોના નિમત્તથી સુખી-દુ:ખી ન્‌ થાય તેમ 


અધિકાર ત્રીજે-સ'સારદુઃખ અને મોક્ષસુખનિર્પણુ દપ 






સાધન કરે, એ સમ્યગ્દરીનાદિની ભાવનાથી જ સોહે મેદ થતાં એવી દશા 
ખની જાય ફે અનેક કારણુ મળવા છતાં પણુ પોતાને તેમાં સુખ-દુ:ખ ભાસે 
જ નહિ. એક શાંતદશારૂપ નિરાકુલ ખની સાચા સુખને અનુભવે તો જ સર્વ 
દુ:ખ મટી તે સુખી થાય. માટે એ જ સુખી થવાને સ્ાચે। ઉપાય છે. 


આયુકમેના ઉદયથી થતુ' દુઃખ અને તેના ઉપાચોનું જૂકાપણુ 


* આયુકર્મના નિમિત્તથી પર્યાય ધારણુ કરવે તે જીવિતવ્ય છે તથા ધારણુ 
જરેલે! પર્યાય છુટવા તે મરણુ છે. હવે આ જીવ મિથ્યાદર્શનાદિકથી એ પર્યાયને 
જ પોતાના સ્વરૂપરૂપે અતુભવે છે તેથી એ જીવિતવ્ય રહેતાં પોતાનું અસ્તિત્વ 
માને છે તથા મરણુ થતાં પોતાનો અભાવ થવો માને છે. આ જ કારણુથી તેને 
નિરંતર મરણુનો ભય રહી તેની સદા આડકુલતા રહે છે, જેને મરણુનાં કારણુ 
જાણે તેનાથી ઘણે! જ ડરે છે, કદાચિત્‌ તેને। સચોગ ખની જાય તે! મહાવિહ- 
વલ થઈ જાય છે. એ પ્રમાણે તે મહાદુઃખી રહ્યા કરે છે. એ મરણુથી ખચવા 
માટે મરણુનાં કારણ્‌।ને ટૂર રાખે છે વા પોતે તેનાથી દ્રૂર ભાગે છે, ઓષધા- 
દિકનું સાધન કરે છે, ગઢ-કોટ આદિ બનાવે છે; એ આદિ અનેક ઉપાય કરૈ 
છે, પણુ એ બધા ઉપાયે। જૂઠા છે. કારણુકે-આયુ પૂર્ણ થતાં અનેક ઉપાચે। 
કરવા છતાં તથા અનેક સહાયી હોવા છતાં પણુ મરણુ અવશ્ય તો થાય છે, એક 
સમયમાત્ર પણુ જીવતે નથી. તથા જ્યાંસુધી આગ્રુ પૂર્ણ ન થયું હેય ત્યાં 
સુધી અનેક કારણ્‌। મળવા છતાં પણુ મરણ સર્વથા થતું જ નથી. માટે એ 
ઉપાયો! કરવા છતાં મરણુ મટતું નથી. વળી આયુની સ્થિતિ અવશ્ય પૂણુ થાય 
છેં અને તેથી મરણુ પણુ અવશ્ય થાય છે. માટે એ ઉપાચો। કરવા ખધા જૂઠા 
જ છે. તે! સાચા ઉપાય શે। છે ? સમ્યગ્દશૈનાદિડથી પર્ચાયમાં અહંખુદ્ધિ છુટે; 
પોતાના અનાદિનિધન ચેતન્યદ્રન્યમાં અહંખુદ્ધિ આવે અને પર્યાયને એક સ્વાંગ 
સમાન જાણું તો મરણુને ભય રહે નહિ. અને સમ્યગ્દશૅનાદિકથી જ્યારે 
સિદ્ધપદ પામે ત્યારે જ મરણુને અભાવ થાય માટે સમ્યગ્દ્શૈનાદિક જ તેના 
સ્રાચા ઉપાય છે. 

નામકર્મના ઉદયથી થઉં દુઃખ અને તેના ઉપાયોનું જૂઠાપણુ 

નામફસના ઉદયથી ગતિ, જાતિ અને શરીરાદિક નિપજે છે. તેમાં પુણ્યના 
ઉદયથી જે પ્રાસ થાય તે તે! સુખનાં કારણુ થાય છે, અને પાપના ઉદયથી 
જે પ્રાસ થાય તે ૬ુઃખનાં કારણુ થાય છે; પણુ ત્યાં સુખ માનવું એ જ ભમ 
છે, વળી દુઃખનાં કારણુ મટાડવાના તથા સુખનાં કારણુ મેળવવાના એ જે 
ઉપાય કરે છે તે બધા જૂઠા છે. સાચા ઉપાય તો. માત્ર સસ્યગ્ટરૈનાદિક છે. 
તે તે] વેદનીયકર્મતું કથન કરતાં જેમ નિરૂપણુ કર્યા તેમ અહીં પણુ જાણુવા. 


હૂ 


દૃ શ્રી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





કારણુ કે-વેદનીયકર્મ અને નામકમેમાં સુખ-ફુ:ખના કારણુપણાની સમાનતા 
હોવાથી તેના નિરૂપણુની પણુ સમાનતા જાણુવી. 
ગોત્રકમેના ઉદયથી થતુ' દુઃખ અને તેના ઉપાચોનુ' જાડાપણું 

ગોત્રકમેના ઉદયથી આત્મા નીચ-ઉંચ્ચ કુલમાં ઉપજે છે. ત્યાં ઉ'ચ્ચ 
કુળમાં ઉપજતાં પોતાને ઊ'ચે1 માને છે તથા નીચ કુળમાં ઉપજતાં પોતાને 
નીચા માને છે. વળી કળ પલટવાનેો ઉપાય તે! તેને કાંઇ ભાસતો। નથી તેથી 
જેવું કુળ પામ્ચ। હોય તેવા જ કુળમાં સ્વપણું માને છે. પણુ કુળ અપેક્ષા પોતાને 
ઊ'ચ-નીચ માનવા એ જ ભ્રમ છે. ઉચ્ચ ઝુળવાળે કે!ઇ નિ કાય કરે તે 
તે નીચ થઇ જાય તથા નીચ કુળમાં કે પ્રશંસનીય કાર્ય ડરે તે। તે ઉંચ્ચ 
થઈ જાય. લેોભાદિક વડે નીચ કુળવાળાની ઉચ્ચ કુળવાળોા સેવા કરવા લાગી 
જાય છે. વળી કુળ કૈટલા કાળ સુધી રહે છે ? કારણુ પર્યાય છુટતાં કુળનો પણુ 
પલટો થઈ જાય છે માટે ઊ'ચા-નીચા ઝુળ વડે પોતાને ઊ'ચા-નીચે। માનવે 
એ ભ્રમ છે. ઉંચ્ચ કુળવાળાને નીચા થવાના ભયતું તથા નીચ ફકુળવાળાને 
પ્રાસ થયેલા નીચપણાતું દુઃખ જ છે. તો એ દુ:ખ ડ્ર થવાને સાચે ઉપાય 
શે। છે ? સમ્યગ્ટર્શૈનાદિક વડે ઉચ્ચ-નીચ ઝુળમાં હર્ષવિષાદ ન માને અને એ 
ખધા કરતાં પણ્‌ જેનો ફેરી પલટો ન થાય એવા સર્વથો શ્રેછ સિદ્ધપદને પામે 
તે જ સર્વ દુઃખ મટી સુખી થાય. માટે સમ્યગ્દશનાદિક જ દુઃખ મટવાના 
તથા સુખી થવાના સાચા ઉપાયે છે. 

એ પ્રમાણે કમના ઉદયની અપેક્ષાએ મિથ્યાદરોનાદિકના નિમિત્તથી સસા- 
રગં કેવળ દુઃખ જ હોય છે તેતું વણુન કયું. હવે એ દુ:ખોતું પર્યાય અપેક્ષાએ 
વણુન કરીએ છીએ. 

એકેદ્રિય પર્યાયનાં દુઃ 

આ સંસારમાં જીવને ઘણે! કાળ તે! એકૅદ્રિય પર્યાયમં જ જાય છે. 
તેથી અનાદિથી જ તેનું નિત્યનિગોદમાં રહેવું થાય છે. જેમ ભાડભુજાએ શેકવા 
નાખેલા ચણામાંથી અચાનક જઇ ચણ્‌ુ। ઉછળી ખહાર પડે તેમ ત્યાંથી નીકળી 
જીવ અન્ય પર્યાય ધારણુ કરે તે! ત્રસ પર્યાયમાં તો ઘણુ! જ થોડો કાળ રહે, 
પણુ ઘણે! ડાળ તે! એકેદ્રિય પર્યાયમાં જ વ્યતીત કરે છે. ત્યાં ઇતરનિગેોદમાં 
તે ઘણ્‌। કાળ રહે છે. તથા કેટલોક કાળ "પૃથ્વી, અપ, તેજ; વાઝ અને પ્રત્યેક 
વનસ્પતિમાં રહે છે. નિત્યનિગોદમાંથી નીફળી ત્રસ પર્યાયમાં રહેવાનો ઉત્જુણ 
કાળ કુ'ઈક અધિક બે હજર સાગર જ છે. એફકેન્દ્રિયપર્યાયમાં ઉત્જુણ 
રહેવાનો કાળ અસંખ્યાત પુદ્દગલપરાવર્તન માત્ર છે. એ પુદ્ગલપરાવલેન કાળ 
એટલે। ખધે લાંબે! છે કે-જેના અનંતમા ભાગમાં પણુ અનંતા સાગર હોય 
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વ્યતીત થાય છે. 


એકે'દ્રિય જીવને સ્ાન-દર્શનની શક્તિ કિચિતૂમાત્ર જ હોય છે, કારણુ કે 
એક સ્પશીન ઇન્દ્રિયના નિમિત્તથી થયેલું મતિસ્ઞાન અને તેના નિમિત્તથી થયેલું 
શ્રુતસ્ઞાન તથા સ્પ્શેનઈદ્રિયજનિત અચક્ષુદર્શન વડે તે શીત-ઉષ્ણાદિકને કિચિતૂ- 
માત્ર જાણે-દેખે છે, પણુ સાનાવરણુ-દર્શનાવરણુના તીત્ર ઉદયથી તેને વધારે 
સ્રાન-દર્શન હોતું નથી. અને વિષયોની ઇચ્છા છે તેથી તે મહાડુઃખી છે. 


દશીનમોહના ઉદયથી તેમને મિથ્યાદરશોન જ હોય છે. તેથી તેએ। પર્યાય- 
તે જ પોતાનું સ્વરૂપ માને છે, પણુ તેમને અન્ય વિચાર કરવાની શક્તિ જ નથી. 


ચારિત્રિમાહુના ઉદયથી તેએ તીત્ર કોધાદિ ડષાયરૂપ પરિણુમે છે તેથી જ 
શ્રી ફેવળીભગવાને તેમને કૃષ્ણુ, નીલ અને કાપાોત એ ત્રણુ અશુભ લેશ્યાઓ 
કહી છે. એ લેશ્યાએ। તીત્ર કુષાય થતાં જ હોય છે. હવે કષાય તે! ઘણે। 
પણુ શક્તિ સર્વ પ્રકારે કરીને ઘણી જ અલ્પ હોવાથી તેએ ઘણા જ દુઃ ખૌ 
થઈ રહ્યા છે. કાંઇ ઉપાય પણ કરી શકતા નથી. અહીં કે!ઇ કહે કે-સ્ઞાન તો 
રડેંચિત્‌માત્ર જ ર્યું છે તો તેએ શું કષાય કરે ? તેતું સમાધાન-એવે। તો કોઇ 
ખાસ નિયમ નથીકે જેટલું જ્ઞાન હોય તેટલે જ કષાય થાય, સ્તાન તે। ક્ષયે।- 
પશમ જેટલે હોય તેટલું હોય. જેમ કેઈઈ આંધળા અથવા ખહેરા પુરૃષને 
સ્તાન થાડુ' હોવા છતાં પણુ ઘણે! કષાય થતે જેવામાં આવે છે તેમ એ 
એકે'દ્રિય જીવોને જ્ઞાન થાડુ' હોવા છતાં પણુ ધણુ! કષાય થવે। માન્યે! છે. 
વળી ખાહ્ય કષાય પ્રગટ તે! ત્યારે થાય જ્યારે કષાય અનુસાર તેએ કંઇક 
ઉપાય કરે, પણુ શક્તિહીન હોવાથી ઉપાય કાંઈ કરી શકતા નથી તેથી તેમને 
કષાય પ્રગટ થતે। નથી. જેમ કેઈ શક્તિહ્ડોન પુરુષને ફોઈ કારણથી તીદ્ર 
કષાય થાય પણ તે કાંઈ કરી શકતે! નથી, તેથી તેના કષાય પ્રગટ થતો નથી, 
માત્ર મનમાં તે મનમાં મહાફુઃખી થાય છે, તેમ શક્તિહીન એવા એફે'દ્રિય જીવોને 
જોઇ કારણુથી કષાય થાય છે, પણુ તેએ કાંઇ ડરી શકતા નથી તેથી તેમને 
કષાય ખહાર પ્રગટ થતે। નથી. માત્ર પોતે જ ડુઃખી થઇ રહ્યા છે. વળો જ્યાં 
કષાય ધણા! હોય અને શક્તિ અલ્પ હોય ત્યાં ઘણું દુ:ખ થાય છે. જેમ 
જેમ કષાય ઘટતો જાય અને શક્તિ વધતી જાય તેમ તેમ દુઃખ પણુ ઘટતું 
જાય છે. એકે'દ્રિય જીવાને કષાય ઘણે! છે અને શક્તિ ઘણી અલ્પ છે તેથી 
તેએ મહાફદઃખી છે. એમનાં દુઃખ તો એ જ ભોગવે અને શ્રી કેવલી ભગવાન 
જ જાણે. જેમ મન્નિપાતને રેગી જ્ઞાન ઘટી જવાથી તથા ખાહ્યશક્તિહોન 


અ, 


હોવાથી પોતાનું દુઃખ પ્રગટ ડરી શકતે નથી, પરંતુ તે મહાદુઃખી જ છે, 


૧૮ શ્રી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





તેમ એડફે'દ્રિય જીવો જ્ઞાન બહુ જ અલ્પ અને ખાહ્ય શક્તિહોન હોવાથી ષોતાવું 
દુઃખ પ્રગટ કરી શક્તા નથી, પરંતુ મહાદુઃ ખી છે. 


અતરાયકર્મના તીત્ર ઉદયથી ઘણી ચાહના છતાં પણુ ઇચ્છાતુસાર થતુ 
નથી માટે પણુ તેએ મહાદુઃખી જ છે. 


અઘાતી ડસૌમાં સુખ્યપણે તેમને પાપ પ્રકૃતિએને જ ઉદય હેય છે. 
અશાતાવેદનીયના ઉદય થતાં તેના નિમિત્તથી તેએ મહાડુ:ખી હોય છે. 
પવનથી તુટી જાય છે, શીત-ઉષ્ણુતાથી અને જળ ન મળવાથી વનસ્પતિ 
સૂકાઈ જાય છે, અસ્તિથી ખળી નય છે, કે।ઇ છેદે છે, ભેદ્દે છે, મસળે છે, ખાય 
છે, તોડે છે ઇત્યાદિ અવસ્થા થાય છે. એ જ પ્રમાણે ચથાસભવ પૃથ્વીકાય 
આદિમાં પણુ અવસ્થા થાય છે. એ અવસ્થાએ હોવાથી એ એકે'દ્રિય જીવે 
મહાદુઃખી છે. જેમ મતુષ્યના શરીરમાં પણુ એવી અવસ્થાએ। થતાં ફુઃખ થાય 
છે તે જ પ્રમાણે તેમને પણુ દુઃખ થાય છે. એ અવસ્થાઓતું જાણુપાણું એક 
સ્પર્શેનઈદ્રિયદ્રારા થાય છે. હવે સ્પર્શનઈદ્રિય તે! તેમને છે. જે વડે એ અવ- 
સ્થાએને જાણી સે।!હવશથી તેએ મહાવ્યાકુળ થાય છે, પરંતુ તેમનામાં ભાગી 
જવાની, લડવાની ફૈ પોકાર કરવાની શક્તિ ન હોવાથી અન્તાની લેક તેમનાં 
ફુ:ખોએે જાણુતા નથી, વળો કદાચિત્‌ કિંચિત્‌ શાતાવેદનીયને। ઉદય તેમને હેય 
છે, પણુ તે બળવાન હોતે। નથી. 


આયુકર્મના ઉદયથી એ એકે'દ્રિય જીવે।માં જે અપર્યાપ્ત જીવે। છે તેમના 
પર્ચાયની સ્થિતિ એક ઉચ્છ્વાસના અઢારમા ભાગમાત્ર જ છે અને પર્યાપ્ત જીવોની 
સ્થિતિ એક એતસુંહુલ આદિ કેટલાંક વર્ષ સુધીની છે. તેમને આયુષ્ય થોડુ 
હોવાથી જન્મમરણુ થયાં જ કરે છે, જેથી તેએ મહાડુઃખો છે. 


નામકર્મના ઉદયમાં તિચંચગતિ આદિ પાપપ્રકૃતિએને જ ઉદય વિશેષ- 
પણે તેમને હેય છે. ફે!ઇક પુણ્યપ્રકૃતિનો ઉદય તેમને હોય પણુ તેનું બળ- 
વાનપણું નથી તેથી એ વડે કરીને મોહવશપણેુ તેએ મહાદુઃખી છે. 

ગોત્રકર્મમાં માત્ર એફ નીચ ગોત્રનેો જ તેમને ઉદય છે જેથી તેમની 
મહત્તા કાંઈ થતી નથી, તેથી પણુ તેએ ૬્‌:ખો જ છે. 


એ પ્રમાણે એકે'દ્રિય જીવો મહાદુઃખી છે. આ સંસારમાં જેમ પાષાણુને 
આધાર હોય તો ત્યાં ઘણ! કાળ રહે છે પણુ નિરાધાર આકાશમાં તો કેદ્દા- 
ચિવ્‌ કિંચિતૂમાત્ર કાળ રહે છે તેમ આ જીવ એકે'દ્રિય પર્યાયમાં તો ઘણે। 
કાળ શહે છે, પણુ અન્ય પર્યાયમાં તો ડદાચિત્‌ કિચિતમાત્ર કાળ રહે છે. માટે 
ખા જીવ સંસારઅવસ્થામાં મહાદુઃખી છે, 
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વિકલે'દ્રિય તથા અસંજ્ઞી પ'ચે'દ્રિય પર્યાયનાં દુઃખ 

વળી બેઈદ્રિય, તેઈદ્રિય, ચૌરિંદ્રિય અને અચંજ્તી પંચે'દ્રિય પર્ચાયોને જીવ 
ધારણુ કરે છે. ત્યાં પણુ એકે'દ્રિય પર્યાય જેવાં જ દુઃખ હેય છે. વિશેષમાં એટલું 
કે-અહીોં કુમપૂર્વક એક એક ઇંદ્રિયજનિત જ્તાન-દર્શનની વા કંઈક શક્તિની 
અધિકતા થઈ છે તથા બેોલવા-ચાલવાની શક્તિ પણુ પ્રાપ્ત થઈ છે. તેમાં પણુ 
જે અપર્યાપ્ત છે વા પર્યાસ્ત છતાં પણુ હોનશક્તિના ધારક નાના જીવો છે 
તેમની શક્તિ તે પ્રગટ થતી નથી, પણુ કેટલાક પર્યાત્ત અને ઘણી શક્તિના 
ધારક મે।ટા જીવો છે તેમની શક્તિ પ્રગટ હોય છે. તેથી તે જીવો વિષચે।ને 
પ્રાત કરવાને તથા દુ:ખ ટૂર થવાને ઉપાય કરે છે. કોધાદિથી કાપડું, મારવું, 
લડવું છળ કરવો, અન્નાદિકનો સંગ્રહ કરવો, ભાગી જવું, દુઃખથી તડકૂડાટ 
કરવો! અને પોકાર કરવે। ઇત્યાદિ કાર્ય તેએ કરે છે. માટે તેમનાં દુ:ખ કંઈક 
પ્રગટ પણુ થાય છે. લટ, કીડી વગેરે જીવોને શીત, ઉષ્ણુ, છેદન, ભેદન વા 
ભૂખ-તરસ આદિવડે પરમ દુઃખી નેઇએ છીએ. એ સિવાય ખીનજા દુ:ખો પણુ 
જે પ્રત્યક્ષ દેખાય છે તેનો વિચાર વાંચકે કરી લેવે।.. અહોં વધારે શું લખીએ ? 
એ પ્રમાણે બેઇદ્રિયાદિ જીવો પણુ મહોાદુઃખો જાણુવા. 

નરકઅવસ્થાનાં દુઃખોનું' વણેન 

સંત્રી પંચે'દ્રિયામાં નરકના જીવો] છે તે તો સર્વ પ્રકારે મહાદુઃખો છે. 
તેમનામાં જ્તાનાદિકની શક્તિ કંઈક છે, પણુ વિષયે।ની ઈચ્છા ઘણી હોવાથી તથા 
ઈટ વિષયોની સામગ્રી કિંચિત્‌ પણ ન મળવાથી એ શક્તિ હોવા છતાં પણુ 
તેએ મહાદુઃખો છે. 

કોધાદિક કષાયે।નું અતિતીત્રપણુ' હોવાથી તેમને મૃષ્ણાદિક અશુભ 
લેશ્યાએ જ હોય છે. કોધ-માનવડે એક ખોજાને દુઃખ આપવાની જ નિર- 
તર પ્રવૃત્તિ હોય છે. જને તેએ એકખીજાની સાથે મિત્રતા કરે તો એ 
દુ:ખ મટી જાય. વળી અન્યને દુ:ખ આપવાથી તેમનું કાંઇ પણુ કાર્ય સિદ્ધ થતું 
નથી, છતાં કોધ--માનના અતિતીત્રપણા વડે કરીને તેઓનામાં એકખીનાને 
દુ.ખી કરવાની જ બુદ્ધિ રહે છે. વિક્રિયાવડે અન્યને દુ:ખદાયક શરીરનાં અંગ 
વા શસ્રાદિક બનાવી એ વડે પોતે બીજાને દુ:ખી કરે વા પોતાને અન્ય કોઈ 
દુ:ખી કરે છે. કોઈ પણુ વેળા તેમનો કષાય શાંત થતા નથી, વળી તેમનામાં 
માયા-લેોભની પણુ અતિતીત્રતા છે. પરંતુ કોઈ ઇટ સામગ્રી ત્યાં દેખાતી 
નથી તેથી તેએ એ કષાયોતું કાર્ય પ્રગટ કેરી શકતા નથી, પણુ એ વડે 
અંતરંગમાં તેઓ મહાદુઃખી જ છે. વળી કદાચિત્‌ કિંચિત્‌ કોઇ પ્રયોજન પામી 
તેનું કાર્ય વખતે ખને છે. તેએમાં હાસ્ય અને રતિ કષાય છે પણુ ખાહ્ય નિમિત્ત 


હડ શ્રી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





ન હોવાથી તે પ્રગટ થતા નથી, કદાચિત્‌ કિચિત્‌ કઇ કારણુવશાત્‌ પ્રગટ થાય 
છે. અરતિ; શે।ક, ભય અને જુગુપ્સાનાં બાહ્ય કારણે! ત્યાં સદા હેય છે તેથી 
એ કષાયો તીત્રપણે પ્રગટ હોય છે. ત્રણુ પ્રકારના વેદમાં માત્ર એક નપુંસકવેદ 
તેમનામાં હોય છે. હવે ઇચ્છા ઘણી હોય છે પણુ ત્યાં સ્રી-પુરુપથી રમવાનું 
નિમિત્ત ન હોવાથી તેએ મહાદુ:ખી છે. એ પ્રમાણે કષાચે। વડે 
તેએ મહારુઃખી છે. 

વેદનીયમાં એક અશાતાને। જ તેમને ઉદય હોવાથી ત્યાં અનેક વેદનાનાં 
નિમિત્ત મળ્યા જ કરૈ છૅ, શરીરમાં કોઢ, કાસ અને ખાંસી આદિ અનેક રોગ 
યુગપત્‌ હૈય છે. ભૂખ-તરસ તે! તેમને એવી તીવ્ર હાય છે કે સર્વનું ભક્ષણુ- 
પાન કરવા તેઆ ઈચ્છે છે. ત્યાંની માટીનું ભોજન તેમને મળે છે, પણ એ 
માટી એવી હોય છૅ જે અહીં આવે તો તેની ફગેધથી કૈટલાય ગાઉ સુધીના 
મતુષ્યો મરી જાય. શીત-ઉષ્ણુતા ત્યાં એવાં હોય છે કે લાખ યથોજનને। લોખંડને 
ગાળે હોય તે પણ તેનાથી ભસ્મ થઈ જાય. તેમાં કેટલાંક નરકે।માં અતિ 
શીતતા છે અને કેટલાંક નરકોમાં અતિ ઉષ્ણુતા છે. ત્યાંની 'પૃથ્વી શઅથી પણુ 
મહાતીક્ષ્ણુ કંટકના સમૂડથો ભરેલી છે. એ "પૃથ્વીના વનનાં ઝાડ શસ્્રની ધાર 
જેવાં પાંદડાંથી ભરેલાં છે, જેના સ્પર્શ થતાં શરીરના ખંડખંડ થઈ જાય એવા 
જલ સહિત તો જ્યાં નદીએ છે, તથા જેથી શરીર દગ્ધ થઇ જાય એવે પ્રચંડ 
જ્યાં પવન છે, એ નારકીએ એકખીજનાને અનેક પ્રકારે દુ:ખો કરે, ઘાણીમાં 
પીલે, શરીરના ખંડખંડ ફરે, હાંડીમાં રાધે, કોરડા મારૈ તથા લાલચેા।ળ ગરમ 
લે।!ખ'ડ આદિથી સ્પર્શ કરાવે ઈત્યાદિ વેદના પરસ્પર ઉપજાવે છે. ત્રીજી નરડ 
સુધી તે અસુરકુમાર દેવ જઇને પોતે પીડા આપે વા તેમને પરસ્પર લડાવે. 
એવી વીદત્ર વેદના હોવા છતાં પણ તેમનું ફારીર છુટતું નથી, પારાની મારક 
ખંડખંડ થઈ જવા છતાં પણ પાછું મળી નય છે. એવી ત્યાં તીત્ર પોડા છે. 
વળી શાતાવેદનીયતું કોઈ નિમિત્ત ત્યાં નથી, છતાં કોઈ અંશે કદાચિત્‌ કોઇને 
પોતાની માન્યતાથો કોઇ કારણ અપેક્ષાએ કિચિતૂ શાતાનેો ઉદય છે, પણુ 
તે બળવાન નથો. 

ત્યાંતું આયુષ્ય જઘન્ય દશહજાર વર્ષ તથા ઉત્કૃષ્ટ તેત્રીસ સાગરતું હોય 
છે. એટલે ખધેઃ કાળ ઉપર કહેલાં દુ:ખો તેને સહન કરવાં પડે છે. 


નામકસૈમાં ખધી પાપપ્રજુતિઓને જ તેમને ઉદ્દય વર્તે છે. એક પણુ 
પુણ્યપ્રકૃતિનો ઉદય નથી જેથી તેએ મહાટડ્ઃખી છે. અને-- 

ગોત્રકર્મેમાં માત્ર નીચગોત્રનો જ તેમને ઉદય છે જેથી તેમની કાંઈ પણુ 
મહુત્તા થતી નથી માટે તેએ ફ:ખી જ છે એ પ્રમાણે નરકગતિમાં મહાફુ:ખ છે; 


અધિકાર ત્રીએે-સ'સારદુઃખ અને સોક્ષસુખ-નિફૂપણ હ્યૃ 





તિર્યંચ અવસ્થાનાં દુઃખોનુ' વણુન 

તિર્યચગતિમાં ઘણુ। જીવો તે અલબ્ધઅપર્યામક છે. તેમને તો ઉશ્છ્વાસના 
અઢારમા ભાગ માત્ર આયુષ્ય છે. કેટલાક નાના જીવે! પર્યાપ્ત પણુ હોય છે, 
પણુ તેમની શક્તિ પ્રગટ જણાતી નથી. તેમનાં દુઃખે! તો એકે'દ્રિય જેવાં જ 
જાણુવાં. વિશેષમાં સ્ઞાનાદિકની તેમનામાં વિશેષતા છે. વળો સોટા પર્યાસ 
જીવોમાં કેટલાક સન્‍્મૂછન છે તથા કેટલાક ગર્ભૈજ છે. તેઓમાં ત્તાનાદિક 
પ્રગટ હોય છે, પણુ તેએ વિષચે।ની ઇચ્છા વડે સદા વ્યાકુળ જ હોય છે, 
કારણુકે ઘણા જીવોને ઈણ્વિષયનો પ્રાપ્તિ હોતી જ નથી, પણ કોઇને કદાચિત્‌ 
કિચિત્‌માત્ર હાય છે. 

વળી તેએ। મિથ્યાત્વભાવવડે અતત્તવવશ્રદ્ધાવાળા ખની રહ્યા છે. કષાયમાં 
સુખ્યપણે તીત્રકષાચ જ તેમને હોય છે. કોધ-માનવડે તેએ પરસ્પર લડે છે, 
ભક્ષણુ કરે છે તથા ૬ુ:ખ આપે છે. માયા-લેભવડે તેએ છલપ્રપંચ ફરે છે 
તથા ઇચ્છિત વસ્તુને ચે।રે છે, હાસ્યાદિક વડે તે તે કષાયેઃનાં કાર્યોમાં પ્રવર્તે 
છે. વળો કોઈને કદ્ટાચિતૃ મેદ કષાય હોય છે પરંતુ થોડા જીવોને હાય છે તેથી 
તેમની અહીં સુખ્યતા નથી. 

વેદનીયમાં સ્ુખ્યપણે તેમને અશાતાવેદનીયને। ઉદય હૈ।ય છે, જેથી તેમને 
રગ, પીડા, ક્ષુધા, તૃષા, છેદન, ભેદન, બહુભારવહન, ટાઢ, તાપ અને અંગ- 
ભગાદિ અવસ્થાએ વડે દુ:ખી થતા પ્રત્યક્ષ નેઈએ છીએ. માટે અહોં ઘણું 
કહેતા નથી. વળો કે।ઇને કદ્દાચિત કિચિતૂ શાતાવેદનીયનોા પણુ ઉદય હોય છે, 
પરંતુ એ થોડા જીવોને હોય છે તેથી અહોં તેની સુખ્યતા નથી. 


તેમનું આયુષ્ય એતર્ઝુ'દૂતે આદિ કેઢીપૂર્વ સુધીનું હોય છે ત્યાં ઘણા 
જીવો તે અલ્પ આયુષ્યના ધારક હોય છે તેથી તેએ વારંવાર જન્મ-મરણુનાં 
દુ:ખ પાસે છે. વળો ભોગભૃમિના જીવોનું આયુષ્ય ઘણું હોય છે તથા તેમને 
શાતાવેદનીયનો ઉદય પણુ હોય છે, પરંતુ એવા જીવો થોડા છે. નામકર્મમાં 
સુખ્યપણે તિર્યચગતિ આદિ પાપપ્રદૃતિઓને જ તેમને ઉદય વર્તે છે. કેઈને 
કદાચિત્‌ કોઇ પુણ્યપ્રધૃતિઓનો પણુ ઉદ્યય હાય છે, પરંતુ તે થોડા જીવોને અને 
થોડો હેય છે તેથી અહોં તેની સુખ્યતા નથી. ગોત્રકરમેમાં એક નીચ ગોાત્રનો 
જ ઉદય હોય છે તેથી તેએ હીન ખનો રહ્યા છે. એ પ્રમાણે તિર્યચગતિમાં 
પણુ મહાદુ:ખ હોય છે. 

મનુષ્યગતિનાં દુઃખોનુ' વણેન 
મતુષ્યગતિમાં અસખ્યાતા જીવો તે! લખ્ધિઅપર્યાસક છે. તેએ તે 
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સનન્‍્સૂર્છન જ હેય છે. તેમનું આયુ ઉશ્છ્વાસના અઢારમા ભાગમાત્ર હોય છે. 
વળો કૈટલ્ષાક જીવા ગર્ભમાં આવી થોડા જ કાળમાં મરણુ પામે છે. તેમની 
શક્તિ પ્રગટ ભાસતી નથી એટલે એમનાં દુઃખ તો એકેદ્રિયવતૂ સમજવાં. 
વિશેષ છે તે વિશેષ સમજવાં. ગભૈજ જીવોને કેટલે।ક કાળ ગર્ભમાં રહેવાનું થઇ 
પછી ખહાર નીકળવું થાય છે. તેમનાં દુઃખોતું વણુંન કર્મઅપેક્ષા પૂર્વે વર્ણન 
કર્યું છે તેવું સમજવું. એ ખધું વર્ણન ગર્ભજ મનુષ્યોને સંભવે છે. અથવા તિર્ય- 
ચાનું વર્ણુન કર્યું છે તેમ નણુવું. વિશેષ એ છે કે-અહોં કેઈ શક્તિ વિશેષ 
હોય છે, રાજાએ આદિને શાતાને! વિશેષ ઉદય હોય છે, ક્ષત્રિયાદિકોને ઉંચ્ચ- 
ગાત્રનાો પણુ ઉદય હોય છે તથા ધન-કુટુંબાદિકનાં નિમિત્ત અહોં વિશેષ હેય 
છે; ઈત્યાદિ વિશેષ સમજવાં, અથવા ગર્ભાદિ અવસ્થાનાં દુઃખે તે પ્રત્યક્ષ 
ભાસે છે. જેમ વિષ્દામાં લટ ઉત્પન્ન થાય તેમ ગભંમાં શુક-શે।ણિતના ખિડુને 
પોતાના શરીરરૂપ કરી જીવ ઉત્પન્ન થાય છે. પછી ત્યાં કુમપૂર્વક જ્ઞાનાદિકની 
વા શરીરની વૃદ્ધિ થાય છે. ગર્ભનાં દુ:ખ ઘણાં છે, સંકોચરૂપ અને અધેસુખ 
રહી ક્ષુષા-તૃષાદિ સહિત ગભેને। કાળ પૂણું કરે છે. ત્યાંથો બહાર નીકળે છે 
ત્યારે ખાળઅવસ્થામાં તે મહાદુ:ખી થાય છે. કેઈ એમ કહે કે ખાળઅવ- 
સ્થામાં થોડાં દુઃખ હોય છે પણુ એમ નથી, શક્તિ થોડી હોવાથી તે વ્યક્ત 
થઈ શકતાં નથી. પછી વ્યાપારાદિક વા વિષચઇચ્છા આદિ રુ:ખોની પ્રગટતા 
થાય છે. ત્યાં ઇટ-અનિણજનિત વ્યાઝુળતા રહ્યાં જ કરે છે. અને વૃદ્ધ થતાં 
શક્તિહીન થઈ જવાથી તે પરમ દુ:ખી થાય છે. એ ૬ઃખ પ્રત્યક્ષ થતાં જઇએ 
છીએ. અસે અહીં ઘણાં શુ' ડેડીએ ? પ્રત્યક્ષ જેને નથી ભાસતાં તે કહેલાં 
જેમ સાંભળશે ? વળી મનુષ્યગતિમાં કેઈ વેળા કિંચિત્‌ શાતાને ઉદય હોય છે 
પણુ તે આકુળતામય છે. અને તીર્થકરાદિ શ્રેષ્ઠપટ મે।ક્ષમાંડી પાત્ત થયા વિના 
હોતાં નથી. એ પ્રમાણે મતુષ્યપર્યાયમાં દુ: મ જ છે. પણુ એ મતુષ્યપર્યાયમાં 
જોઈ પોાતાતું ભલું થવાનો પ્રયત્ન કરે તો તે થઇ શકે છે. જેમ કાંણુ સાંઠાની 
જડ વા સાંઠા ઉપરને। ટ્રી કેોભાગ તે! ચસવા ચેગ્ય જ નથી અને વચ્ચેની પેલી ગાંઠો 
તે પણુ ચુશી શકાતી નથી છતાં કોઈ સ્વાદનો લેલુપી તેને બગાડો તો ભલે 
ખગાડા પરતુ જે તેને વાવવામાં આવે તે! તેમાંથી ઘણા સાંઠા થાય અને તેને 
સ્વાદ પણુ ધણ! મીઠો આવે. તેમ મતુષ્યપણામાં ખાળ અને વૃદ્ધપણું તો સુખ 
ભોગવવા ચોગ્ય નથી, વચ્ચેની અવસ્થા તે પણુ શેગ-કલેષાદિ યુકત હોવાથી 
ત્યાં સુખ ઉપજતું નથી છતાં કોઈ વિષયસુખનેો લેોલુપી તેને ખગાડે તો ભલે 
ખગાડો, પરતુ જે તેને ધમૈેસાધનમાં લગાવે તો તેથી ઘણા ઉંચ્ચપદને તે પાસે, 
ત્યાં ઘણું નિરાકુળ સુખ પામે. માટે અહોં જ પોતાનું હિત સાધવું પણુ સુખ 
થવાના બ્રમથી આ મનુષ્ય જન્મને જૃચા ન ગુમાવવે।. 
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દૈવગતિમાં જ્તાનાદિકની શક્તિ અન્ય કરતાં કઈક વધારે હોય છે. 
ઘણા દેવે! તો મિથ્યાત્વવડે અતત્તશ્રદ્ધાનયુષ્ત જ થઈ રહ્યા છે; તેઓને કષાય 
કંઈક મેદ છે, ભવનવાસી, વ્યંતર અને જ્યોતિષી દેવોને કષાય ઘણુ મંઢ 
નથી, ઉપયોગ ખુ ચેચળ છે તથા શક્તિ કંઇક છે તેથી તેએ કષાયનાં 
કાચેમાં જ પ્રવર્તે છે. કુતૃહલાદિ તથા વિષયાદિ કાર્યોમાં જ તેએ લાગી રહેલા 
હોવાથી એ વ્યાઝુળતાવડે તેઓ દુ:ખી જ છે. વૈમાનિક દેવોમાં ઉપર ઉપરના 
દેવોમાં વિશેષ મદ કષાય છે; શક્તિ પણુ વિશેષ છે તેથી વ્યાકુળતા ધટવાથી 
દુ:ખ પણુ ઘટતું છે. આ દેવોને કોધ-માન કષાય છે, પરંતુ કારણુ। થોડાં હોવાથી 
તેના કાર્યની પણુ ગૌણુતા હોય છે. કે!ઇનું બ્રરુ કરવું, કોઇને હીન કરવે 
ઇત્યાદિ કાર્ય નિકૃષ્ટદેવોમાં તો ડુતૃઢલાદિકવડે હોય છે, પણુ ઉત્યૃણ્દેવેમાં 
થોડાં હોચ છે તેથી ત્યાં તેની સ્રુખ્યતા નથી. માયા-લેભ કષાયનાં કારણે 
ત્યાં હોવાથી તેના કાર્યની સ્ુખ્યતા છે. છલ કરવે।,; વિષયસ્ામગ્રોની ઇચ્છા 
કરવી ઇત્યાદિ કાર્ય ત્યાં વિશેષ હોય છે. એ પણુ ઉપર ઉપરના દેવે।ને થોડાં હોય 
છે. હાસ્ય અને રતિકષાયનાં કારણે। ઘણાં હોવાથી તેનાં કાચોની ત્યાં સ્ુખ્યતા 
હોય છે. અરતિ, શે।ક, ભય અને જ્ુગુપ્સાનાં કારણે! થોડાં હોવાથી તેનાં 
કાર્યોની ત્યાં ગૌણતા હોય છે, તથા આ-સુરુષવેદનો ત્યાં ઉદય છે અને ૨મ- 
વાનાં નિમિત્ત પણ છે તેથી તેએ। કામસેવન કરૈ છે. એ કષાય પણુ ઉપર 
ઉપરના દેવો માં મેદ હોય છે. અડમિન્દ્રદેવોમાં વેદની મંદતા હોવાથી કામસે- 
વનનો પણુ અભાવ હોચ છે. એ પ્રમાણે દેવોને કુષાયભાવ હોય છે અને 
કષાયથી જ દુ:ખ છે. તેમને જેટલો કષાય થ્રોડો છે તેટલું દુ:ખ પણુ થોડું 
છે તેથી અન્યની અપેક્ષાએ તેમને સુખી કહોએ છીએ. પરંતુ વાસ્તવિકપણે 
કષાયભાવ ઓએ દુઃખ જ છે. વળી વેદનીયમાં શાતાનો ઉદય તેમને ઘણે છે. 
તેમાં ભવનતિક્ટ્ેવોને થોડો હોય છે તથા વૈમાનિકદેવોમાં ઉપર ઉપરના 
સેવોસે વધારે હોય છે. શરીરની ઈટ અવસ્થા તથા સ્ી-મકાનાદિકે 
સામગ્રીએનોા સચેોગ હોય છે. કદાચિત્‌ કિંચિત્‌ અશાતાને ઉદય પણુ કોઈ 
કારણુથી તેમને હોય છે એ અશાતાને। ઉદય હલકા દેવોને કંઈક પ્રગટ 
પણુ છે, પરંતુ ઉત્યુષ્ટ દેવોને તે વિશેષ પ્રગટ નથી. તેમતું આગુપ્ય ઘણુ છે, 
એઇછામાં ઓછું દશ હજાર વર્ષ તથા ઉત્કૃષ્ટ તેત્રીસ સાગર છે. એથી વધારે 
આયુષ્યના ધારક મોક્ષમાર્ગ પામ્યા વિના કોઈ હોઇ શકતે નથી. એટલો 
ખધે! કાળ એ દેવે! વિષયસુખમાં મસ રહે છે. નામકર્મમાં દેવગતિ આદિ 
સર્વ પુણ્યપ્રરુતિઓનોા જ તેમને ઉદય છે તેથી એ તેમને સુખનું કારણુ છે. 
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ગોત્રકર્મમાં તેમને ઉચ્ચ ગોત્રનો જ ઉદ્યય છે તેથી તેએ મહાનપણાને પ્રાત 
છે. એ પ્રમાણે પુણ્યઉદ્યતી વિશેષતાવડે તેમને ઇષ્ટ સામગ્રી મળી છે અને 
કંષાયજનિત ઇચ્છા હોવાથી તેને ભોગવવામાં તેએ આસક્ત ખની રહ્યા છે; 
એમ છતાં પણુ ઇચ્છા તો અધિક જ રહે છે તેથી તેએ સુખી થતા નથી. 
ઉંચા દેવોને ઉત્કૃછ્ટ પુણ્યનો ઉદય છે અને કષાય ઘણા સંદ છે, તથાપિ તેમને 
"પણુ ઇચ્છાનો અભાવ થતે। નથી તેથી વસ્તુતાએ તેઓ દુઃખી જ છે. એ 
પ્રમાણે સંસારમાં સવત્ર કેવળ દુ:ખ જ છે. એ પ્રમાણે પયાય અપેક્ષાએ ડુઃખતું 
વણુન કડું. હવે સર્વ દુઃખતું સામાન્ય સ્વરૂપ કહીએ છીએ. 
સર્વ દુઃખોનું સામાન્ય સ્વરૂપ 

દુઃખનું લક્ષણ આકુળતા છે અને આડુળતા ઇચ્છા થતાં થાય છે તથા 
સંસારી જીવોને અનેક પ્રકારની ઇચ્છા હોય છે. 

એક તે વિષયગ્રહણુની ઇચ્છા હોય છે અર્થાત્‌ તેને દેખવા-જાણુવા ઇચ્છે 
છે. જેમ વર્ણું દેખવાની, રાગ સાંભળવાની તથા અવ્યપ્તને જાણુવા આદિની 
ઇચ્છા થાય છે. ત્યાં ખીજી તે કાંઈ પીડા નથી, પરંતુ જ્યાંસુધી દેખે-જણે 
નહિ ત્યાંસુધી તે મહાવ્યાકુળ થાય છે. એ ઇંચ્છાનું નામ [ષય છે. 

એક ઇચ્છા કષાયભાવો અતુસાર કાર્ય ફરવાની હોય છે, જેથી તે કાર્ય 
કરવા ઇચ્છે છે. જેમ બ્રરુ કરવાની, હોન કરવાની ઇત્યાદિ ઇચ્છા થાય છે 
હેવે અહીં પણુ બીજી તે! કાંઈ પીડા નથી, પરંતુ જ્યાંસુધી એ કાર્ય ન થાય 
ત્યાંસુધી તે મહાવ્યાકુળ થાય છે. એ ઈચ્છાનું નામ કષાય છે. 


એક ઇચ્છા પાપના ઉદયથી શરીરમાં અથવા ખાહ્ય અનિષ્ટ કારણુ મળતાં 
તેને ટ્ર કરવાની થાય છે. જેમકે રોગ, પીડા અને ક્ષુષા આદિને સચેોગ 
થતાં તેને ટ્ર કરવાની ઇચ્છા થાય છે. હવે ત્યાં તે પીયા માને છે. તેથી 
જ્યાંસુધી એ દૂર ન થાય ત્યાંસુધી મહાવ્યાકુળ રહૈ છે. એ ઇચ્છાનુ' નામ 
'પપપતે॥ ઉદય છે. 

એ પ્રમાણે એ ત્રણુ પ્રકારનો ઈચ્છા થતાં ખધા દુઃખ જ માને છે. અને 
તે દુ:ખ જ છે. 

વળી એક ઇચ્છા માહ્ય નિમિત્તથી થાય છે અથાત્‌ એ ત્રણુ પ્રકારની 
ઇચ્છાએ અતુસાર પ્રવલેવાની ઇચ્છા થાય છે. હેવે એ ત્રણ પ્રકારની ઇચ્છા- 
એમાં એક એક પ્રકારની ઈચ્છા અનેક પ્રકારની હોય છે. ત્યાં કોઈ પ્રકારની 
ઇચ્છા પૂર્ણ કરવાનાં કારણે! ચુણ્યના ઉદયથી મળે, ષણુ તેનું સાધન ચુગપત્‌ 
થઈ શકે નહિ તેથી એકને છેડી બીજાને લાગેતથા તેને છેડી કોઈ અન્યને 
લાગે, જેમ કેઈને અનેક સામગ્રી મળી છે હવે તે ફેોઇને દેખે છે, તેને 


_ધિકા કાર્‌ _ત્રાએ-સ'સાશદુ:ખ અને મોફાસુખ- નિરૂપણ હપ 
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છેડી રાગ સાંભળવા | લાગે છે છે; સેને છોડી માળનું ણૂરુ કરવા લાગી જાય છે 
તથા તેને છેડી ભોજન કરવા લાગી જાય છે. અથવા દેખવામાં પણુ એકને 
દૈખી વળી અન્યને દેખવા લાગે છે. એ જ પ્રમાણે અનેક કાર્યોની પ્રવૃત્તિમ 
ઇચ્છા થાય છે, એ ઇંચ્છાનું નામ પુણ્યનો ઉદય છે. એને જગત્‌ સુખ 
માને છે, પરંતુ એ સુખ નથી પણુ ૬ઃખ જ છે. કારણુ કે-પ્રથમ તે। સર્વ 
પ્રકારની ઇચ્છા પૂર્ણું થવાનાં કારણે્‌। કોઇને પણુ બની આવતાં નથી. કદા 
ચિત્‌ કે!ઇ પ્રકારની ઇચ્છા પૂર્ણ થવાનાં કારણ! બની આવે તે।પણુ તે સર્વનું 
ચુગપત્‌ સાધન થઈ શકતું નથી તેથી જ્યાંસુધી એક સાધન ન હોય ત્યાંસુધી 
તેની વ્યાકુળતા રહે છે, અને એતું સાધન થતાં તે જ સમયે અન્ય સાધનની 
ઇચ્છા થાય છે, ત્યારે વળો તેની વ્યાકુળતા થાય છે. એક સમય પણુ 
નિરાકુળ રહેતો! નથી તેથી તે મહાડુઃખી જ છે. અથવા જ્યારે એ ત્રણુ 
પ્રકારના ઇચ્છારેગ મટાડવાનો કિંચિતૂ ઉપાચ કરે છે ત્યારે કિંચિત્‌ દુઃખ 
ઘટે છે, પરંતુ સર્વ દુઃખના નાશ તે! થતે જ નથી તેથી તેને ફુઃખ જ છે. 
એ પ્રમાણે સસારી જીવોને સર્વ પ્રકારે દુઃખ જ છે. 

વિશેષમાં અહોં એટલું સમજવું કે-પ્રથમની ત્રણુ પ્રકારની ઇચ્છાએ । વડે સર્વ 
જગત પીડિત થઇ રહ્યું છે. અને ચેથી ઈચ્છા તો પુણ્યનો ઉદય પ્રાપ્ત થતાં જ 
થાય છે, અને પુણ્યને। ખેધ પર્માતુરાગથી થાય છે. હવે ધર્માનુરાગમાં જીવ થોડે 
જોડાય છે પણુ ઘણ્‌। ભાગ તે। પાપક્રિયાઓમાં જ પ્રવર્તે છે તેથી ચેથી ઇચ્છા 
કોઇ જીવને કેઇ કાળમાં જ થાય છે. અહોં એટલું સમજવાનું કે-સામાન્ય 
ઇચ્છાવાન જીવોની અપેક્ષાએ ચોથી ઇચ્છાવાળાઓને કેઈકે ત્રણ પ્રકારની 
ઇચ્છાએ ઘટવાથી સુખી કહીએ છોએ. વળી ચોથો ઇચ્છાવાળાની અપેક્ષાએ 
તેથી મહાન, ઈચ્છાવાળા ચોથો ઇચ્છા હોવા છતાં પણુ ડંઃખી જ છે. જેમ 
જોઇને ઘણી વિભૃતિ હોવા છતાં જે તેને ઇચ્છા ઘણી છે તો તે ધણ! વ્યાકુ- 
ળતાવાન છે તથા કે!ઇને થોડી વિભૂતિ હોવા છતાં જે ઈચ્છા થોડી છે તો તે 
થાહે! વ્યાકુળતાવાન છે. અથવા કે!ઈને અનિષ્ટ સામગ્રી મળવા છતાં ને તેને 
ટૂર કરવાની ઇચ્છા ઘણી થોડી છે તે તે થે!ડો બ્યાકુળતાવાન છે તથા કૈઇને 
ઇછણ સામગ્રી મળવા છતાં જે તેને ભોગવવાની વા અન્ય સામગ્રીનો ઘણી 
ઇચ્છા છે તો તે ઘણે! વ્યાકુળતાવાન છે. તેથી સુખી-ડુઃખી થવું ઇચ્છાના 
અતુસારે જાણવું, પણુ બાહ્ય કારણોને આધોન નથી. નરકના જીવોને દુ:ખી 
તથા દેવોને સુખી કહીએ છીએ એ ઇચ્છાની અપેક્ષાએજ કહીએ છીએ. 
કારણ કે-નારકીઆને કષાયની તીત્રતા હોવાથી ઇચ્છા ઘણી છે તથા દેવોને 
કષાચની મંદતા હોવાથો ઇચ્છા થોડી છે. વળી મતુષ્ય અને તિર્યચે। પણુ 
ઇચ્છાની અપંક્ષાઅ જ સુખો-ડદુઃ ખો જાણુવાં, તીદશ્રકષાયથી જેતે ઇચ્છા ધણી 


2 શ્રી શૌક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





હાય તેને દુઃખી કહોએ છીએ તથા મંદકષાયથી જેને ઈચ્છા થોડી હોય તેને 
સુખી ડ્ફોએ છીએ, પરંતુ વાસ્તવિડપણે ત્યાં દુઃખ જ ઘણું વા થોડુ' હોય છે; 
સુખ નહિ. દેવાદિકેોને પણુ સુખી માનીએ છીએ એ જ ભ્રમ છે. કારણુ કે-તેમને 
ચોથી ઇચ્છાનો સ્ુખ્યતા છે તેથ્રી તેએ વ્યાકુળ છે. એ પ્રમાણે ઈચ્છા થાય 
છે તે મિથ્યાત્વ, અજ્ઞાન અતે અસયમથી થાય છે તથા ઇચ્છા માત્ર આકુન 
ળતામય છે અને આકુળતા એજ દઃખ છે. એ પ્રમાણે સરવ સંસારી જીવે 
નાના પ્રકારનાં ૬ઃખેોથી પોડિત જ થઈ રહ્યા છે. 

હવે જે જીવોને $ુઃખોથી છુટવું હોય તેમણે ઇંગ્છા દૂર કરવાને ઉપાય 
કૅર્વો અને ઇચ્છા તે। ત્યારે જ ડ્વ૨ થાય જ્યારે શિથ્યાત્વ, અજ્ઞાન તથા 
અસેયમનો અભાવ થઈ સસ્યગદશન-સ્ાન-ચારિત્રની પ્રાપ્તિ થાય. માટે એ 
જ કાર્યનો ઉદ્યમ કરવો યેગ્ય છે. એ પ્રમાણે સાધન કરતાં જેટલી જેટલી 
ઈચ્છા સટે તેટલું તેટલુ જ ડુ:ખ દ્ર થતું જય અને મોહના સર્વથા 
અભાવથી ન્યારે ઇચ્છાનો સર્વથા અભાવ થાય ત્યારે સરવ દુઃખ મટી સત્ય 
સુખ પ્રગટે. વળી જ્યારે જ્ઞાનાવરણ્‌-દર્શનાવરણુ-એતરાયને/ અભાવ થાય 
ત્યારે ઈચ્છાના કારણુરૂપ ક્ષયોપશમ ત્તાનદર્શનને વા રાક્તિહોનપણાને 
પણુ અભાવ થઈ અનંત જ્તાનદર્શનવીર્યની પ્રાસતિ થાય તથા કેટલાક 
કાળ પછી અઘાતી કર્મોના પણ અભાવ થતાં ₹ચ્છાના બાહ્ય કારણ્‌।ાનો પણુ 
અભાવ થાય. કારણ કે-સેોહ ગયા પછી એ કારણે! એક સમથ માત્ર 
પણુ કિચિતૂ ઇચ્છા ઉપજાવવા સસથે નથો. સૈ।હના અસ્તિત્વમાં જ એ કારણ 
હુતાં તેથી તેને કારણ્‌ કહ્યાં. તેના પણુ અભાવ થતાં તે સિદ્ધપદને પ્રાસ થાય 
છે. ત્યાં દુ:ખના વા દુઃખનાં કારણે।ઈનો સવથા અભાવ હોવાથી અતુપમ અખં- 
ડિત સર્વાત્કુણ આનદ સહિત અનંતકાળ બિરાજમાન રહે છે. તે કેવી રીતે તે 
અહોં કહોએ છીએઃ--- 

સિદ્ધઅવસ્થામાં દુઃખના અભાવની સિદ્ધિ 

સ્ાનાવરણુ-દર્શનાવરણુને। ક્ષયોપશમ થતાં વા ઉદય થતાં મોહથી એક 
એક વિષયને દેખવા-જાણુવાની ઈચ્છા વડે મહાવ્યાકુળ થતો હતો, પરંતુ હવે 
મોહના અભાવથી ઇચ્છાનો પણુ અભાવ થયે જેથી દુઃખનો પણુ અભાવ થયે।. 
વળી જ્તાનાવરણુ-દર્શનાવરણુના ક્ષય થવાથી સર્વ ઈંદ્રિયોના સર્વ વિષયેોતું સુગ“ 
પત્‌ ગ્રહેણુ થતાં દુઃખનાં કારણ પણુ હૂર થયાં. જેમ નેત્ર વડે પહેલાં એક 
વિષયને દેખવા ઇચ્છતો હતો પણુ હવે ત્રણુલેકના ત્રિકાલવર્તી: સર્વ વર્ણોને 
યુંગપતૂ દેખે છે, કોઇ દૈખ્યા વિનાનો રહ્યો નથી કે જેને દેખવાની &ચ્છા 
થાય, એ જ મ સ્પશેનાદિક ઈંદ્રિયો વડે એક એક વિષયને ગ્રહણુ કરવા 
ઇચ્ઝતો હતો, પરંતુ હવે ત્રણ્લેકેના નિકાલવતી સર્વ સ્પર્શે-રસ-ગંધ-રાખ્દાદિફ 
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વિષચે।ને યુગપત્‌ ગ્રહેણુ કરવા લાગ્યો. કેઈ ગ્રહણુ કર્યા વિનાનો રહ્યો નથી 
કે જેને ગ્રહુણુ કરવાની ઇચ્છા ઉપજે. 

મશ્ષ--શરીરાદિક વિના એ ગ્રહણુ શી રીતે થાય? 

ઉત્તર--જ્યાંસુધી જ્ઞાન ઇંદ્રિયજનિત હતું ત્યાંસુધી તો દ્રબ્યઈદ્રિયાદિ વિના 
ગ્રહણુ થઇ શક્તું નહેતું, પણુ હવે એવો સ્વભાવ પ્રગટ થયે। કે ઇંદ્રિયો વિના 
જ ગ્રહણુ થઇ શકે છે. અહોં કોઇ એમ કહે કે-જેમ મન વડે સ્પર્શાદિકને 
જાણીએ છીએ તેમ અહીં જાણવું થતું હશે પણુ (વચા-જીભ આદિ વડે ગ્રહણુ 
થાય છે તેમ નહિ થતું હોય ? પણુ એમ નથી. કારણુફે-મન વડે તે સ્મરણાદિ 
થતાં કઇક અસ્પટ્ટ જાણવું થાય છે, પરંતુ અહીં તો ત્વચા-જીભ આદિ 
વડે સ્પર્શ-રસાદિકને સ્પર્શવામાં, આસ્વાદવામાં, સૂ'ઘવામાં, દેખવામાં અને 
સાંભળવામાં જેવુ સપષ્ટ જાણુવું થાય છે તેથી પણુ અનંતગણું સપણ જાણુવું 
તેમને હોય છે. વિશેષતા એ છે કે-ત્યાં ઇદ્રિયા અને વિષયો।નો સંચે!ગ થતાં જ 
જાણુવું થતું હતું, હુવે અહીં ટ્ર રહેવા છતાં પણુ તેવું જ નાણુવું થાય છે. એ 
બધે શક્તિનો મહિમા છે. વળી પહેલાં મન વડે કંઇક અતીત-અનાગતને વા 
અવ્યક્તને જાણુવા ઇચ્છતો હતે, પણુ હવે અનાદિથી અનેતકાળ પર્યત સંપૂણું 
કાળના સર્વ પદાથોના દ્રવ્ય-ક્ષેત્ર-કાળ-ભાવને યુગપત્‌ જણે છે. કે!ઈ જાણ્યા 
વિનાના રહ્યા નથી કૅ જેને નાણુવાની ઇચ્છા થાય. એ પ્રમાણે ડુઃખ અને 
દુઃખનાં કારણનો તેમને અભાવ નાણુવેોા. વળી પહેલાં મોહના ઉદયથી 
મિથ્યાત્વ વા કષાયભાવ થતે। હતે।, પણુ જેના સર્વથા અભાવ થવાથી દુ:ખને 
પણુ અભાવ થયે! તથા તેનાં કારણુ।નો પણુ અભાવ થવાથી દુઃખનાં કારણને 
પણુ અભાવ થયે।.. એ કારણોના અભાવ અહોં બતાવીએ છીએ. 

સવ તત્ત્વો અહોં યથાર્થ પ્રતિભાસે છે તો તેમને અતત્તવશ્રદ્ધાનર્‌પ 
મિથ્યાત્વ કેમ થાય? કોઈઈ અનિષ્ઠરૂપ રહ્યો નથી, નિંદક પોતે જ અનિણ પાસે 
છે તો પોતે કોધ કે।1નાથી ડરે ? સિદ્ધોથી ઊ'ચે। કોઇ છે નહિ, ઈંદ્રાદિક દેવે 
પણુ જેને નમે છે અને ઘંટ ફળ પામે છે તે પછી તેએ કોનાથી માન ડરે? 
કોઇ અન્ય ઈટ રહ્યું નથી તો કોના માટે તેએ છલ (માયા) કરે ? સર્વ 
ભવિતવ્ય પ્રત્યક્ષ ભાસી ગયું છે, કે!ઈ કાર્ય રધ્યું નથી કે કેઇથી પ્રચોજન 
કાંઇ રલ્ું નથી તો પછી શા અથે તેએ લેભભ કરે ? કોઈ આશ્ચર્યકારક વસ્તુ 
પોતાથી છાની નથી તે! ડયા કારણુથી તેમને હાસ્ય થાચ ? ઝે!ઇ અન્ય ઇં 
પ્રોતિ કરવા ચેોગ્ય છે નહિ તે! કોનાથી રતિ થાય? કોઇ ડ૬્‌:ખદાયકે સચથોગ 
તેમને રહ્યૉ નથી તે કોનાથી અરતિ ડરે? ઝ્રોઇ ઇટ અનિછ સેચોગવિચોગ 
તેમને થતો નથી તો તેએ કોનો શે1ાક કરે? કોઈ અનિષ્ટ કરવાવાળ!' 
કારણુ રહ્યું નથો તો તેએ ફેોનાથી ભય કરે ? સર્વ વસ્તુએ પાતપાતાના સ્વ- 


કે 


હટ થી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





ભાવ સહિત પ્રત્યક્ષ ભાસે છે, અને તેમાં પોતાને કોઈ અનિછટ નથી તો 
તેએ કોનાથી જુગુપ્સા કરે ? તથા કામપીડા ટ્ર થવાથી આ-પુરુષ ખંનેની 
સાથે રમવાનું પ્રચોજન કાંઇ રહું નથી તો તેમને આરી-પુરૃષ-નપુંસકવેદરૂપ 
ભાવ ક્યાંથી થાય? એ પ્રમાણે શેહ ઉપજવાનાં કારણોનો તેમને અભાવ 
જાણુવોા. વળી અતરાયના ઉદયથી વા ક્ષચેોપશમના હીનપણુાથી પહેલાં શક્તિ 
પૂરુ થતી નહાતી, હવે તેના અભાવ થચે। એટલે દુઃખનો પણુ અભાવ થયે 
અને અનત શક્તિ પ્રગટ થઈ તેથી દુઃખનાં કારણ્‌।નો પણુ અભાવ થયે. 
પ્રશ્ન--દાત, લાભ; ભોગ અને ઉપભોગ તે તેએ કરતા નથી તો 
તેમને શક્તિ પ્રગટ થઇ કેમ કહેવાય ? 
ઉત્તર---એ ખપધાં કાર્યે1 તો રોગના ઉપચાર હતા, પણુ જ્યારે રોગ જ 
અહીં નથી તે! ઉપચાર શા માટે કરે? એ કાર્યનો અહાં સદ્દભાવ નથી 
અને તેને રેકવાવાળાં કર્મોનો પણુ અભાવ થચો છે તેથી શક્તિ પ્રગટ થઇ 
એમ ડહીએ છીએ. જેમ કોઈ ગમન કરવા ઈશ્છતે! હેતેો.. તેને કોઇએ રોક્યો 
(યાર તે દુઃખી થવા લાગ્યો, પણુ જ્યારે એ રેકાણુ દ્ર૨ થયું અને જે કાર્ય 
અર્ચે તે ગમન કરવા ઈચ્છતો હતે! તે કાર્ય પણુ ન રહ્યુ એટલે ગમન પણુ 
તેણે ન કર્યુ, તેથી ગમન ન કરવા છતાં પણુ તેને શક્તિ પ્રગટ થઇ એમ 
કહીએ છીએ, તેમ અહોં પણુ સમજવું, ર્ઞાનાદિકની શક્તિરૂપ અનંતવીર્ય 
તેમને પ્રગટ હોય છે. વળી અઘાતી- કસમાં પાપપ્રરૃતિએનેો ઉદય થતાં 
સૈૌહથી દુ:ખ માનતો! હતો તથા 'પુણ્યપ્રકૃતિએના ઉદયથી સુખ માનતે। હતો, 
પરંતુ વાસ્તવિકપણે આકુળતા હોવાથી એ સવે દુઃખ જ હતું. હવે અહોં 
સેો!હના નાશથી સર્વ આકુળતા દ્ર થવાથી સર્વ ૬ઃખને। પણુ નાશ થયે. જે 
કારણથી તે દુઃખ માનતો હતે! તે સર્વ કારણે! તે! નછટ થયાં તથા જે વડે 
કિચિત દુઃખ દ્રર થતાં સુખ માનતે। હતે! પણુ હવે અહોં મૂળથી જ દુઃખ 
નં રહેવાથી તેના ઈલાજ કરવાનું પ્રયાજન પણુ કાંઇ રહ્યું નહિ. જે વડે 


મ્રાર્યની સિદ્ધિ કરવા ઇચ્છતો હતો તેની સિદ્ધિ સ્વયં થઈ જ રહી છે. તે ઝેવી 
રીતે ?-તે અહીં કહીએ છીએ. 


વેદનીયકમેમાં અશાતાના ઉદયથી શરીરમાં રોગ-ક્ષુધાદિક દુઃખનાં 
કારણ્‌। થતાં હતાં, પણુ હવે શરીર જ રહ્યું નથી ત્યાં ક્યાંથી થાય ? શરી- 
રની અનિષ્ટ અવસ્થાના હેતુર્ષ આતાપાદિક હેતા પણુ શરીર વિના તે કૅ.ને 
કારણુરૂપ થાય ? ખાહ્યા અનિણ નિમિત્તો બનતાં હતાં પણુ હવે તેને અનિષણ 
કોઇ રહ્યું જ નથી. એ પ્રમાણે ૬ઃખનાં કારણ્‌।નો અભાવ થયે।. વળી શાતાના 
ઉદયથી કિ'ચિત્‌ દુઃખ મટવાના કારણુરૂપ જે ઓષધ-ભેોજનાદિક હતાં તેનું 
કાંઇ પ્રચોાજન રહ્યું નથી તથા કેઈ પરાધીન ૬૪ કાર્ય ન રહેવાથી ખાદ્ય 
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મિત્રાદિડને પણુ ઇટ માનવાનું પ્રચોજન નચૌ, કારણુ કે-એ વડે દુઃખ મટાડવા 
તા ઇછ પ્રાતત કરવા ઈચ્છતો હતો પણુ હવે અહીં સંપૂર્ણું દઃખ નણ થતાં 
સંપૂર્ણ ઇષ્ટ પામ્યો. આયુકર્મેના નિમિત્તથી મરણુ-જીવન થતાં હતાં. હુવે 
સરણુવડે તે દુઃખ માનતો હેતો પણુ અહીં જ્યાં અવિનાશી પદ પામ્યો 
એટલે ફું:ખનું પણુ કોઈ કારણુ રહ્યું નહિ. દ્રવ્યપ્રાણુને ધારી કેટલે।ક કાળ 
જીવવામાં સુખ માનતે। હતે।, તેમાં પણુ નરકે પર્યાયમાં દુઃખની વિશેષતા 
હોવાથી જીવવા ઇશ્છતે। નહાોતે।, પરંતુ હવે સિદ્ધપર્યાયમાં દ્રવ્યપ્રાણ વિનતા જ 
પે!તાના ચેતન્યપ્રાણુવડે સદાકાળ જીવે છે કે જ્યાં દૃઃખના લવલેશ પણુ નથી. 
નાસકૅમેવડે પ્રાસ અશુભ ગતિ-જાતિ આદિમાં દુઃખ માનતે। હેતે, પણુ હવે 
એ સર્વનો અભાવ થચે। એટલે દુઃખ ડયાંથી થાચ ? અને શુભગતિ-જાતિ 
આદિમાં કિ'ચિત દુ:ખ ટ્ર થવાથી સુખ માનતે। હતે, હવે એ વિના પણુ 
સર્વ દુ:ખને નાશ તથા સર્વ સુખનો પ્રકાશ હોવાથી તેતું પણુ કાંઇ પ્રચોજન 
રણ નથી. ગોત્રકર્મેના નિમિત્તથી નીચકુળ પામતાં ફ૬ુઃખ માનતે! હુતે। તથ! 
ઊ'ચકુળ પામતાં સરખ માનતે। હેતો, પણુ અહીં નીચકુળને! અભાવ થવાથી 
દુ:ખતું કારણ્‌ રહ્યું નહિ તથા ઊ'ચકુળ વિના "ણુ ત્રેલેક્યપૂજ્ય ઊ'ચપદને 
પામે છે. એ પ્રમાણે સિધ્ધોને સર્વ કર્મોનો નાશ થવાથી સર્વ દુઃખોનો પણુ 
નાશ થયે! છે, કારણુકે-ડુઃખનું લક્ષણુ તો આકુળતા છે. હુવે આડુળતા તે 
ત્યારે જ હાય કે જ્યારે કઈક ઈચ્છા હેય. એ ઇચ્છાનો વા ઈશ્છાના કાર- 
રોને સર્વથા અભાવ હોવાથી તેએ। સર્વ દુ:ખ રહિત નિરાકુળ અનંત સુખ 
અનુભવે છે. કારણુકે-નિરાકુળપણું એ જ સુખનું લક્ષણુ છે. સંસારમાં પણુ કેઈ 
પ્રકારે નિરાકુળ થતાં જ સુખ માનીએ છીએ. તે! જ્યાં સર્વથા નિરામુળ થયા 
ત્યાં એપૃણે સુખ કેમ ન માનીએ? એ પ્રમાણે સમ્યગૃદર્શનાદિસાધનવડે 
સિદ્ધપદ પામતાં સર્વ દુઃખોનો અભાવ થાય છે. 

અહોં ઉપદેશ કરીએ છીએ કે હે ભવ્ય ! હે ભાઈ! અહીં સંસારનાં 
જે દુ:ખો બતાવ્યાં તેના અનુભવ તને થાય છે કૈ નહિ? તું જે ઉપાચે। કરી 
રહ્યો છે તેનું જૂઠાપણુ દર્શાવ્યું તે તેમજ છે કે નહિ? તથા સિદ્ધઅવસ્થા 
પ્રાપ્ત થતાં જ સુખ થાય એ વાત બરાખર છે કે નહિ ₹-એ બધું વિચાર ! 
નો ઉપર કહ્યા પ્રમાણે જ તને પ્રતીતિ આવતી હેય તે! સંસારથી છુટી 
સિદ્ધઅવસ્થા પામવાના અમે જે ઉપાય કહીએ છીએ તે કર | વિલંબ ન 
કર ! એ ઉપાય ડરતાં તારું કલ્યાણુ જ થશે ! 
પ ર યિ ગ તિ કા 
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અધિકાર ચોથો 


શસિથ્ચાદશનન-જ્ઞાન-ચારિત્રનું વિશેષ નિરૂપણ 
રાહરે 


ભવના સર્વ દઃખોતણુ', કારણ સિથ્યાભાવ; 
તેની સત્તા નાશ કરે, પ્રગટે સેક્ષ ઉપાવ. 
હેવે અહીં સંસારદુઃખોના બીજભૂત મિથ્યાદર્શન-જ્ઞાન-ચારિત્ર છે તેવું 
વિરોષ સ્વરૂપ નિરૂપણુ કરીએ છોએ. જેમ વેદ રોગનાં વિશેષ કારણે કહે 
તથા ઝુપત્થ્ય સેવનના નિષેધ કરે તો રાગી કુપથ્યસેવન ન કરૈ અને તેથી 
રાગસુક્ત થાય તેમ અહીં સંસારનાં કારણે્‌।નુ વિશેષ નિરૂપણુ કરીએ છીએ. 
જ્યારે સંસારીજીવ મિથ્યાદશેનાદિકનું સેવન ન ડરે, ત્યારે જ સસાર રહિત 
થાય. તેથી એ મિથશ્યાદર્શનાદિક્નું વિશેષ સ્વરૂપ કહોએ છીએ. 
મિથ્યાદશૈનનુ' વિશેષ સ્વરૂપ 
આ જીવ અનાદિ કાળથી કર્મસ'બંધ સહિત છે. દર્શનમોહેના ઉદયથી 
થચેલું જે અતત્વશ્રદ્ધાન તેનું નામ સિથ્યાદર્શન છે. કારણુ તદ્દભભાવ એટલે 
શ્રદ્ધાન કરવા યોગ્ય અર્થ તેને જે જાવ અર્થાત્‌ સ્વરૂપ લેતું નામ તત્ત્વ છે, 
અને તત્ત્વ નથી તેનું નામ અતત્ત્વ છે. અતત્ત્વ છે તે અસત્ય છે તેથી તેનું 
જ નામ મિથશ્યાત્ત્વ છે. વળી “ આ એ જ પ્રમાણે છે” એવા પ્રતીતિભાવતું નામ 
શ્રદ્ધાન છે. અને અર્હોં શ્રદ્ધાનતું જ નામ દર્શન છે. નેકે દર્શન શખ્દને। અર્થ 
સામાન્ય અવલોકન થાય છે તેોપણુ અહો' પ્રકરણાનુસાર એ જ ધાતુને અર્થ 
શ્રદ્ધાન સમજવે, અને શ્રીસર્વાર્થસિદ્ધિસૂત્રની ટીકામાં પણુ એમ જ કહ્યું છે. 
કારણુ કે-સામાન્ય અવલોકન કાંઈ સંસાર-મોક્ષનું કારણુ થાય નહિ; પણુ શ્રદ્ધાન 
જ સેસાર-સોક્ષનું કારણુ છે. તેથી સ'સાર-મેોક્ષના કારણુ સ'ખૈધી વિવેચનમાં 
દર્રૌન શખ્ટનેો અર્થ શ્રદ્ધાન જગ્રહુણુ કરવે।. હવે મિથ્યારૂપ જે દર્શન અર્થાત 
શ્રદ્ધાન તેનું નામ મિથ્યાદર્શન છે. જેવુ* વસ્તુસ્વરૂપ નથી તેવુ માનડું તથા 
જેવુ* છે તેવુ' ન માનવું એવા વિપરીતાભિનિવેશ અર્થાત્‌ વિપરીત અભિપ્રાય 
પૂર્વક મિથ્યાદર્શન હોય છે. 
પ્રશ્ન-કેવળર્રાન વિના સર્વ પદાર્થ યથાર્થ ભાસતા નથી અને યથાર્થ 
' ભ્રાસ્યા વિના ચથાર્થ શ્રદ્ધાન પણુ ન હોય, તે। મિથ્યાદર્શનને। ત્યાગ કેવી 
રીતે ખને ? 
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ઉત્તર--પદાથોને જાણુવા, ન નાણુવા વા અન્યથા જાણુવા તે જ્તાના* 
વરણુડર્મના ક્ષયોપશમ અતુસાર હોય છે અને તેની પ્રતીતિ થાય છે તે 
પણુ જાણુવાથી થાય છે, જાણ્યા વિના પ્રતીતિ ક્યાંથી થાય ?-એ તે 
સાચું પરંતુ જેમ ફે!ઇ પુરુષ જે પદાર્થથી પોતાનું કાંઇ પ્રચાજન નથી તે 
પદાર્થને અન્યથા જાણે, યથાર્થ નણે વા જેડું જાણે વેવું જ માને 
છતાં તેથી તેનો કાંઈ પણુ સુધાર-ખગાડ થતે। નથી અને એવી રીતે જાણુવા 
વા માનવાથી તે પુરૃષ કાંઈ ડાહ્યો કે ગાંડા ગણાય નહિ, પરંતુ જેનાથી પ્રચે।!- 
જન છે તેને જે અન્યથા જણે વા તેમજ માનવા લાગે તે! તેનો ખગાડ 
થાય અને તેથી તે ગાંડો કહેવાય, તથા ને એ પ્રયોજનભૂત પદાર્થોને યથાર્થ 
જાણે વા તેમજ માને તે! તેનો સુધાર થાય અને તેથી ડાહ્યો કહૈવાચ. એ જ 
પ્રમાણું જેનાથી પ્રચોજન નથી તેવા પદાથૌોને આ જીવ અન્યથા જાણે, 
ચથાર્થ નણે વા જેડું જાણે તેવું જ શ્રદ્ધાન કરે, તો તેથી તેનો કાંઇ સુધાર 
જૈ બગાડ નથી અથવા તેથી તે મિથ્યાદૃષ્ટિ-સમ્યગ્ટષ્ટિ નામ પામે નહિ. 
પણુ જેનાથી પ્રચોજન છે તેને ને અન્યથા જાણે તથા તેવું જ શ્રદ્ધાન કરે 
તો તેનો બગાડ થાય અને એટલા માટે તેને મિથ્યાદષ્ટિ કડીએ છીએ. તથા 
જો તેને યથાર્થ જાણે અને તેવું જ શ્રદ્ધાન કરે તો તેના સુધાર થાય માટે 
તેને સમ્યગદષિ કહીએ છીએ. અહી' એટલું સમજવું કે અપ્રચોજનભૂત વા 
પ્રચોજનભૂત પદાર્થોને ન જાણુવા વા ચથાર્થ-અયથાર્થ નણુવામાં આવે છે તેમાં 
તો માત્ર સ્રાનની જ હિનતા-અધિકતા થાય છે એટલે જ જીવનો ખગાડ- 
સુધાર છે અને તેનું નિમિત્ત તો! જ્ઞાનાવરણુકમે છે. પરંતુ પ્રચાજનભૂત પદાથેોને 
અન્યથા વા યથાથ શ્રદ્ધાન કરતાં જીવનો કંઈકે બીને પણુ ખગાડ-સુધાર થાય 
છે તેથો તેનું નિમિત્ત દર્રોનમોહકર્મ છે. 
પ્રશ્ન--જેવું જાણે તેવું શ્રદ્ધાન કરે માટે અમને તે! જ્ઞાનાવરણુના અતુ- 
સાર જ શ્રદ્ધાન ભાસે છે, પણુ અહો દશેનમે।હેનું વિશેષ નિમિત્ત કહ્યું 
તે કેવી રીતે ભાસે છે ? 
ઉત્તર--પ્રચોજનભૂત જીવાદિ તત્વોનું શ્રદ્ધાન કરવા ચે।ગ્ય જ્ઞાનાવરણુને 
ક્ષચાપશમ તે! સર્વ સંસ્તીપંચે'દ્રિયજીવાને થયે છે. દ્રવ્યલિ'ગીસ્રુનિ અગિ- 
ચાર અંગ સુધી ભણુવા છતાં વા ગ્રેવેયક દેવો અવપિસ્તાનાદિ યુષ્ત હોવા છતાં 
અર્થાત્‌ તેમને જ્ઞાનાવરણુનો ઘણે! ક્ષચોપશમ હોવા છતાં પણુ પ્રચોાજનભૂત 
જીવાદિક તત્ત્વોનું શ્રદ્ધાન હોતું નથી. તથા તિર્યચાદિકને સ્ઞાનાવરણુને। ક્ષયોપશમ 
થોડો હેવા છતાં પણુ પ્રચાજનભૃત જીવાદિક તત્ત્વોનું શ્રદ્ધાન હોય છે. માટે 
સમજાય છે કે સાનાવરણુના ક્ષચોપશમ અનુસાર જ શ્રદ્ધાન નથો, પરંતુ કોઈ 
ને ને તે દશેનમોાહે છે. તેના ઉદયથી જ્યારે જીવને મિથ્યાદર્શૈન 


ભૂદુ' કર્મ છે અ 
તે પ્રચોજનભૂત જીવાદિ તત્ત્વોનું અન્યથા શ્રદ્ધાન કરે છે, 


શ્રાય છે ત્યારે 
૧૧ 


૮૨ થી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 
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પ્રશ્ન--એ પ્રચોજનભૂત અને અપ્રચોજનભૂત તત્ત્વ ક્યાં કયાં છે ? 

ઉત્તર---આ જીવને પ્રથોજન તો એક એ જ છે કે-“મને દુઃખ ન થાય 
અને સુખ થાય”, અન્ય ફ'ઈ પણુ પ્રચોજન કોઈ જીવને નથી. વળી દઃખ ન 
હોવું તથા સુખ હોવું એ બે એક જ છે, કારણુ કે દુઃખનો અભાવ એ જ સુખ 
છે. હુવે એ પ્રચોજનની સિદ્ધિ જીવાદિક તત્ત્વાતું સત્ય શ્રદ્ધાન કરતાં જ થાય 
છે. તે કેવી રીતે તે અહી' કહીએ છીએ. 

પ્રથમ તે! દુઃખ ટ્ર કરવા માટે સ્વ-પરતું સાન અવશ્ય જેઇએ. કારણુ 
કે-સ્વ-પરતું સાન જને ન હોય તો પોતાને ઓળખ્યા વિના પોતાનું દુઃખ 
તે ફેવી રીતે દૂર કરે? અથવા સ્વ-પરને એકરૂપ જાણી પોતાતું દુ:ખ 
ટૂર ડરવા અર્થે પરનો ઉપચાર કરૈ તો તેથી પોતાનું દુઃખ કેવી રીતે દ્ર 
થાય? અથવા પોતાનાથી ભિન્ન એવા પરમાં આ જીવ અહંકાર- 
મમકાર ડરે તો તેથી દુ:ખ જ થાય. માટે સ્વ-પરતું જ્ઞાન થતાં દુઃખ દ્ર 
થાય છે. હુવે સ્વ-પરતું જ્ઞાન જીવ-અજીવતું જ્ઞાન થતાં જ થાય છે; કારણુ 
કે-પાતે જીવ છે તથા શરીરાદિક અજીવ છે. ને એનાં લક્ષણાદિકવડે જીવ- 
અજીવની ઓળખાણુ થાય તે। જ સ્વ-પરનું ભિન્નપણું ભાસે, માટે જીવ-અજી- 
વને જાણુવા નનેઇએ.અથવા જીવ-અજીવને જાણુવા છતાં પણુ જે પદાર્થોના અન્યથા 
શ્રદ્ધાનથી દુઃખ થતું હતું તેતું યથાર્થ જ્ઞાન થતાં દુ:ખ દ્વ૨ થાય છે, માટે જીવ 
અજીવને જાણુવા આવશ્યક છે. વળી દુ:ખનું કારણુ તો કમેખેષન છે અને 
તેનું કારણુ મિથ્યાત્વાદિક આશ્રવ છે. હવે તેને ન ઓળખે, તેને દુઃખના મૂળ 
કારણુરૂપ ન જાણે તો તેનો અભાવ શી રીતે કરે? તથા તેનો અભાવ ન 
કરે તો કર્મેબધન થાય અને તેથી દુઃખ જ થાય. અથવા મિથ્યાત્વાદિક ભાવ 
પોતે જ ફુઃખમય છે, તેને જેમ છે તેમ ન જાણે તો તેના અભાવ પણુ તે 
ન ફરે અને તેથી દુ:ખ જ રહે, માટે આશ્રવને જાણુવાો આવશ્યક છે. વળી 
સમસ્ત દુ:ખો।નું મૂળી કારણુ કર્મખેધન છે. હવે તેને ને ન જાણે તો તેથી 
મુક્ત થવાને ઉપાય પણુ તે ન કરે. અને તેના નિમિત્તથી તે દુઃખી જ થાય, 
માટે બૅધને જનણુવો આવશ્યક છે. આશ્રવનેો અભાવ કરવો તે સૈવર છે. હવે 
તેતું સ્વરૂપ ને ન જાણે તે! તે સવરમાં પ્રવર્તે નહિ અને તેથી આશ્રવ જ 
રહે. જેથી વતેમાન વા ભાવિમાં દુઃખ જ થાય, માટે સંવરને જાણુવો આવ* 
શ્યક છે. વળી કૅથચિત્‌ કિ'ચિત્‌ કર્મબંધનો અભાવ કરવે। તે નિજરા છે. તેને 
ન જાણે તો તેની પ્રવૃત્તિના ઉયમી પણુ તે ન થાય ત્યારે સર્વથા ખંધ જ 
રહે અને તેથી દુઃખ જ થાય. માટે નિજેરાતત્ત્તને જાણુવું આવશ્યક છે, તથા 
સર્વથા સર્વ કર્મબેધનાો અભાવ થવે તેતું નામ મોક્ષ છે. તેને નને ન ઓળખે 
તો તેનો ઉપાય પણુ તે ન કરે, જેથી સંસારમાં કર્મબંધનથી ઉત્પન્ન થતાં 


પિલ ચેપ્થો શિધાકતન્કાતન્યાજાહુ ( વિરોષ કાલા ક 
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જડને જ તે સહુન કરે, માટે સ્ોક્ષતસ્વને ભલુ ાવિશ્યષે છુ: પ્રમાણે 
જીવાદિક સાત તત્ત્વો જાણુવાં આવશ્યક છે.વળી શાસ્ત્રાદિવડે કદાચિત્‌ તેને જાણે 
પણુ “તે એમ જ છે? એવી પ્રતીતિ ન આવી તે। નાણુવાથી પણુ શું થાય ? માઢે તેતું 
શ્રદ્ધાન કરવું એ જકાર્યકારી છે, એ પ્રમાણું એ જીવાદિક તત્ત્વોનું સત્ય શ્રદ્ધાન કર- 
વાથી જ દુઃખનો અભાવથવારૂપ પ્રચોજનની સિદ્ધિ થાય છે. માટે જીવાદિક 
પદાથી છે તે જ પ્રથાજનભૂત જાણુવા. વળો તેના વિશેષ ભેદરૂપ પુણ્ય-પાપા- 
દિકેનું શ્રદ્ધાન પણુ પ્રચેોજનભૂત છે, કારણુ કે-સામાન્યથી વિશેષ બળવાન છે, 
એ પ્રમાણે એ નવ પદાથો પ્રયોજનભૂત છે; કારણુ કે-તેતું યથાર્થ શ્રદ્ધાન કસ્તાં 
દુ:ખ ન થાય પણુ સુખ જ થાય અને તેના યથાર્થ શ્રદ્ધાન કર્યા વિના દુ:ખ જ થાય 
પણુ સુખ થાય નહિ, એ સિવાયના ખીન્ત પદાથો અપ્રચોજનભૂત છે તેથી 
તેતું યથાર્થ શ્રદ્ધાન કરા વા ન કરો; કારણુ કે-તેતું શ્રદ્ધાન કાંઇ સુખ-દુઃખતું 
કારણુ નથી. 


પ્રશ્ન--પૂર્વેં જીવ-અજીવ પદાર્થ કહ્યા તેમાં સર્વ પદાર્થો આવી ગયા તે 
એ વિના અન્ય પદાથો કયા રહ્યા કે જેને તમે અપ્રચોજનભૂત કહા છો ? 

ઉત્તર--પદાર્થ તે। સર્વ જીવ-અજીવમાં જ ગભિત છે, પરંતુ એ જીવ- 
અજીવના વિરેોષે। (ભેદે) ઘણ્‌ા છે તેમાં જે વિશેષા સહિત જીવ-અજીવતું 
ચથાર્થ શ્રદ્ધાન કરતાં સ્વ-પરતું શ્રદ્ધાન થાય, રાગાદિક ટૂર કેરવાતું શ્રદ્ધાન થાય 
અને તેથી સુખ ઉપજે તથા તેને અયથાર્થ શ્રદ્ધાન કરતાં સ્વ-પરતું શ્રદ્ધાન ન 
થાય, રાગાદિંક ટૂર કૅરવાતું શ્રદ્ધાન ન થાય અને તેથી દુ:ખ ઉપજે એ વિશેષે! 
સહિત જીવ-અજીવ પદાર્થ પ્રચોજનભૂત સમજવા. તથા જે વિશેષાો સહિત 
જીવ-અજીવને યથાથ શ્રદ્ધાન કરતાં સ્વ-પરતું શ્રદ્ધાન થાય વા ન થાય, રાગા- 
દિક ટૂર કરવાતું શ્રદ્ધાન થાય વા ન થાય, જેને કાંઈ નિયમ નથી, એવા 
વિરેષો સહિત જીવ-અજીવ પદાર્થ અપ્રયેોજનભૂત સમજવા. જેમ જીવ અને 
રારીરતું તેના ચૈતન્ય તથા મૂર્તત્વાદિ વિશેષેોવડે શ્રદ્ધાન કરવું તો પ્રચોજનભૂત 
છે તથા મતુષ્યાદિ પર્યાયો! વા ધટપટાદિ અવસ્થા-આકારાદિ વિશેષોવડે શ્રદ્ધાન 
કરવું અપ્રચોજનભૂત છે. એમ અન્ય પણુ સમજવું. એ પ્રમાણુ ઉપર કહેલાં 
જીવાદિક તત્ત્વાના અયથાથ શ્રદ્ધાનને મિથ્યાદશેન જાણવું. 

હુવે ચંસારી જીવોને મિથ્યાદર્શનની પ્રવૃત્તિ કેવી હોય છે તે અહીં' 
કહીએ છીએ. અહોં વર્ણુન તે। શ્રષ્દ્રાન કરાવવા માટે છે, પણુ જાણે તે શ્રદ્ધાન 
કરે તેથી જાણુવાની સ્ુખ્યતા પૂર્વક વર્ણુન કરીએ છીએ. 

સંસારી જીવ અનાદિ કાળથી કૅમૅનિમિત્ત વડે અનેક પર્યાય ધારણુ કરે છે, 
પૂર્વ પર્ચાયને છોડી નવીન પર્યાય ધારણુ કરે છે, ત્યાં એક તે! પોતે આત્મા 


૮૪ થી સોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 
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તથા અનંત પુદ્ગલ પરમાણુમય શરીર સી અંનેના એકપિંડબષાનરૂપ એ 
પર્યાય હોય છે. તેમાં આ જીવને “આ હું છું” એવી અહંબુદ્ધિ થાય છે. વળી 
પોતે જીવ છે તેનો સ્વભાવ જ્તાનાદિક અને વિભાવ ફોધાદિક છે. તથા 
પુદ્ગલ પરમાણુઓને સ્વભાવ વર્ણ-ગંધ-રસ-સ્પર્શાદિક છે. એ સર્વને પોતાતું 
સ્વરૂપ માની “આ મારાં છે” એવી મમકારખુદ્ધિ થાય છે. જીવના સ્તાનાદિક 
વા કોધાદિકની અધિકતા-હીનતારૂપ અવસ્થાએ થાય છે તથા પુદ્ગલપરમા- 
ણુએની વણાદિ પલટાવારૂપ અવસ્થાએ થાય છે તે સર્વને પોતાની અવસ્થા 
માની તેમાં “આ મારી અવસ્થા છે? એવી મમકારખુદ્ધિ કરે છે. વળો જીવને 
અને શરીરને નિમિત્ત-નેમિત્તિક સંખંધ છે તેનાથી જે કિયા થાય છે તેને 
પોતાની માને છે; જેમ પોતાને! સ્વભાવ દર્શન-સ્ાન છે તા પ્રવૃત્તિને નિમિત્ત- 
માત્ર શરીરનાં અએગરૂપ સ્પર્શનાદિક દ્રવ્યઇદ્રિયો છે. વે આ જીવ તે સર્વને 
એકરૂપ માની એમ માને છે કે-“હાથ વગેરે સ્પર્શવડે મે' સ્પર્શ્યું, જીભ વડે મે” 
ચાખ્યું, નાસિકાવડે સે' સૂ'ઘ્યું, નેત્રવડે મે' દીડું, કાન વડે સે' સાંભળ્યું” ! 
મનોવ્ગૈણારૂપ આઠ પાંખડીવાળા ફેલ્યા કમળના આકારે હુદયસ્થાનમાં શરી- 
રના એંગરૂપ દ્રવ્યમન છે જે દષિગસ્ય નથી, તેવું નિમિત્ત થતાં સ્મર- 
ણુદિરૂપ સાનની પ્રવૃત્તિ થાય છે. એ દ્રવ્ય મન તથા જ્ઞાનને એકરૂપ માની 
એમ માને છે કે “મે મન વડે નાણ્ચું”. વળી પોતાને જ્યારે બોલ- 
વાની ઈચ્છા થાય ત્યારે પોતાના પ્રદેરો।ને જેમ બોલવાનું ખને તેમ હલાવે. 
જેના નિમિત્તથી એકડક્ષેત્રાવગાહ સંખંધથી શરીરનું એગ પણુ ઢાલતાં ભાષા- 
વર્ગણુારૂપ પુદ્ડગલે વચનરૂપ પરિણુસે છે એ ખધાને એકરૂપ માની આ 
એમ માતે ફે-“ડું બોલું છુ” પોતાને ગમનાદિક કિયાની વા કે વશ્તુગ્ર- 
હુણાદિકની ઇચ્છા થાય ત્યારે પોતાના પ્રદેશે।ને જેમ એ કાર્ય ખને તેમ હલાવે 
અને તેથી એકક્ષેત્રાવગાહુ સંબંધથી શરીરનાં અગ ઢાલતાં એ કાર્ય ખને 


અથવા પોતાની ઇચ્છા વિના પણુ શરીર હાલતાં પોતાના પ્રદેશે। પણુ હાલે. 
હુવે એ બધાને એકરૂપ માની આ એમ માનવા લાગે કે “હું ગમનાદિક વા 


વસ્તુગ્રહણાદિક કોર્ય કરું છું અથવા સે' કર્ઝું”. ઈત્યાદિ જાને છે. કષાયભાવ 
થતાં શરીરની ચેષણ્ઠા પણુ એ કષાયભાવ અનુસાર થઇ જાય છે. જેમ કોધાદિક 
થતાં ર્ત નેત્રાદિ થઈ જાય, હાસ્યાદિક થતાં પ્રફુલ્લિત વદનાદિક થઈ જાય અને 
પુરૂષવેદાદિ થતાં લિંગકાઠિણ્યાદિ થઇ જાય. હવે એ સવને એકરૂપ માની આ 
એમ માને છે કે-“એ ખધાં કાર્યે હું કરૂં છુ.” શરીરમાં શીત-ઉષ્ણ, ક્ષુષા-તૃષા 
અને રેગાદિ અવસ્થાએ થતાં તેના નિમિત્તથી મોહભાવવડે પોતે સુખ-દુઃખ 
માને છે. એ બધાને એકરૂપ જાણી શીતાદિક વા સુખ-દુઃખ પોતાને જ થયાં 
હોય એમ માને છે. વળી શરીરના પરમાણુઓતું મળવું-વિખરાવું આદિ થવાથી, 


અધિકાર ચોથો મિથ્યાદશિન-સાન-ચારિત્રિતું વિરેષ નિરૂપણુ ટ્ધં 
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શરીરની અવસ્થા પલટાવાથી વા શરીરસ્કંધના ખંડાદિક થવાથી સ્થલ-ફૃષાદિક, 
ખાળ-વૃદ્ધાદિક વા એગહીનાદિક થાય છે અને તે અનુસાર પોતાના આત્મ- 
પ્રદેશોનો પણુ સંકોચ-વિસ્તાર થાય છે. એ ખધાને એકરૂપ માની આ જીવ 
“હું સ્ચલ છું, હું રૃષ છુ, હું બાળક છું, ડું વૃદ્ધ છું તથા મારાં અસ્રુક એગોનો 
ભેગ થયે!” ઇત્યાદિરૂપ માને છે. શરીરની અપેક્ષાએ ગતિ-કુલાદિક હોય છે તેને 
પોતાનાં માની “હું મતુષ્ય છું, હું તિર્થચચ છું, હું ક્ષત્રિય છું તથા ડુ' વેશ્ય 
છુ.” ઇત્યાદિરૂપ માને છે. શરીરનો સચે।!ગ થવા અને છૂટવાની અપેક્ષાએ જન્મ- 
મરણુ હોય છે તેને પોતાનાં જન્મ-મરણુ માની “હું ઉપજ્યો, હું મરીશ” 
એમ માને છે. વળાં શરીરની જ અપેક્ષાએ અન્ય જીવેો।થથી સંખંધ માને છે. 
જેમકે-જેનાથી શરોર નિપજ્યું તેને પોતાનાં માત-પિતા માને છે, શરીરને 
રમાડે તેને પોતાની રમણી માને છે, શરીરવડે નિપજ્યાં તેને પોતાનાં દીકરા- 
દીકરી માને છે, શરીરને જે ઉપકારક છે તેને પોતાનો મિત્ર માને છે તથા 
શરીરનું ખૂરુ કરે તેને પોતાનો શત્રુ માને છે, ઇત્યાદિરૂપ તેની માન્યતા 
હોય છે. ઘણું શું કડોએ ! હરકેઇ પ્રકારવડે પોતાને અને શરીરને તે એકરૂપ જ 
માને છે. ઇદ્રિયાદિકનાં નામ તે! અહોં કહ્યાં છે, પણુ તેને તો કાંઇ ગમ્ય નથી. 
માત્ર અચેત જેવો! બની પર્યાયમાં જ અહેખુદ્ધિ ધારણુ કરૈ છે, તેતું શું કારણુ 
છે તે અહોં કડોએ છીએ. 

આ આત્માને અનાદિ કાળથી ઇંદ્રિયજનિત જ્ઞાન છે, જેથી અમૂતિક 
એવે! પોતે તો પોતાને ભાસતે। નથી, પણુ સમૂતિક એવું શરીર જ ભાસે છે. 
અને તેથી આત્મા કોઇ અન્યને આપરૂપ જાણી તેમાં અહંબુદ્ધિ અવશ્ય ધારણુ 
કરે, કારણુ કે પોતે પોતાને પરથી જૂદો ન ભાસ્યો એટલે તેના સસુટ્ટાયરૂપ 
પર્યાયમાં જ તે અહખુદ્ધિ ધારણુ કરે છે. વળી પોતાને અને શરીરને નિમિત્ત- 
નેમિત્તિકરૃપ ઘનિષ્ટ સંબંધ હોવાથી શરીરથી પોતાની ભિન્નતા ભાસતી પણુ 


નથી. હવે જે વિચારે! વડે ભિન્નતા ભાસી શકે એમ છે તે વિચારે મિથ્યા- 
દર્શનના નજેરથી થઈ શકતા નથી તેથી તેને પર્યાયમાં જ અહંબુદ્ધિ હોય છે. 


મિથ્યાદશેનવડે આ જીવ કેઈ વેળા બાહ્ય સામગ્રીનો સંચેોગ થતાં તેને પણુ 
પોતાની માને છે. પુત્ર, સ્રી, ધન, ધાન્ય, હાથી, ઘોડા, મંદિર અને કિંકરાદિક 
જે પોતાનાથી પ્રત્યક્ષ ભિન્ન છે, સદાકાળ પોતાને આધીન નથી એમ 
પોતાને જણાય તોપપણુ તેમાં મમકાર કરે છે. ષુત્રાદિકમાં “આ છે તે હું જ 
છું,” એવી પણુ કે!ઈ વેળા બ્રમખુદ્ધિ થાય છે. મિથ્યાદર્શેનથી શરીરાદિકનું 
સ્વરૂપ પણુ અન્યથા જ ભાસે છે. અનિત્યને નિત્ય, ભિન્નને અભિન્ન, ડુઃખનાં 
કારણ્‌।ને સુખનાં કારણુ તથા ૬ઃખને સુખ ઇત્યાદિ પ્રકારે વિપરીત ભાસે છે. 


એ પ્રમાણું જીવ-અજીવ તત્ત્વોનું અચથથાર્થ જ્ઞાન થતાં શ્રદ્ધાન પણુ અથ- 
થાથ થાય છે. 


૮ શ્રી શોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 
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વળી: આ ર જને સરાહના ઉદયથી મિથ્યાત્વ-કપાચાદિક ભાવ થાય છે તેને 
તે પોતાને સ્વભાવ માને છે, પરંતુ તે કમેૈઉપાષિથી થયા છે, એમ જાણુતે 
નથી. દર્શેન-સ્ાનઉપયેગ અને આશ્રવભાવ એ ખેનેને તે એકરૂપ માને છે, 
કારણુ ફે-તેના આધારભૂત એક આત્મા છે. વળી તેનું અને આશ્રવભાવતું પરિણુ- 
મન એક જ કાળમાં હોવાથી તેનું ભિન્નપણું તેને ભાસતું નથો તથા એ 
ભિન્નષણું ભાસવાના કારણુરૂપ વિચારો છે તે મિથ્યાદર્શનના બળથી થઇ 
શકતા નથી. એ મિશ્યાત્વભાવ અને કષાયભાવ વ્યાકુળતા સહિત છે તેથી તે 
વર્તમાનમાં ૬દુ:ખમય છે અને કમબેધનના કારણુરૂ્પ હોવાથી ભાવિમાં પણુ 
દુ:ખના જ હેતુરૂપ છે. તેને એ પ્રમાણું ન માનતાં ઉલટા ભલા જાણી પોતે 
એ ભાવેરૃપ થઈ પ્રવર્તે છે. વળી દુ:ખી તે! પોતાના મિથ્યાત્વ અને કષાય- 
ભાવોાથો થાય છે છતાં નિરર્ચયક અન્યને દુ:ખ ઉપનવવાવાળા માને છે. જેમ 
દુ:ખો તો મિથ્યાશ્રદ્ધાનથી થાય છે છતાં પોતાના શ્રદ્ધાન અતુસાર ને પદાર્થ 
ન પ્રવર્તે તો! તેને દુ:ખદાયક માનવા લાગે છે, દુ:ખી તે કોધથી થાય છે 
છતાં જેનાથી ક્રોધ ક્યો હોય તેને દુઃખદાયક માનવા લાગે છે તથા દુ:ખી તો 
લોભથી થાય છે પણુ ઇંટ વસ્તુની અપ્રાપ્તિને દુ:ખદાયક માને છે. એજ પ્રમાણે 
અન્ય ડેકાણું પણુ સમજવું. એ ભાવોનું જેવું ફળ આવે તેવું તેને ભાસતું 
નથી.. એની તીત્રતાવડે નરકાદિક તથા મંદતાવડે સ્વર્ગાદિક પ્રાત થાય છે ત્યાં 
ઘણી--થોડી વ્યાકુળતા થાય છે તે આ જીવને ભાસતી નથી તેથી તે ખૂરા 
પણુ લાગતા નથી, તેવું કારણુ શું ? કારણુ એ જ કે એ ભાવે પોતાના કરેલા 


ભાસે છે તેથી તેને ખબુરા કેમ માને ર? એ પ્રમાણે આશ્રવતત્ત્વનું અચથાર્થ જ્ઞાન 
થતાં શ્રદ્ધાન પણુ અયથાથ થાય છે. 


વળી એ આશ્રવભાવોવડે સ્તાનાવરણાદિ ક્સાના ખંધ થાય છે તેને 
ઉદય થતાં સ્ાન-દશેનતું હીનપણું થવું, મિથ્યાત્વ-કષાચરૃપ પરિણુમન થવું, 
ઇશ્છાતુસાર ન બનવું, સુખ-દુ:ખનાં કારણ્‌। મળવાં, શરીરનો સચેો।ગ રહેવે, 
ગતિ-નતિ-શરીરાદિક નિપજવાં અને નીચું-ઊ'ચું કુળ પામવું થાય છે. એ 
ખધાં હોવામાં મૂળ કારણુ કર્મ છે તેને આ જીવ એ ળખતો નથી, કારણુ કે તે 
સૂક્ષ્મ છે તેથી તેને સૂઝતાં નથી અને પોતાને ઓ કાર્યૌનોા કર્તા કોઈ 
દેખાતો નથી એટલે એ બધાં હોવામાં કાં તો પોતાને કર્તારૂપ માને છે અગર 
તો અન્યને કર્તારૂપ માને છે. તથા કદાચિત્‌ પોતાનું વા અન્યતું કર્તાપણું 
ન ભાસે તે! ઘેલા જેવો બની ભવિતવ્ય માનવા લાગે છે, એ પ્રમાણે બેધ- 
તત્ત્વતું અયથાથૈે જ્તાન થતાં શ્રદ્ધાન પણુ અયથાથે થાય છે 
વળી આશ્રવનેો અભાવ થવે તે સવર છે. નને આશ્રવને યથાર્થ ન 
ઓળખે તો તેને સંવરતું યથાર્થ શ્રદ્ધાન ડ્યાંથી થાય ? જેમ કોઈમાં અહિત- 


અધિકાર ચેપથે રિરી વિશેષ નિરૂપણુ ૮૭ 
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આચરણુ છે, પણુ સેન તે અહિતરૂપ ન ભાસે તે! તેના અભાવને તે હિતૂપ 
ક્રેમ માને? એ જ પ્રમાણે જીવને આશ્રવની પ્રવૃત્તિ છે તે તેને અહિતરૂપ ન 
ભાસે તો! તેના અભાવરૃપ સેવરને હિતર્‌ૂપ કેમ માને ર? વળી અનાદિ કાળથી 
આ જીવને આશ્રવભાવ જ થયે! છે, પણુ સંવર કોઇ કાળે થયે। નથી તેથી 
સંવર થવો તેને જાસતે। પણુ નથી. સંવર થતાં સુખ થાય છે તથા ભાવિમાં 
દુઃખ પણુ નહિ થાય, પરંતુ એમ તેને ભ્ાસતું નથી તેથી તે આશ્રવને તે 
સવર કરતો નથી પણુ એ અન્ય પદાથોને દુ:ખદાયક માની તેને જ ન થવા 
દેવાનો ઉપાય કરે છે. પણુ તે પોતાને આધીન નથી. માત્ર નિરર્થક ખેદખિજ્ 
થાય છે. એ પ્રમાણે સવરતત્ત્વતું અયથાર્થ જ્ઞાન થતાં શ્રદ્ધાન પણુ અયથાર્થ 
થાય છે. 





બંધનો એકદેશ અભાવ થવો તે નિજેરા છે. જે ખંધને યથાર્થ ન 
એળખે તેને નિજેરાતું યથાથે શ્રદ્ધાન ડ્યાંથી હેય ? જેમ ભક્ષણુ કરેલા વિષા- 
દિકથી ફ૬ુઃખ થતું જે ન જાણે તે તેને નછટ કરવાના ઉપાયને ભલે। કેમ જાણે ? 
તેમ એ ખંધનરૃપ કરેલાં કમથી દુ:ખ થાય છે એમ જે ન જાણે તે તેની નિર્જ- 
રાના ઉપાયને ભલે। કેમ જાણુ ? વળી આ જીવને ઈંદ્રિયોવડે સૂક્મરૂપ કર્મોનું 
તે જ્ઞાન થતું નથી તથા તેમાં દુઃખના કારણુભૂત શક્તિ છે તેનું પણુ જ્ઞાન 
નથી તેથી અન્ય પદાથોૌનાં નિસિત્તોને જ દુઃખદાયક જાણી તેનો જ અભાવ 
કરવાનો ઉપાય કરૈ છે; પણુ તે પોતાને આધીન નથી. કદાચિત્‌ દુ:ખ દ્રૂર 
કરવાના નિમિત્તરૂપ કોઈ ઇષ્ટ સંચોગાદિ કાર્ય બને છે તે પણુ કર્માનુસાર બને 
છે, છતાં તેના ઉપાય કરી વ્યથે ખેદ કરે છે. એ પ્રમાણે નિ્જરાતત્ત્વવું અય- 
થાર્થ જ્ઞાન થતાં શ્રદ્ધાન પણુ અયથાથે થાય છે. 


સર્વ કર્મબંધનને। અભાવ થવે તેવું નામ સોક્ષ છે. નને બંધને વા ખંધ- 
જનિત સર્વ દુઃખોને ન ઓળખે તે તેને મોક્ષનું યથાર્થ શ્રદ્ધાન પણુ ક્યાંથી 
થાય ? જેમ કાઈ રાગી રોગને વા રોગજનિત દુઃખે।ને ન જાણે તરે રોગના 
સર્વથા અભાવને તે ભલે કેમ જાણે? વળી આ જીવને કર્મનું વા તેની 
શક્તિનું તો સાન નથી અને તેથો ખાહ્ય પદાર્થોને દુ:ખના કારણુરૂપ જાણી 
તેને સર્વથા અભાવ કરવાને! ઉપાય કરે છે, તથા આ જીવ એમ જાણે છે 
કે-“સર્વથા ૬:ખ ટ્ર થવાના કારણુરૂપ ઇણ સામગ્રી છે, તેના મેળાપથી સર્વથા 
સુખ થશે,” પણુ એમ તે કદી પણુ ખની શકે નહિ. આ જીવ નિરર્થક જ 
ખેદ ડેરે છે. એ પ્રમાણે સિથ્યાદર્શનથી મે।ક્ષતત્ત્વતું અચથાર્થ જ્ઞાન થતાં શ્રદ્ધાન 
પણુ અયથાર્થ થાય છે. એવી રીતે આ જીવ મિથ્યાદર્શનથી જીવાદિ સાતે 
પ્રચાજનભૂતતત્ત્વોતું અયથાર્ય શ્રદ્ધાન કરે છે. 


ટટ ર મૌ મોક્ષમાર્ગ મેકાશકે 
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વળી પુણ્ય-પાપ છે તે તેના જ વિશેષે! (ભેદે) છે, એ પુણય-પાપની એક 
જાતિ છે તે।પણુ મિથ્યાદર્શનના નિમિત્તથી પુણ્યને ભલું તથા પાપને બૂર 
જાણું છે. સુણ્યવડે પોતાની ઈચ્છાનુસાર કિંચિત્‌ કાર્ય ખને તેને લલું 
જાણે છે તથા પાપવડે ઈચ્છાનુસાર કાર્ય ન ખને તેને ખૂરુ જાણુ છે. હવે એ 
ખને આઝુળતાનાં જ કારણુ હોવાથી ખૂરાં જ છે. છતાં આ જીવ પોતાની 
માન્યતાથી જ ત્યાં સુખ-દુ:ખ માને છે. વાસ્તવિકપણે ન્યાં આકુળતા છે ત્યાં 
દુ:ખ જ છે; માટે પુણ્ય-પાપના ઉદયને ભલે।-ખૂરો જાણુવેો એ બ્રમ જ છે. 
તથા ક જીવ કદાચિત્‌ પુણ્ય-પાપના કારણુરૂપ શુભાશુભ ભાવોને લભલા- 
ખૂરા જાણું છે તે પણુ ભમ છે, કારણુ કે એ ખંને કર્મબધનાં જ કારણો છે. એ 
પ્રમાણુ પુર્ય-પાપનું અયથાર્થ જ્ઞાન થતાં શ્રદ્ધાન પણુ અયથાર્થે થાય છે. એ 
રીતે અતત્ત્વશ્રદ્ધાનરૂપ મિથ્યાદર્શેનનું સ્વરૂપ કહ્યું. તે અસત્યરૂપ છે માટે તેતું 
જ નામ મિથ્યાત્વ છે તથા સત્યશ્રદ્ધાનથી રહિત છે માટે તેનું જ નામ 
અદર્શન છે. હુવે મિથ્યાસાનનું સ્વરૂપ કહીએ છીએ. 

મિથ્યાજ્ઞાનનું સ્વરૂપ 

ગ્રયોજનભૂત જીવાદિ તત્ત્વોને અયથાર્થ જાણુવાં તેનું નામ મિથ્યાજ્ઞાન 
છે. એ વડે એ તત્ત્વોને જાણુવામાં સંશય, વિપર્યય અને અનધ્યવસાય થાય છે. 
ત્યાં “આ પ્રમાણે છે કે આ પ્રમાણે છે” એડું જે પરસ્પર વિરુદ્ધતા પૂર્વક બે 
પ્રકારરૂપ ર્રાન તેનું નામ સશય છે. જેમ “હું આત્મા છું ફે શરીર છું” 
એમ જાણુવું તે સશય. વસ્તુસ્વરૂપથી વિરુદ્ધતા પૂર્વક “અ આમ જ છે,” એવું 
એકરૂપ સતાન તેનું નામ વિપર્યય છે. જેમ “હું શરીર છું” એમ જાણવું તે 
વિપર્યય છે. તથા “કંઇક છે” એવે નિર્ષારરહિત વિચાર તેતું નામ અનધ્ય- 
વસાય છે. જેમ “હું કોઈક છું” એમ જનાણુવું તે અનધ્યવસાય છે. એ પ્રમાણે 
પ્રચોજનભૂત જીવાદિતત્ત્વોમાં સંશય, વિપર્યય અને અનધ્યવસાયરૂપ જે 
જાણુવું થાય તેતું નામ મિથ્યાજ્ઞાન છે. પણુ અપ્રચોજનભૂત પદાથોને યથાર્થ 
જાણુવાની અપેક્ષાએ કાંઇ મિથ્યાજ્ઞાન-સમ્યગ્સાન નામ નથી. જેમ મિથ્યાદૃણિ 
રજજુને રજ્જુ જાણુ તેથી કાંઇ સમ્યગ્સાન નામ પાસે નહિ તથા સસ્ય- 
ગ્ટૃછ્તિ રજજુને સાપ જાણે તેથી કાંઈ તે મિથ્યાજ્ઞાન નામ પામે નહિ. 

પ્રશ્ન--પ્રત્યક્ષ સાચા-જૂઠડા સાનને સમ્યગ્સાન-મિથ્યાજ્તાન કેમ ન કહેવાય? 

ઉત્તર--જ્યાં જાણુવાનું જ-સાચજૂઠે નિર્ધાર કરવાનું જ પ્રયોજન હોય 
ત્યાં તો કોઇ પદાર્થને તેના સાચા-જૂઠા જાણુવાની અપેક્ષાએ જ સમ્યગ્સાન-- 
મિથ્યાસ્ઞાન નામ પાસે છે. જેમ પ્રત્યક્ષ-પરેક્ષ પ્રમાણુના વણુંનમાં કે!ઈ પદાથે 
હોય તેને સાચા જાણુવારૂપે સસ્યગ્સાન તથા સ'શયાદિફરૂપ જ્ાણુવાપણાને 


અધિકાર ચોથો મિથ્યાદશન-સાન-ચાલ્ત્રિું વિશેષ નિરૂપણ ક 
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અપ્રમાણુરૂપ મિથ્યાજ્તાન કહ્યું છે. પણુ અહીં તે! સ'સાર-સે।ક્ષના કારણુભૂત 
સત્ય-અસત્ય જાણુવાને। નિર્ધાર કરવે। છે. એટલે ૨જ્જુ-સર્પાદિકનું ચથાર્થ વા 
અન્યથા ર્તાન કાંઇ સ'સાર-મે[ક્ષનું કારણુ નથી, માટે તેની અપેક્ષાએ અહોં 
સિથ્યાસ્ાન-સમ્યગ્સાન કલું નથી, પણુ પ્રચાજનભૂત જીવાદિ તરતવોને જાણુવાની 
અપેક્ષાએ જ મિથ્યાસ્ાન-સમ્યગ્સાન કલ્યું છે. અને એ જ અભિપ્રાયથી સિદ્ધાંતમાં 
સિથ્યાદેણિના સર્વ નણુવાને મિથ્યાજ્ઞાન જ કલુું તથા સમ્યગ્દેછિના સર્વ જાણુ- 
વાને સસ્યગ્સાન કહ્યું. 

પ્રશ્ન--મિથ્યાદેછિના જીવાદિ તત્ત્વોના અયથાથંનણુપણુાને ભિથ્યાજ્ઞાન 
ભલે કહા પણુ ૨જજ્ુ-સર્પાદિકના યથાર્થજણુપણાને તે। સંસ્યગ્ટ્નાન કહો ! 

ઉત્તર--મિથ્યાદછિ જાણે છે ત્યાં તેને સત્તા-અસત્તાના વિશેષ (ભેદ) 
નથી તેથી તે કારણુવિપરીતતા, સ્વરૂપવિપરીતતા વા ભેદાભેદવિષરીતતા 
ઉપજાવે છે. ત્યાં જેને તે નાણુ છે તેના મૂળ કારણુને તો ન ઓળખે અને 
અન્યથા કારણુ માને તે કારણાવપરીતતા છે, જેને જાણુ છે તેના મૂળ" 
વસ્તુભૂત સ્વરૂપને તો ન એળખે અને અન્યથા સ્વરૂપ માને તે સ્વરૂ- 
પાવિપરીતતા છે, તથા જેને તે જાણે છે તેને “એ આનાથી ભિન્ન છે 
તથા એ આનાથી અભિન્ન છે” એમ ચથાથે ન એળખતાં અન્યથા ભિન્ન- 
અભિન્નપણું માને તે ભેદાભેદાવિપરીતતા છે. એ પ્રમાણે મિથ્યાદષ્ટિના 
જાણુવામાં વિપરોતતા હોય છે. જેમ દારૂનો કેષ્રી મતુષ્ય માતાને પોતાની 
આઓ માને તથા આને માતા માને તેમ મિથ્યાદષ્ટીમાં અન્યથાનભુપણું 
હોય છે. વળી જેમ કોઈ કાળમાં એ કેફી મતુષ્ય માતાને માતા વા સને 
આરી પણુ જાણે તેોપણુ તેને નિશ્ચયરૂપ નિર્ધારવડે શ્રદ્ધાન પૂર્વક જાણુપણું ન 
હોવાથી તેને યથાથજ્તાન કહૅતા નથી તેમ મિથ્યાદૃષ્ઢી કોઈ કાળમાં કોઇ પદા- 
થને સત્ય જાણે તોપણુ વેના નિશ્ષચરૃપ નિર્ધારવડે શ્રદ્ધાનપૂર્વડ જાણુતો ન 
હોવાથી અથવા સત્ય જાણુ છતાં એ વડે પોતાનું અયથાર્થ પ્રચોજન જ સાધે 
છે તેથી તેને સમ્યગસ્ાન કહેતા નથી. એ પ્રમાણે મિથ્યાદષ્ટીના સાનને 
સિથ્યાસ્રાન કહીએ છીએ. 

પ્રશ્ન--એ મિશ્યાસાનતું કારણુ શું છે ? 

ઉત્તર--મે।હૅતા ઉદયથી જે મિથ્યાત્વભાવ થાય છે-સસ્યગ્ભાવ નથી 
થતો એ જ એ મિથ્યાસાનતું કારણુ છે. જેમ વિષના સંચે।ગથી ભજનને પણુ 
વિષરૂપ કહેવામાં આવે છે તેમ મિથ્યાત્વના સંખૅેધથી સ્રાન પણુ સિથ્યાસાન 
નામ પાસે છે. 

પ્રશ્ન-અહો' જ્ઞાનાવરણુતું નિમિત્ત તસે કેમ કહેતા નથો? 

૧૨ 


દૃ શ્રી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 
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ઉત્તર--સ્ાનાવરણુના ઉદયથી તે। સ્ાનના અભાવરૂપ અસ્તાનભાવ હોય 
છે તથા ક્ષચે।પશમથી કિચિત્‌ જ્ઞાનરૂપ મતિ-ક્રત-અવધિત્તાન હોય છે. હવે 
જે તેમાં કોઇને મિથ્યાજ્ઞાન તથા કે।ઇને સમ્યગર્તાન કહીએ તે। એ ખને ભાવ 
મિથ્યાદષ્ટી વા સસ્યગદૃષ્ટીમાં હોય છે તેથી એ બંનેને મિથ્યાજ્ઞાન વા સસ્યગ- 
સ્રાનનો સદ્ભાવ થઇ જાય; જે સિદ્ધાંતવિર્દ્ધ છે. માટે અહોં સાનાવરણુતું નિમિત્ત 
ખનતું નથી, 

પ્રશ્ષ--રજજુ-સર્પાદિકનું અચથાર્થ જ્ઞાન હોવાનું કચું કારણુ છે ? તેને જ 
જીવાદિ તત્ત્વાના અયથાથે-્ચથાર્થ જ્તાનતું કારણુ કહા તે! શું વાંધો ? 


ઉત્તર--નનણુવામાં જેટલું અયથાથેપણું હોય છે તેટલું તો જ્ઞાનવરણુના 
ઉદયથી છૌચ છે તથા યથાર્થપણે હોય છે તેટલું સ્તાનાવરણુના ક્ષચોપશમથી 
હેય છે. જેમ રજ્જાને સપ નતણુવામાં આવે ત્યાં અયથાર્થ જાણુવાની શક્તિના 
કારણુરૂપ સ્ાનાવરણુના ઉદય છે તેથી તે અયથાર્થ જાણુ છે તથા રજ્જુને 
૨જજી જાણુવામાં આવે છે ત્યાં ચથાથે જાણુવાનો શક્તિના કારણુરૂપ સાનાવર- 
ણુના ક્ષચોપશમ છે તેથી તે યથાર્થ જણે છે તેમ જીવાદિતત્ત્વાને યથાર્થ 
જાણુવાની શક્તિ ન હોવા-હોવામાં તો ઝ્તાનાવરણુનું જ નિમિત્ત છે, પરંતુ જેમ 
કોઇ પુરુષને ક્ષચાપશમથી હુ:ખ વા સુખના કારણુભૂત પદાથોને યથાર્થ જાણુવાની 
શક્તિ હોય ત્યાં જેને અશાતાવેદનીયના ઉદય હેય તે દુઃખના કારણુભૂત 
જે પદાર્થો હેય તેને જ વેદે પણુ સુખના કારણુભૂત પદાથોને ન વેદે. જે તે 
સુખના કારણુભૂત પદાર્થોને વેદે તો સુખી થાય, પણુ તેનાથી અશાતાના ઉદ્દયથી 
એમ ખની શક્તું નથી, માટે અહીં ટુ:ખ કે સુખના કારણુભૂત પદાર્થા વેદવામાં 
સાનાવરણુનું નિમિત્ત નથી, પણુ અશાતા-શાતાવેદનીયનાો ઉદય જ કારણુભૂત 
છે. એ જ પ્રમાણે જીવને પ્રચાજનભૂત જીવાદિ તત્ત્વ તથા અપ્રચોજનભૂત અન્ય 
પદાર્થોને યથાથ જણુવાની શક્તિ હોય, પણુ ત્યાં જેને મિથ્યાત્વને ઉદય હેય 
તે તે! અપ્રયોજનભૂત હોય તેને જ વેદે-જણે છે પણુ પ્રચાજનભૂતને જાણુતો 
નથી. ને તે પ્રચાજનભૂતને જણે તો સસ્યગસ્ાન ખની નાય, પણુ મિથ્યાત્વને 
ઉદય હોવાથી એમ ખની શકતું નથી. માટે ત્યાં પ્રચાજનભૂત-અપ્રચોજનભૂત 
પદાર્થો જાણુવામાં સાનાવરણુનું નિમિત્ત નથી, પરંતુ મિથ્યાત્વને! ઉદય-અતુદય 
જ કારણુભૂત છે. 


અહોં એમ જાણવું કે--જ્યાં એકે દ્રિયાદિકજીવોને જીવાદિ તત્ત્વોને યથાર્થ 
જાણુવાની શક્તિ જ ન હોય ત્યાં તે! જ્ઞાનાવરણુ અને મિથ્યાત્વના ઉદયથી 
થયેલું મિથ્યાસ્ઞાન-મિથ્યાદશેન એ બનેતું નિમિત્ત છે. તથા જ્યાં સંસ્ી મતુ- 
ષ્યાદિકને ક્ષચોપશમાદિ લખ્ધિજનિત શક્તિ હોય અને તે ન જાણે ત્યાં તે 


અધિકાર ચોથો સિથ્યાદશષત-સ્ાન-ચાથિત્રનું વિરોષ નિરૂપણ €1 





મિથ્યાત્વને ઉટય જ નિમિત્તરૂપ જાણુવે।. તેથી સિથ્યાજ્તાનતું સ્ુખ્ય કારણુ સ્ાના- 
વરણુ ન કહેતાં દર્શનમાહનીયના ઉદયજનિત ભાવને જ કારણુરૂપ કહ્યો. 

પ્રશ્ન--જે જ્ઞાન થયા પછી શ્રદ્ધાન થાય છે તે! પહેલાં મિથ્યાસ્ઞાન કહે 
અને પછી સિથ્યાદર્શીન કહો ! 


ઉત્તર--છે તે! એ જ પ્રમાણે, કારણુ કૈે-જાણ્યા વિના શ્રદ્ધાન કેવી રીતે 
થાય ? પરંતુ જ્ઞાનમાં મિથ્યા તથા સમ્યગ એવી સેજ્તા મિથ્યાદર્શન-સમ્યગદશૅ- 
નના નિમિત્તથી થાય છે. જેમ મિથ્યાદૃષ્ટી વા સમ્યગદૃષ્ટી સુવર્ણાદિક પદાર્થોને 
જાણુ છે તો સમાન, પરંતુ એ જ જાણુષણું મિથ્યારષ્ટીને મિથ્યાજ્ઞાન તથા 
સસ્યગદષ્ટીને સસ્યગ્રજ્ઞાન નામ પાસે છે. એ જ પ્રમાણે સર્વ મિથ્યાસ્ઞાન-સસ્ય- 
ગજ્ઞાનનું કારણુ મિથ્યાદશૈન-સસ્યગટર્શન જાણુવું. તેથી જ્યાં સામાન્યપણે 
સાન-શ્રદ્ધાનનું નિરૂપણુ હોય ત્યાં જ્તાન કારણુભૂત છે માટે તેને પહેલાં કહેવું 
તથા શ્રદ્ધાન કાર્યભૂત છે માટે તેને પાછળ કહેવું, પણુ જ્યાં મિથ્યા-સમ્ય- 
ગૂજ્ઞાન-શ્રદ્ધાનનું નિરૂપણુ હોય ત્યાં તે! શ્રદ્ધાન કારણુભૂત હેવવાથી તેને પહેલાં 
કહેવું તથા જ્ઞાન કાર્યભૂત હોવાથી તેને પાછળ કંહેયું. 

પ્રશ્ન--સાન-શ્રદ્ધાન તો યુગપતૂ હોય છે તે! તેમાં કારણુ-કાર્યપણું કેવી 
રીતે કહે છે! ? 

ઉત્તર--“એ હોય તે! એ હોય' એ અપેક્ષાએ કારણુ-કાર્યપણું હોય છે. 
જેમ દીપક અને પ્રકાશ શ બેને યુગપત્‌ હોય છે, તોપણુ દીપક હોય તો પ્રકાશ 
હોય તેથી દીપક કારણ છે અને પ્રકાશ કાય છે. એ જ પ્રમાણે રસ્તાન-શ્રદ્ધાન 
પણુ છે અર્થાત્‌ મિથ્યાદશેન-મિથ્યાસ્ઞાનને તથા સમ્યગ્ટર્શન-સસ્યગજ્ઞાનને 
કારણુ-કાર્યપણું જાણવું. 

પ્રશ્ન--જે મિથ્ચાદર્શનના સંચોગથી જ જ્તાન મિથ્યાજસ્ઞાન નામ પામે છે 
તો એકે મિથ્યાદશેનને જ સંસારતું કારણુ કહેવું નેઈ એ, પણુ અહોં મિથ્યાસાન 
જુદુ શા માટે કલ્યું ? 

ઉત્તર--સ્રાનની જ અપેક્ષાએ તે! મિથ્યાદૃષ્ટી વા સસ્યગરષ્ટીને ક્ષચે।પ- 
શમથી થયેલા યથાથ ત્તાનમાં કાંઇ ભેદ નથી તથા એ જ્ઞાન ફેવળજ્તાનમાં પણ 
જઈ મળે છે. જેમ નદી સસમુદ્રમાં જઇ મળે છે એમાં કાંઇ દોષ નથી, પરંતુ 
ક્ષચાપશમ જ્ઞાન જ્યાં લાગે ત્યાં એક સેયમાં લાગે. હુવે આ મિથ્યાદર્શનના 
નિમિત્તથી સ્તાન અન્ય ર્‌ેચે।માં લો લાગે પણુ પ્રચોજનભૂત જીવાદિતત્તવાને। 
યથાર્થ નિર્ણય કરવામાં ન લાગે એ જ જ્તાનમાં દોષ થચે।. અને તેને જ મિથ્યા- 
સ્ઞાન કલું, તથા 'જીવાહિતત્ત્વોતું થથાર્થ શ્રદ્ધાન ન થાય એ શ્રદ્ધાનમાં દોષ થયે। 
તેથી તેને મિથ્યાદર્શન ક્યું, એ પ્રમાણે લક્ષણુભેદથી મિથ્યાદરોન-મિથ્યાસ્ાન્‌ 
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જુદાં કહ્યાં છે. એ પ્રમાણુ મિથ્યાજ્તાનતું સ્વરૂપ કહ્યું. તેને જ તત્ત્વસ્ઞાનના અભાવથી 
અજ્તાન કહીએ છીએ તથા પોતાનું પ્રચોજન સ્રાધતું નથી માટે તેને જ કુરાન 
પણુ કહોએ છીએ. હવે મિથ્યાચારિત્રનું સ્વરૂપ કહે છે. 


મસિથ્યાચારિત્રનુ' સ્વરૂપ 


યારિત્રમોહુના ઉદયથી કષાયભાવ થાય છે તેનું નામ મિથ્યાચારિત્ર છે. 
અહોં પોતાની સ્વભાવરૃપ પ્રવૃત્તિ નથી. “ આ સુખી છે,” ચેવી જૂઠી પર- 
ભાવરૂપ પ્રવૃત્તિ કરવા ઇચ્છે પણુ તેમ ખને નહિ તેથી તેતું નામ મિથ્યાચારિત્ર 
છે. એ જ અહોં ક્હોએ છીએ--- 


પોતાનો સ્વભાવ તો દછા-જ્તાતા છે. હવે પોતે કેવળ દેખવાવાળે।-જાણુવા- 
વાળા તો રહેતે! નથી, પણુ જે જે પદારથાને તે દેખે-જાણુ છે તેમાં ઇટ-અનિ- 
છપણું માને છે અને તેથી રાગી-દ્રેષી થાય છે. કૌઇના સદૂભાવને તથા કોઈના 
અભાવને ઇચ્છે છે પણુ તેનો સદ્ભાવ કે અભાવ આ જીવને કર્ચ થતે। જ 
નથી, કારણુ ફે-કોઇ દ્રવ્ય કોઈ અન્ય દ્રવ્યનું કર્તા છે જ નહિ પણુ સર્વ દ્રવ્યો 
પોતપોતાના સ્વભાવર્‌ૂષ પરિણુમે છે. માત્ર આ જીવ વ્યર્થ કષાયભાવ કરી 
વ્યાકુળ થાય છે. વળી કદાચિત્‌ પોતે ઈચ્છે તેમ જ પદાર્થ પરિણુમે તોપણુ 
તે પોતાનો પરિણુમાવ્યો તે! પરિણુમ્યો નથી પણુ જેમ ચાલતા ગાડાને બાળક 
ધકેલી એમ માને કે “ આ ગાડાને [ડું ચલાવું છુ ” એ પ્રમાણે તે અસત્ય 
માને છે. ને એ ગાડું તેતું ચલાવ્યું ચાલે છે તો ન્યારે એ ન ચાલતું હેય 
ત્યારે તે કેમ ચલાવી શકતે! નથી? તેમ પદાથે પરિણમે છે ત્યારે આ 
જીવ તેના અતુસારરૂપ ખની “આને [ડું આમ પંશ્ણુમાવું છું ” 
એ પ્રમાણે તે અસત્ય માને છે. જે તેનો પરિણુમાવ્યે પરિણુમે છે તે! જ્યારે 
તે એમ ન પરિણુમતે। હેય ત્યારે તે કૈમ પરિણુમાવતો ચથી ? એટલે પોતાની 
ઇચ્છાનુસાર પદાર્થતું પરિણુમન તે! કદી પણુ થતું નથી, કદાચિતૂ થય તો 
તેવા જેગાનુનેગ બનતાં જ થાય છે. ઘણાં પરિણુમન તે! પોતાની ઈચ્છાવિરૂદ્ધ 
જ થતાં નેઇએ છીએ. માટે નિશ્ચય થાય છે કે-પાતાને કર્ચૌ કોઈ પણુ 
પદાર્થનો સદ્ભાવ-અભાવ થતે। નથી તો કષાયભાવ કરવાથી શું વળે ? ઝેવળ 
પોતે જ ફ૬ુઃખી થાય. જેમ કેઈ વિવાહાદિ કાર્યમાં જેનું કહ્યું કાંઇ થતું ન હોય 
છતાં પોતે કર્તા ખની કષાય ડરે તો પોતે જ દુઃખી થાચ તેમ અહીં પણુ 
સમજ્યું. માટે કષાયભાવજ કરવો એ “જેમ જળને વલેોવવું કાંઇ કાર્યકારી નથી” 
એવે! છે તેથી એ કષાયે।ની પ્રવત્તિને મિથ્યાચારિત્ર કંડોએ છીએ. તથા કષાય- 
ભાવ થાય છે તે પદાર્થોને દષ્ટ-અનિષ્ટરૃપ માનવાથી થાય છે. એ ઇષ્ટ- 
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અનિષ્ટપણું માનવું મિથ્યા છે, કારણુ કે કોઇ પણુ પદાર્થ ધષ્ટ--અનિષ્ટરૂપ છે 
નહિ. તે કેવી રીતે તે અહોં કહીએ છીએઃ-- 

જે પોતાને સુખદદાયડક-ઉપકારી હોય તેને ઇષ્ટ કહીએ છીએ તથા જે 
પોતાને દુઃખદ્દાયક-અતુપકારી હોય તેને અનિષ્ટ કહોએ છીએ. હવે લોકમાં 
સર્વ પદાર્થો તે! પોતપોતાના સ્વભાવના કર્તા છે, કોઈ કોઈ ને સુખદાયક-દુઃખ- 
દાયક કે ઉપકારક-અતુપકારક નથી, માત્ર આ જીવ પોતાના પરિણામે માં તેમને 
સુખદાયક અને ઉપકારી જાણી ઉષ્ટરૂપ માને છે અથવા દુ:ખદાયક અને અનુ- 
પકારી જાણી અનિષ્ટરૂપ માને છે. જુએ એક જ પદાથ' કે!ઇને ઇષ્ટરૂપ લાગે 
છે ત્યારે કેઈને અનિષ્ટરૂપ લાગે છે. જેમ જેને વસ્ર ન મળતું હોય તેને 
ઘટવસ્ ઇંષ્ટરૂપ લાગે છે તથા જેને ખારીકવસ્્ર મળે છે તેને તે - અનિષ્ટરૂપ 
લાગે છે, લુંડાદિકને વિષ્ટા ઇષ્ટરૂપ લાગે છે ત્યારે દેવાદિકને અનિષ્ટરૂપ લાગે 
છે તથા મેઘની વૃષ્ઠી કોઈને ધષ્ટરૂપ લાગે છે ત્યારે કોઇને અનિષ્ટરૂપ લાગે 
છે. એમ અન્ય પણુ જાણુયું. વળી એ જ પ્રમાણું એક જીવને પણુ એક જ 
પદાથે કોઈ કાળમાં ઈષ્ટરૂપ લાગે છે ત્યારે કોઇ કાળમાં અનિષ્ટરૂપ લાગે છે. 
તથા આ જીવ જેને સુખ્યપણું ઇષ્ટરૂપ માને છે તે પણુ અનિષ્ટ થતું નેવામાં 
આવે છે. જેમ શરીર ઇષ્ટ છે પણુ શેગાદિસહિત થતાં અનિષ્ટ થઈ જાય છે 
તથા પુત્રાદિક ઇષ્ટ છે પણુ કારણુ મળતાં અનિષ્ટ થતાં જેઈએ છીએ, ઇત્યાદિ 
અન્ય પણુ જાણવું. વળી સુ'ખ્યપણે આ જીવ જેને અનિષ્ટ માને છે તે પણુ 
ઇષ્ટ થતું નેઇએ છોએ. જેમ ફે!ઈની ગાળ અનિષ્ટ લાગે છે પણુ તે સાસરામાં 
ઇષ્ટ લાગે છે. ઇત્યાદિ સમજવું. એ પ્રમાણું પદાર્થોમાં તો ધષ્ટ-અનિષ્ટપણું 
છે નહિ. ને પદાથોમાં ઇષ્ટ-અનિષ્ટપણું હોય તે! જે પદાર્થ ધષ્ટરૂપ હોય તે 
સવને ઇષ્ટરૂપ જ થાય તથા જે અનિષ્ટ હોય તે અનિષ્ટરૂપ જ થાય, પણુ 
એમ તે થતું નથી. માત્ર આ જીવ પોતે જ કલ્ષના કરી તેને ઇષ્ટ-અનિષ્ટ- 
રૂષ માને છે, પણુ એ કલ્પના જૂઠી છે. 

વળી એ પદાથો સુખદાયક-ઉપકારી યા ૬ુઃખદાયક-અતુપકારો થાય છે 
તે કાંઈ પોતાની મેળે થતા નથી, પણુ પુણ્ય-પાપના ઉદયાતુસાર થાય છે. જેને 
પુણ્યનો ઉદય થાય છે તેને પદાર્થને સંચે।ગ સુખદાયક-ઉપકારી થાય છે તથા 
જેને પાપનો ઉદ્યય થાય છે તેને પદાર્થનો સંચે!ગ ફું:ખદ્દાયક-અતુપકારી થાય 
છે એ પ્રત્યક્ષ નેઈએ છીએ. કેઈને સ્ત્રી-પુત્રાદિક સુખદાયક છે ત્યારે કોઈને 
દુ:ખદાયક છે. વ્યાપાર કરતાં કે!ઇઇને નફો થાય છે ત્યારે કોઈને તુકશાન થાય 
છે. કરેઇને સ્્રી-પુત્ર પણુ અહિતકારી થાય છે ત્યારે કોઇને શત્રુ પણુ કિંકર 
બની જાય છે. તેથી સમજાય છે ફે પદાર્થ પોતે જ ઉષ્ટ-અનિષ્ટરૂપ હોતા 
નથી પણુ કર્માદય અતુસાર પ્રવર્તે છે, જેમ ફોઈને નોકર પોતાના સ્વામીની 


હર શ્રી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





ઇચ્છાતુસાર કેઈઈ પુરુષને પ્ષ્ટ-અનિષ્ટ ઉપજાવે તો એ કાંઈ કિંકસ્તું કર્તવ્ય નથી 
પણુ તેના સ્વામીનું કર્તવ્ય છે છતાં એ સુરુષ પેલા કિંકરને જ ઇષ્ટ-અનિષ્ટરૂપ 
માને તો એ જૂઠ છે તેમ કર્મૌદયથી પ્રાસ થયેલા પદાથ કર્માતતુસાર જીવને 
ઇષ્ટ-અનિષ્ટ ઉપજાવે ત્યાં એ કાંઇ પદાથેનું તે! કર્તેન્ય નથી પણુ કર્મનું કર્વેવ્ય 
છે, છતાં આ જીવ પદાથોને જ ઘષ્ટ-અનિષ્ટ માને એ જૂઠ છે. તેથી આ 
વાત સિદ્ધ થાય છે કે-એ પદાર્થોને ઇષ્ટ-અનિષ્ટ માની તેમાં રાગદ્રેષ 
કરવો મિથ્યા છે. 


પ્રશ્ન--ખાહ્ય વસ્તુઓને સંચેો!ગ કર્મતા નિમિત્તથી થાય છે તો એ 
કમોમાં તે! રાગદ્વેષ કરવો ? 


ઉત્તર-- કમે તો જડ છે. તેમને કાંઈ સુખ-દુઃખ આપવાની ઉચ્છા 
નથી. વળી તે સ્વયં કર્મરૂપ પરિણુમતાં નથી, પણુ જીવભાવના નિમિત્તથી કર્મ- 
રૂપ થાય છે. જેમ કેઈ પોતાના હાથમાં મોટો પત્થર લઇ પોતાનું માથું 
ફોડે તો તેમાં પત્થરનેો શે દોષ ? તેમ આ જીવ પોતાના રાગાદિકભાવે।- 
તડે પુદ્ગલને કમેરૂપ પરિણુમાવી પોતાનું જ ખૂરુ કરે ત્યાં કર્મનો શે। દોષ ? 
માટે એ કર્સાથી પણુ રાગદ્વેષ કરવો મિથ્યા છે. 

એ પ્રમાણે પરદ્રવ્યોને ધંણ-અનિષ્ટ માની રાગદ્વેષ કરવે। મિથ્યા છે. 
ને પરદ્રવ્ય ઇટ-અનિણ હોત અને ત્યાં આ જીવ રાગદ્વેષ કરતે! હોય તે 
મિથ્યા નામ ન પામત, પણુ તે તે ઇટ-અનિષ્ટ નથી અને આ જીવ તેને 
છ્છ-અનિણ માની રાગદ્વેષ કરે છે તેથી એ પરિણામેો।ને મિથ્યા ડહ્યા છે. 
મિથ્યારૂપ જે પરિણુમન તેનું નામ મિથ્યાચારિત્ર છે. 


રાગઠ્ેષનું વિધાન તથા વિસ્તાર 


પ્રથમ તલે આ જીવને પર્યાયમાં અહંબુદ્ધિ થાય છે તેથી તે પોતાને 
અને શરીરને એકરૂપ જાણી પ્રવર્તે છે. આ શરીરમાં પોતાને રચે એવી ઇષ્ટ 
અવસ્થા થાય છે તેમાં રાગ કરે છે તથા પોતાને અણુરુચતી એવી અનિષ 
અવમ્યામાં ક્રેષ કરે છે. શરીરની ઇદ અવસ્થાના કારણુભૂત ખાદ્ય પદાથોમાં 
રાગ કરે છે તથા તેના ઘાતક પદાર્થમાં દ્વેષ કરે છે. શરીરની અનિષ્ટ અવ- 
સ્થાના કારણુભૂત ખાહ્ય પદાથેમાં દ્વેષ 5૨ છે તથા તેના ઘાતક પદારથામાં 
રાગ કરે છે. તેમાં પણુ જે ખાદ્ય પદાર્થોથી રાગ કરૈ છે તેના કારણુભૃત 
અન્ય પદાર્થમાં રાગ કરે છે તથા તેના ધાતક પદાથોમાં દ્વેષ કરે છે. 
વળી જે ખાદ્ય પદાર્થથી દ્વેષ કરે છે તેના કારણુભુત અન્ય પદાર્થોમાં દ્વેષ 
કર્‌ છે તથા તેના ઘાતક પદાથૌમાં રાગ કરે છે. તેમાં પણુ જેનાથી રાગ છે 


#“પત“પતઈ પત” પા. ? કઇ ચા” *.. % પા” શરૂ ત” સ.#' પ ઈ” જઃ 7 ૧-૫? ૧.7 "જ. “જ# ૧૮૦ ૧#”“%.“ ૧૫. "./ "હૂ *.? “7” પ” % ક.“ ૧.૦ -૧૫.”"સ. 7૧૫૬ ૦_- 9_-* ૧.7 7 ૧૫૪૦“ ૧૯ જ # "૪ જજ.” 


કસા ચોથો થિસાલિિટાઉાસાાાત, વિરોષ નિર્પશ દપ 


તેના કારણુ વા ધાતક અન્ય પદાર્થોમાં રાગ વા દ્વેષ કર્‌ છઠ તથા જેનાથી 
દ્રેષ છે તેના કારણુ વા ઘાતક અન્ય પદાર્થોમાં દ્રેષ વા રાગ કરે છે. એ જ 
પ્રમાણે રાગ-દ્વેષની પરંપરા પ્રવર્તે છે. વળી કેઈ ખાહ્યપદાર્થ શરીરની અવ- 
સ્થાના કારણુરૂપ નથી છતાં તેમાં પણુ તે રાગક્રેષ કરે છે. જેમ ગાય આદિને 
પુત્રાદિકથી શરીરતું કાંઈ પ્ષ્ટ થતું નથી તેો।પણુ તેમાં તે રાગ કરે છે તથા 
શ્રાનાદિકને ખિલાડી આવતાં શરીરતું કાંઈ અનિષ્ટ થતું નથી તે।પણુ તેમાં તે 
દ્વેષ કરે છે. ફેઇ વર્ણ-ગંધ-શખ્દ ।1દિના અવલેોકનાદિથી શરીરનું કાંઈ પ્રષ્ટ 
થતું નથી તે'પણુ તેમાં રાગ કરે છે તથા કે।ઇ વ્ણોદિકના અવલે।ડનાદિકથી 
શરીરતું કાંઇ અનિષ્ટ થતું નથી તે।પણુ તેમાં દ્રેષ કરે છે. એ પ્રમાણે ભિત્ન- 
ભિન્ન બાહ્ય પદારથૌમાં રાગ-દ્રેષ કેરે છે. વળો તેમાં પણુ જેનાથી રાગ કરે છે 
તેના ડારણુ વા ઘાતક અન્ય પદાથેોૌમાં રાગ વા દ્વેષ કરે છે તથા જેનાથી 
દ્રેષ કરે છે તેના કારણુ વા ઘાતક અન્ય પદાર્થોમાં દ્વેષ વા રાગ કરે છે. એ 
પ્રમાણે ત્યાં પણુ રાગદ્રેષની જ પરંપરા પ્રવર્તે છે. 

પ્રશ્ન--અન્ય પદાથેમાં તો રાગદ્વેષ કરવાનું પ્રયાજન જાણ્યું, પરંતુ પ્રથમ 
મૂળભૂત શરીરની અવસ્થામાં વા શરીરની અવસ્થાને કારણુરૂપ નથી એવા 
પદાથોમાં ઇષ્ટ-અનિષ્ટપણું માનવાનું શું પ્રચાજન છે ? 


ઉત્તર--મૂળભૂત શરીરની અવસ્થાઠિકમાં પણુ ને પ્રચોજન વિચારી રાગ- 
દ્રેષ કરે તો મિથ્યાચારિત્ર નામ શા માટે પામે ? પરંતુ તેમાં પ્રચાજન વિના 
પણુ રાગ-દ્વેષ કરે છે, તથા તેના અર્થે અન્યની સાથે પણુ રાગ દ્વેષ કરે છે, 
તેથી સર્વ રાગ-દ્રેષ પરિણુતિનું નામ મિથ્યાચારિત્ર કલ્યું છે. 

પ્રશ્ન--શરૌરની અવસ્થા વા ખાહ્ય પદાર્થૌમાં ઇષ્ટ-અનિષ્ટપણું માનવાનું 
પ્રયોજન તે  ભાસતું નથી અને ધષ્ટ-અનિષ્ટ માન્યા વિના રહ્યું જતું નથી 
તેનું શું કારણુ ? 

ઉત્તર--આ જીવને ચારિત્રમોહના ઉદયથી રાગ-દ્રેષભાવ થાય છે અને 
તે ભાવ કેઈ પદાર્થના આશ્રય વિના થઇ શકતા નથી. જેમ રાગ થાય પણુ 
તે ફે!ઇ ષદાર્થમાં થાય છે, અને કેષ થાય તે પણુ કે!ઇ પદાર્થમાં જ થાય છે, એ 
પ્રમાણું એ પદાર્થોને તથા રાગદ્ેષને નિમિત્ત-નેમિત્તિક સખંધ છે. તેમાં વિશે- 
ષતા એ છે કે કોઇ પદાર્થ તો સ્ુખ્યપણે રાગનું કારણ છે તથા કે!ઇ પદાર્થ 
સુખ્યપણે ક્રેષનું કારણુ છે; કે!ઇઇ પદાર્થ ફે!ઇને કઇ કાળમાં રાગતું કારણુ 
થાય છે ત્યારે કોઇને કોઇ કાળમાં દ્વેષતું કારણુ થાય છે. અહોં' એટણું સમ- 
જવું કે એક કાર્ય થવામાં અનેક કારણની આવશ્યક્તા હેય છે. રાગાદિક 
થવામાં એતરંગ કારણુ તો મોહના ઉદય છે, એ બળવાન છે તથા ખાદ્ય કારણુ 





ઈ માક 


હે શ્રી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક. 





પદાથ છે તે બળવાન નથી. મહાસુનિને સોહે મંદ હેવાથી ખાહ્ય પદાર્થેનાં 
નિમિત્ત હોવા છતાં પણુ તેમને રાગદ્રેષ ઉપજતો નથી તથા પામર જીવોને 
તીત્ર મોહ હોવાથી ખાહ્ય કારણો ન હોવા છતાં પણુ તેમના સંકલ્પવડે જ 
રાગદ્રેષ થાય છે. માટે મોહના ઉદય થતાં જ રાગાદિક થાય છે. ત્યાં જે 
આદ્ય પદાર્થના આશ્રયવડે રાગભાવ થવાને! હેય તેમાં પ્રચોજન વિના વા 
કંઇક પ્રચોજનસહિત ઇખ્ટખુદ્ધિ થાય છે તથા જે પદાર્થના આશ્રયવડે દ્વેષ- 
ભાવ થવાનો હોય તેમાં પ્રચોજન વિના વા કંઇક પ્રચોજનસણહિત અનિષ્ટ- 
ખુદ્ધિ થાય છે. તેથી સે।હુના ઉદયથી પદાથોને પૈષ્ટ-અનિષ્ટ માન્યા વિના 
રહ્યું જતું નથી. એ પ્રમાણે પદાર્થીમાં છેષ્ટ-અનિષ્ટખુદ્ધિ થતાં રાગ-દ્વેષરૂપ 
પરિણુમન થાય છે તેતું નામ મિથ્યાચારિત્ર જાણવું. 

વળી એ રાગ-દ્વેષનાં જ વિશેષે! ક્રોધ, માન, માયા, લોભ, હાસ્ય, રતિ, 
અરતિ, રશૈ।ક, ભય, જુગુપ્સા, સ્રીવેદ, પુરુષવેહ અને નપુસક્વેદરૂપ કષાયભાવ 
છે, એ ખધા આ મિથ્યાચારિત્રના જ ભેદ સમજવા, એતું વણુન પહેલાં જ 
કરી ગચા. એ મિથ્યાચારિત્રમાં સ્વરૂપાચરણુરૂપ ચારિત્રનો અભાવ હોવાથી તેને 
અચારિત્ર પણુ કહોએ છીએ, તથા એ પરિણામ મટતા નથી વા વિરક્ત નથી 
તેથી તેને અસંયમ વા અવિરતિ પણુ કહોએ છીએ. કારણુ કે પાંચ ઇદ્રિચો અને 
મનના વિષચે।માં તથા પાંચ સ્થાવર અને એક તરસની હિંસામાં સ્વછંદપણું હોય, 
તેના ત્યાગરૂપ ભાવ ન થાય એ જ અસંયમ વા ખારપ્રકારની અવિરતિ કહો 
છે. કષાયભાવ થતાં જ એવાં કાયૈ થાય છે તેથી મિથ્યાચારિત્રતું નામ અસંયમ 
વા અવિરતિ ન્ાણુવું. વળી એતુ જ નામ અદત્રત પણુ જાણવું, કારણુ કે હિંસા, 
અનૃત, ચોરી, અખ્રદ્દાચર્ય અને પરિગ્રડું એ પાપકાર્યોમાં પ્રવૃત્તિતું નામ અદ્રત 
છે. અને તેતું મૂળ કારણુ પ્રમત્તયે!ગ છે. એ પ્રમત્તયોગ કષાયમય છે તેથી મિથ્યા- 
ચાશ્ત્રિતું નામ અત્રત પણુ કહોએ છોએ. એ પ્રમાણે મિથ્યાચારિત્રતું સ્વરૂપ કહ્યું. 

એ પ્રમાણ સંસારો જીવને મિથ્યાદરીન-મિથ્યાસાન-મિથ્યાચારિત્રરૂપ 
પરિણુમન અનાદિકાળથી છે. એવું પરિણુમનત એકૅદ્રિયાદિથી અસંજ્તી સુધી 
સર્વ જીવોને હોય છે તથા સંસ્તીપંચંદ્રિયામાં સમ્યગદૃષ્ટી વિના અન્ય સર્વ 
જીવોને એવું જ પરિણુમન હોય છે. વળી એ પરિણુમન જેવું જ્યાં સંભવે તેવું 
ત્યાં જાણુવું. જેમ એકૅદ્રિયાદિકને ઇંદ્રિયાદિકની હીનતા-અધિકતા હોય છે વા 
ધન-પુત્રાદિકનો સ'બંધ મતુષ્યાદિકને જ હોય છે. તેના નિમિત્તથી મિથ્યાદર્શના- 
દિકત્તું વ્ણુન કર્યું છે. ત્યાં જેવા વિશેષા સભવે તેવા સમજવા. જેમ એ કૅદ્રિયાદિક 
જીવા ઈંદ્વિય--રીરાદિકનાં નામ પણુ જાણુતા નથી, પરંતુ એ નામના અર્થરૂપ 
ભાવમાં પૂર્વૌષ્ત પ્રકારે પરિણુમન હોય છે. જેમ “ડું સ્પર્શવડે સ્પર્શુ છું, શરીર 
મારૂં છે”. એ પ્રમાણે તેના નામ જાણુતા નથી તોપણુ તેના અર્થરૂપ જે ભાવ 


અધિકાર ચોથો મિથ્યાદશ'ત-જ્ઞાન-ચારિત્રનું વિરોષ કેત હ૭ 





છે, ઝે તે. રૂપ તેઓ પરિણુમે ક માયા કોઈ નોમ પણુ ર; છું તથા 
તેના ભાવર્‌પ પણુ પરિણુમે છે. ઇત્યાદિ જે વિશેષો સંભવે તે જાણી લેવા. 


એ પ્રમાણે આ જીવને મિથ્યાદર્શનાદિક ભાવ અનાદિથી હોય છે-નવીન 
ગ્રહેલા નથી. જુએ તો ખરા એનો મહિમા ફે-જે પર્યાય ધારણુ કરે છે ત્યાં 
વગર શીખવાડે પણુ શૈહના ઉદયથી સ્વચ એવું જ પરિણુમન થાય છે. વળી 
મતુષ્યાદિકતે સત્ય વિચાર થવાનાં કારણ! મળવા છતાં પણુ સસ્યક્પરિણુમન 
થતું નથી. શ્રી ગુરુના ઉપદેશનું નિમિત્ત બને અને તેએ વારંવાર સમજાવે 
છતાં આ જીવ કાંઈ વિચાર જ કરતે। નથી. વળી પોતાને પણુ પ્રત્યક્ષ ભાસે 
તે તો ન માને અને અન્યથા જ માને છે. તે કૈવી રીતે તે અહીં કહીએ છોએ;- 


મરણુ થતાં શરોર અને આત્મા પ્રત્યક્ષ જુદ્ટા થાય છે, એક શરીરને છેડી 
આત્મા અન્ય શરીર ધારણુ કરે છે તે વ્યંતરાદિક પાતાના પૂર્વ ભવને। સંબંધ 
પ્રગટ કરતા નેઇએ છીએ, તોપણુ અ જીવને શરીરથી ભિન્નખુદ્ધિ થઈ શકતી 
નથી, સ્ત્રી-પુત્રાદિક પ્રત્યક્ષ પોતાન! સ્વાર્થનાં સગાં નેઇએ છોએ, તેમનું પ્રચોજન 
ન સધાય ત્યારૈ વિષરીત જ થતાં જેઇએ છીએ છતાં આ જીવ તેમાં મમત્વ કરે 
છે અને તેમના અથે નરકાદિમાં જવાના કારણુરૂપ નાના પ્રકારનાં પાપ ઉપન્વવે 
છે. ધનાદિક સામગ્રી કૈઇની ફેપઇને થતી નેઇએ છીએ, છતાં આ જીવ 
તેને પોતાની માને છે. વળી શરીરની અવસ્થા વા ખાદ્ય સામગ્રો સ્વ્ચ 
ઉપજતી-વિણસતી જેઈએ છીએ છતાં, આ જીવ-તેને નિરર્થક પોતે કર્તા 
થાય છે. ત્યાં જે પોતાની ઇચ્છાનુસાર કાર્ય થાય તેને તો ડહે કે- 
“આ સે' કર્યું”. અને તેથી અન્યથા થાય તો કહે કે-“ હું શું કરૂ? 
આમ જ થવા યેગ્ય હતું, વા આમ કેમ થયું?” એમ માને છે. પણુ 
કાં તો સર્વના કર્તા જ રહેવું હતું અગર કાં તો અકર્તા જ રહેવું હતું ! પણુ 
આ જીવને તેને! કાંઈ વિચાર જ નથી. વળી મરણ અવશ્ય થશે એમ તો 
જાણે, પણુ મરણુના નિશ્ચયવડે પોતે કાંઈ કર્તન્ય કરૈ નહે, માત્ર વર્તમાન 
પર્ચાયસબંપધી જ જતન કર્યા કરે છે. એ મરણુના નિશ્ચષયથો ફે!ઈઈ વેળા તો 
કહે કે-“ હું મરીશ અને શરીરને ખાળી મૂકશે ”, ત્યારે કોઇ વેળા કહે કે- 
“સતને બાળો મૂકશે, ” કોઇ વેળા કહે કે-“જશ રહ્યો તો છું જીવતે જ છું”, 
ત્યારે ફોઇ વેળા કહે કૈ-“પુત્રાદિક રહેશે તો હું જ જીવું છું” એ પ્રમાણે 
માત્ર ખહાવરાની માફેક ખકે છે પણ કાંઈ સાવધાનતા નથી, પોતાન પરલે।કમાં 
પ્રત્યક્ષ જવાનું જાણે છતાં એ સંખેધી તે કાંઇ ઇષ્ટ-અનિષ્ટનો ઉપાય નથી, 
પણુ અહી' પુત્ર-પૌત્રાદિક મારી સંતતિમાં ઘણા કાળ સુધી ઇષ્ટ ૨હ્યા કરે) 
અનિષ્ટ ન થાય એવા અનેક ઉપાય કરે. કોઇના પરલોક ગયા પછો આ 

૧૩ 


હ શી સેકસ પ્રકાશક 
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લોકની માશગ્રીનડે ઉપકાર થયે! જેચે નથી, પરંતુ : આ જીવને પરલે।ક ।ક હોવાનો 
નિશ્ચય થવા છતાં પણુ માત્ર આ લે।કની સામગ્રીનું જ જતન રહે છે. વળી 
વિષય-કષાયની પ્રવૃત્તિવડે વા હિંસાદિ કાર્યવડે પોતે દુઃખી થાય; ખેદખિન્ન 
થાય, અન્યને વેરી થાય, આ લેકમાં નિંદાપાત્ર ખને તથા પરલે।કમાં ખૂરુ 
થાય એ ખધું પોતે પ્રત્યક્ષ જાણુ તેો'પણુ એ જ કાર્યૌમાં પ્રવર્તે, ઇત્યાદિ 
અનેક પ્રકારે પ્રત્યક્ષ ભાસે તેને પણુ અન્યથા શ્રદ્ધાન કરે-નણુ-આચરે એ 
ખધુ સહું જ માહાત્મ્ય છે. 





એ પ્રમાણે આ જીવ મિથ્યાદર્શનરાનચારિત્રરૂપ અનાદિ કાળથી પરિ 
ણુમ્ને છે અને એ જ પરિણુમનવડે સંસારમાં અનેક પ્રકારનાં દુઃખ ઉપજવવા- 
વાળાં કમાનો સખબેધ થાય છે. એ જ ભાવ સર્વ ૬ુ:ખોતું ખીજ છે, અન્ય કોઈ 
નથી. સાટે હે ભવ્ય? નને તું દુઃખથી સુક્ત થવા ઈચ્છે છે તો એ મિથ્યાદર્શ- 
નાદિક વિભાવોનેો અભાવ કરવો એ જ કાર્ય છે, એ કાર્ય કરતાં તારું પરમ 
કલ્યાણુ થરી 
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ઇતિ શ્રીમે।ક્ષમાર્ગપ્રકાશક નામ રાસ્ત્રમાં 
મિથ્યાદરીનજ્ઞાનચારિત્રનિરૂપક ચોથે 
અધિકાર સંપૂર્ણ 
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વ્ગ્ટ્નફ્ 
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અધિકાર પાંચમો 


અન્યમત નિરાકરણુ 





ખહુવિધિ મિથ્યા ગહુનથી, મલિન થયા નિજ ભાવ; 
અભાવ થતાં થ હેતુને, સહજર્‌પ દર્શાવ. 

પૂર્લોક્ત પ્રકારે અનાદિ કાળથો આ જીવ _મિથ્યાદશેન-સાન-ચારિત્રરૂપ 
પરિણુમી રહ્યો છે, જેથી સંસારમાં દુઃખ સહન કરતે કરતે! કોઈ વેળા મનુષ્ય 
દિપર્યાયોમાં વિશેષ શ્રદ્ધાનાદિ મર પ્રાસ થાય છે, હવે ત્યાં નને 
સિથ્યાશ્રદ્ધાનાદિકનાં વિશેષ કારણ્‌ાવડે એ જ મિથ્યાશ્રદ્ધાનાદિકને પોષણુ કરે 
તે તે જીવતું દ:ખસુષ્ત્ત થવું અતિ ફ૬ુર્લભ થઇ પડે છે. જૈમ કેઇ શૈગી કંઈક 
સાવધાનતા પામીને પણુ ને કુપથ્ય સેવન કરે તે। તેતું રોગસ્રુક્ત થવું અત્યંત 
ક્રઠેણુ થઈ પડે છે તેમ મિથ્યાત્વાદિ રોગ સહિત આ જીવ પણુ કઈડ જ્તાના- 
દિશક્તિ પામીને પણુ જે વિષરીતશ્રદ્ધાનાદિનાં વિશેષ કારણુ।નું સેવન કરે 
તો તેનું સંસારરેગસ્ુક્ત થયું કઠણુ જ થઇ પડે. તેથી જેમ વૈદ્ય કુપથ્યનાં 
વિશેષે! ખતાવી તેના સેવનનેો। નિષેધ કરે છે તેમ અહોં પણુ વિશેષ મિશ્યા* 
શ્રદ્ધાનાદિકનાં કારણ્‌।નાં વિશેષા બતાવી તેનો નિષેધ કરીએ છીએ. અનાકદિ 
કાળથી જે મિથ્યાત્વાદિ ભાવ વર્તે છે તે અગૃહીતમિથ્યાત્વાદિ જાણુવા, કારણ કે તે 
નવીન ગ્રહેણુ કરેલા નથી. તથા તેને પુછ કરવાના કારણુરૂપ જે વરેષમિથ્યા- 
ત્વાદિભાવ થાય છે તે ગૃહીતમિથ્યાત્વાદિક જાણુવા, અગૃહીતમિથ્યાત્વાદિનું 
વણુન તે। પૂર્વે કરી ગયા એ જ પ્રમાણે સમજવું. હવે અહોં ગૃહોતમિથ્યાત્વા- 
દિડ્તું નિરૂપણુ કરીએ છોએ.-- 

ગ્રહીતમિથ્યાત્વનું નિરાકરણુ 

કુદેવ, કુગુર્‌, કુધમ તથા ડકલ્પિત તત્વનું શ્રદ્ધાન કરવું એ મિથ્માદર્શન 
છે, જેમાં વિપરીત નિરૂપણુદ્રારા રાગાદિભાવોને પાોષવામાં આવ્યા હોય એવાં 
કુશાસ્રોનો શ્રદ્ધાનપૂર્વક અભ્યાસ કરવે। તે મિથ્યાર્ાન છે તથા જે આચરણુમાં 
કુષાયનું સેવન થતું હોય છતાં તેને ધમેરૂપ અગિકાર કરવું તે મિથ્યાચારિત્ર 
છે. હુવે તેનું વિશેષ સ્વરૂપ કહીએ છીએ. 

ઇંદ્ર, લોકપાલ, અદ્વેતષ્રહ્યા, રામ, કૃષ્ણ, મહાદેવ, બુદ્ધ, પીર, પગંખર, 
હનુમાન, ભૈરવ, દ્વેત્રપાલ, દેવી, દહાડી, સતો, રાોતલા, ચોથ, સાંઝી, ગણુ- 


હાં જં ક કજ (૬૦૫૬૦? -- નય નળ્ણુખનુતા--ત-માનજી છમણાના૭- ક: કમ૦-૩૯૩. 


૧ “તેૈથો આપ સમ્હારીને” અહીં આવા પણુ શાહોરવાળી ગ્રતમાં પાડ છે.-અનુવ[૬ક૦ 
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ગોરી, હોલી, સૂર્ય, ચંદ્રમા, ગ્ર, પીત, વ્યંતર, રૂપીઆ-મહોાર ગાય, સ્પ, 
અસિ, જળ, વૃક્ષ, શસ્ત્, ખડીચે,, તથા વાસણાદિ અનેકને અન્યથાશ્રદ્ધાનપૂર્ગક 
જગતમાં પૂજવામાં આવે છે, એનાથી પોતાનાં કાય સિદ્ધ થાય છે એમ 
શ્રદ્ધાનમાં માને છે, પણુ એ ખધાં કાંઇ કાર્યસિદ્ધિનાં કારણુ। નથી; તેથી એવા 
શ્રદ્ધાનને ગૃહોતમિથ્યાત્વ કડીએ છીએ. હવે તેતું અન્યથાશ્રદ્ધાન કેવું હોય 
છે તે અહીં કડોએ છીએ.-- 
અકેતભહ્મમત નિરાકરણુ 

જેટલાક અદ્દેતષ્રહ્માને સર્વવ્યાપી સર્વને! કર્તા માને છે, પણુ એવો (અક્ભેત- 
ષ્રહ્મ) કોઈ છે જ નહિ, માત્ર તેએ મિથ્યા કલ્પના કરે છે. પ્રથમ એને નને 
સર્વવ્યાપી માનીએ તે સર્વ પદાર્થ તથા તેના સ્વભાવ જુદા જુદા પ્રત્યક્ષ 
જેવામાં આવે છે. તો એ ખ્રહ્દયાને એક કેમ મનાય? ઢા, આ પ્રકાર વડે 
એક માની શકાય:ઃ-- 

એક પ્રકાર તે આ છે ફે-સર્વ જુદા જુદા પદાથોના સસ્ુદાયને કલપના 
પૂર્વક કોઈ એક નામ આપવું હોય તે આપી શકાય. જેમ હાથી, ધોડા ઇત્યાદિ 
ભિન્નભિન્ન છે છતાં તેના સમસ્ત સમુદાયને સેન્ય કહેવામાં આવે છે, પણ 
સન્ય નામની કેઈ ખાસ જુદ્દી વસ્તુ નથી, તેમ સર્વ પદાર્થોનું સમૃટાત્મક 
નામ ખ્રહ્દા રાખવામાં આવ્યું હોય તોપણ તેથો એ ખ્રછ્ભા નામની કે।!ઈ ખાસ 
જુદી વસ્તુ તો ન ઠૅરી, પણુ માત્ર એક કલ્પના જ ઠરી. 

એક પ્રકાર આ છે કે-વ્યક્તિ અપેક્ષાએ તો સવ પદાથા જુદા જુદા છે, 
પણુ તે સર્વને જાતિ અપેક્ષાએ કલ્પના પૂર્વક એક કડોએ તો કહો શકાય. 
જેમ સો! ઘોડા વ્યક્તિ અપેક્ષાએ પ્રત્યેક જુદાજુદા છે, પરંતુ તેના આકારાદિની 
સમાનતા જેઈ કલ્પના પૂર્વક એક જાતિરૂપ કહેવામાં આવે છે. હુવે એ જાતિ 
ઘોડાએના સમૂ૩થી કેઈ જુદી વસ્તુ નથો. તેમ જે એ સર્વને એકજાતિની 
અપેક્ષાએ એકખષ્રહ્ષ માનવામાં આવે તે! તેથો કાંઈ બ્રહ્મ ખાસ જુદી વસ્તુ 
ન ઠૅરી, પણુ માત્ર કલ્પના જ ઠૅરી. 

એક પ્રકાર આ છે કે-પ્રત્યેક પદાર્થ જુદાજુદા છે, તેના મેળાપથી જે 
એક સ્કંધ થાય છે તેને એક કહોએ છીએ. જેમ જળના પરમાણુ જુદા- 
જુદા છે, પણુ તેનો સસુદાયરૂષ મેળાપ થતાં સસુદ્રાદિ કડોએ છીએ, અથવા 
"પૃથ્વીના પરમાણુએ ને સૈળાપ થતાં ઘટાદિક કહોએ છીએ. હવે અહો' એ 
સસુદ્ર-ધટાદિક તેના પરમાણુઓથી ભિન્ન કેઈ જુદી વસ્તુ નથી, તેમ સર્વ 
પદાર્થ જુદાજુદા છે, પરંતુ કદાચિત્‌ એ બધા મળીને એક થઈ જાય એ જ 
ષ્રહ્મ છે, એમ માનીએ તેોપણુ તેથી કાંઈ ખ્રહ્મ ભિન્ન ઠરતે! નથી. 
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એડ પ્રકાર આ છે કૈ-અ'ગ તો જુદાં જુદાં છે અને જેનાં તે અ'ગ છે 
એવો એગી એક છે. જેમ નેત્ર, હાથ, પગ આદિ એગ જુદાંજુદ્દાં છે પણુ 
જેનાં એ જુદાંજુદાં અગાો છે તે મનુષ્ય તે એક છે. એ પ્રમાણે સર્વ પદાર્થો 
તે અંગ છે અને જેને એ જુદાંજુદાં અંગ છે તેવો અગી ખ્રદ્દા છે. આ સર્વ 
લે।ક વિરાટસ્વરૂપ ખ્રહ્મનાં જ એગ છે એમ માનીએ તે! મનુષ્યના હાથ, પગ 
આદિ અંગોવતું પરસ્પર એતરાલ થતાં એકપણું રહેતું નથી, નેડાયલાં રહે ત્યાં 
સુધી જ એક શરીર નામ પાસે છે. તેમ લે।કમાં સર્વ પદાથૉતું પરસ્પર અએતરાલ 
પ્રગટ દેખાય છે તે તેનું એકપણું કેવી રીતે માનવામાં આવે ? એતરાલ 
થતાં પણુ એકપણું માનવામાં આવે તો! ભિન્નપણું ક્યાં માનશે ? 


અહીં કોઇ એમ કહે કે-“સર્વ પદાર્થોના મધ્યમાં સૂક્મરૂપ ખ્રહ્મતું એગ 
છે જે વડે સર્વ પદાર્થ નેડાયલા ૨હે છે.” તેને કહીએ છીએ કે-જે અંગ જે 
અએગથી ન્નેડાયલું છે તેનાથી જ નેડાયલું રહે છે કે તે અગથી છુટી છુટી 
અન્ય અન્ય અંગની સાથે જેડાયા કરે છે ? ને પ્રથમ પક્ષ ગ્રહુણુ કરવામાં 
આવે તે સૂર્યાદિક ગમન કરે છે તેની સાથે જે જે સૂક્ષ્મ અગોથી તે ન્નેડા- 
યલે છે તે પણુ ગમન કરે. વળી તેને ગમન કરતાં એ સુક્ષ્મ અંગો જે સ્થલ 
એગોાથી નેડાયલાં રહે છે તે સ્થલ એગો પણુ ગમન કરવા લાગે, અને એમ 
થતાં આખો લોક અસ્થિર થઇ નાય. જેમ શરીરતું કોઈ એક અંગ ખંચતાં 
આખુ શરીર ખેંચાય છે તેમ કોઇ એક પૂદ્દાર્થનું ગગનાઠદિ થતાં સર્વ પદાર્થનું 
ગમનાદિક થાય, પણુ એમ થતું ભાસતું નથી. તથા ખીન્ને પક્ષ ગ્રઢણુ કરવામાં 
આવે તો એ એગ તૃટવાથી જ્યારે ભિન્નપણુ થઇ જય ત્યારે એકપણું કેવી 
રીતે કહ્યું | તેથી સિદ્ધ થાય છે કે સર્વ લોકના એકપણાને ખ્રહ્મા માનવું એ 
માત્ર ભ્રમ છે. 


વળી એક પ્રકાર આ છે કે-પ્રથમ તે એક હતું, પછી તે અનેક 
થયું, ફરી એક થઈ જાય છે તેથી તે એક છે. જેમ જળ એક હેતું તે 
જુદાજુદા વાસણુમાં જુડુંજુડું થયું છતાં જ્યારે તે મળે છે ત્યારે એક થઇ 
જાય છે તેથી તે એક છે. અથવા જેમ સેનાનો પાટલો એક છે તે 
કંકણુ-કુંડલાદિરૂપ થચે। વળી તે એક સોનાને પાટલે! બની નય છે તેમ 
ષ્રહ્મ અક હતું પણુ પાછળથી અનેકરૂપ થયું વળી તે એક થઈ ન્ય છે 
તેથી તે એક જ છે. એ પ્રમાણે એડપણે માનવામાં આવે તો! જ્યારે અનેક- 
રૂપ થયું ત્યારે તે નેડાયલું રહ્યું કે ભિન્ન થયું ? ને નેડાયલું છે એમ કહેરો। 
તો પૂર્વૌક્ત દોષ આવશે તથા જે ભિન્ન થયું કહેશો તો તે વેળા એકપણું 
ન રહ્યું, વળી જલ-સુવર્ણાદિકને ભિન્ન થતાં પણુ એક કહેવામાં આવે છે 


ઉબ્કૈ થી બોદ્ષમાર્ગ પકાશક 





પણુ તે તો જાતિ અપેક્ષાએ કછેનામાં આવે છે, પરંતુ અહી' તે સર્વ પદાર્થની 
કઝ જાતિ ભાક્ષતી નથી કારણુ કે-તેમાં તો કોઈ ચેતન છે તથા કોઈ અથેતન 
છે ઇત્યાદિ અનેકટ્રપ છે તેની એક જાતિ કેમ કહેવાય ? એ પ્રમાણે જાતિ 
અપેક્ષાએ પણુ જેોકપણુ માનવું એ માત્ર કલ્પના જ છે એમ પહેલાં કહ્યું છે. 


વળી એ બ્રહ્યા પ્રથમ એક હતું પણુ પાછળથી ભિન્ન થયું માને છે 
તો જેમ એક સોટો પત્થર આદિ કુટી તેના ટુકડા થઇ જાય છે તેમ 
ષ્રહ્મના પણુ ખડ થઇ ગયા તેને પાછા એકઠા થવા માને છે તે ત્યાં તેનું 
સ્વરૂપ ભિન્ન રહે છે કે એક થઇ નાય છે? ને ભિન્ન રહે છે તો ત્યાં પોત" 
પોતાના સ્વરૂપથી તે ભિન્ન જ છે તથા ને એક થઈ જાય છે તે! ત્યાં જડ 
પણ ચેતન ખની જાય અને ચેતન જડ ખની જામ, વળી જો અનેક વસ્તુ- 
એની ભડ વસ્તુ થઇ હોય તે કેઈ કાળમાં અનેક વસ્તુ તથા કોઇ કાળમાં 
એક વસ્તુ એમ કહેનું બને, પણુ એમ માનતાં “અનાદિઅનંત એકષ્રહા છે” 
એસ કહેવું ખનરો નહિ. તમે કહેશે! કે-“લેક્રચના થતાં વા ન થતાં પણ 
પ્રજ્ઞા તો છેવું એ તેડું જ રહે છે તેથી એ ખ્રહ્યા અનાદિઅનેત છે.” ત્યાં અસે 
પૂછીએ છીએ કે-લેકમાં પૃથ્વી-જળાદિ નેવામાં આવે છે તે જીદ્ાં કોઇ 
નવીન ઉત્પન્ન થયાં છે કે બ્રહ્મ પોતે જ ખે રૂપ બન્યું છે ? ને જુદાં નવીન 
ઉત્પન્ન થયાં હોય તો. એ સ્વયં ન્યારાં થયાં અને ખ્રહ્દા પણુ ન્યારું થયું. તે 
સર્વવ્યાપી અદ્વેતબ્રહ્મ ન ઢર્યું. વળી જે બ્રહ્યા પોતે જ એ ( પૃથ્વી-જળાદિ) રૃપ 
થયું છે તો તે કરેઇ વેળા લોકર્પ અને કોઈ વેળા ખ્રદ્દારૂપ થયું પણુ જેલું ને 
તેનું કેવી રીતે રહયું ત્યારે તેઓ ફેહે છે કે-“સમમ્ત બ્રહ્મ તે! લે।કરૂપ થતું 
નથીં પણુ લેલા ક્રોેઈ અંશ જ થાય છે.” તેને અમે કહીએ છીએ કે-જેમ 
સસ્નુદ્રનું એક બિદુ વિષરૂપ થયું હોય તે સ્થળદૃષ્ટિવડે તો દેખાતું નથી, પરંતુ 
સૂક્ષદછિએ ન્વેતાં એક બિદુઅપેક્ષાએ પણુ સસુદ્રમાં અન્યથાપષણું થયું, તેમ 
જે બ્રહ્માના એક એશ જુદે! થઈ લેકરૂપ થયે હોય ત્યાં સ્થળદદિએ તે! એ 
એશ દેખાતે। નથી પણુ સુક્મદણિએ નેતાં એ એક અંશ અપેક્ષા પણુ બ્રહમાસાં 
ભન્યથાપણું થયું. એવું અન્યથાપણું બીન કેઇઇને તે થયું નથી. એ પ્રમાણે 
સર્વરૂષ ખરજ માનવું એ પણુ ભ્રમ જ છે. 


લળી એક પ્રકાર આ છે કે-“જેમ આકાશ સર્વવ્યાપી છે તેમ ખફા પણુ 
સર્વવ્યાપી છે.” જે એ પ્રમાણે તમે માનો છે તો આકાશની માફે્‌ક ખ્રહ્યાએે 
પણુ જડ માનો, અથવા જ્યાં ઘટપટાદિક છે ત્યાં જેમ આકાશ છે તેમ ખ્રહ્મ 
ષણુ છે એમ પણુ માતો. પરંતુ જેમ ઘટપટાદિક તથા આકાશને એક જ 
ઇહીએ એ ફેમ બને? તેમ લેક અને છ્રથ્ઞાને એક માનવું કેમ સભવે ? વળી 


અધિકાર પોચલે।-અન્યમલ નિશાકર્ણુ ૧૭૨” 
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આફાશતું લક્ષણુ તે! સર્વત્ર ભાસે છે તેથી તેનો તે સદ્ભાવ સવૈત્ર મનાય 
છે, પણુ બ્રહ્ષતું લક્ષણુ તે! સર્વત્ર શાસતું નથી તે લેના શદૂભાબ સર્વત્ર કેમ 
મનાય ? એ પ્રમાણું ઉપરોક્ત રીતે સર્વરૂપખ્રહ્મા કોઇ છે જ નહિ, તયા સેવા 
અનેકે વિચારો કરતાં કોઈ પ્રકારે પણુ એકખ્રહા સેશવતો નથી, પણ્‌ સર્જ 
પદાર્થો ભિન્ન જ ભાસે છે. 

હવે અહો' પ્રતિવાદી કહે છે કે-““સર્વ એક જ છે, પણુ તસને બ્ર 
હોવાથી તે એક ભાસતે। નથી. વળી તસે યુક્તિઓ કહી પણુ બ્રહ્મતું સ્વરૂપ 
ચુક્તિગમ્ય નથી, તે તો વચનભઅગેોચર છે. એક પણુ છે, અનેક પણુ છે, જુદે 
પણુ છે તથા મળેલે। પણુ છે. એનો મહિમા જ કોઈ એવો ' છે.” તેને ઉષ્તર-- 

ઉત્તર--તને તથા સર્વને જે પ્રત્યક્ષ ભાસે છે તેને તે! તું બ્રમ કહે 
છે, તથા ને ત્યાં ગુક્તિ-અતુમાનાદિ કરીએ તે ત્યાં કહે છે કે-“સાસું સ્વરૂપ 
ચુષ્તિગમ્ય નથી, સાચું સ્વરૂપ તે વચનઅગેોચર છે.” હુજે વસન વિના 
નિણુય પણુ કેવી રીતે થાય? તું કહે છે કે-એક પણુ છે-:અનેક પણુ છે તથા 
ભિન્ન પણુ છે-અભિન્ન પણુ છે, પરંતુ તેની અપેક્ષા તે! કે।ઇ દર્શાવતો નથી, 
માત્ર ભ્રમિત મનુષ્યની માફેક “આસન છે અને તેમ છે” એમ મક્ોતક્‌ા બેલી 
એનો મહિમા ખતાવે છે એ શું ન્યાય છે ? માત્ર મિથ્યા વાસાલપાણુ' ડરે 


સત 


છે તે કર પણુ ન્યાય તે! જેમ સત્ય હેરો તેમ થશે. 


હુવે તે બ્રહ્મને લોકને કર્તા માને છે તે સખંષી શિથ્યાપણું 
દર્શાવીએ છોએઃ-- 


સ્રષિકજૃત્વભાદનું નિરાકરણ 

પ્રથમ તો એમ માને છે-ખ્રછ્3ને એવી ઇચ્છા થઇ કે-“ળ્જેડટં વછુદ્યાણ” 
અર્થાત્‌ “હું એક છુ તે ઘણે! થાઉં” હાં પૃછીએ છીએ કે-જે પૂર્વ અવસ્થામાં 
દુઃખી હોય તે જ અન્ય અવસ્થાને ઇચ્છે. ખ્રહ્નો એકરૂપ અવસ્થાથી ખહડુરૂપ 
થવાની ઇચ્છા કરૌ પણુ તેને એકરૂપ અવસ્થામાં શું દુ:ખ હેતું ? વારે તે ફહે 
છે કે-દુ:ખ તો નહોતું પણુ તેને એવુ' જ કુતૃહલ ઉપજ્યું, ત્યાં અમે કહીએ 
છીએ કે-જે પૂર્વે થોડે સુખી હોય અને ગુતૃહલ ડરવાથી ઘણે! સુખી થાય 
તે જ એવું કુતૂહલ કરવું વિચારે, પણુ અહીં ખ્રહ્મા એક અવસ્થાથી ઘણી 
અવસ્થારૃૂષ થતાં ઘણે સુખી થવો! કેમ સંભવે? વળી જે પ્રથમથી જ 
સેપૂર્ણુ સુખી હોય તે અન્મ અવસ્થા શા માટે ષલટે ? પ્રયોજન વિના લો 
કોઈ કંઈ પણુ કાર્ય કરતું નથી. વળી તે પૂર્વે પણુ ક્ષુખી હેરો તથા ઇચ્છાનુ- 
સાર કાયે થતાં પણુ સુખી થશે, પરંતુ ઈચ્છા થઈ તે કાળમાં તો તે દુઃખી 
થાય છે? ત્યારે તે કહે છે કે-ખ્રહ્મત્તે જે કાળમાં ઈચ્છા થામ છે તે જ કાળમાં 
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કાર્ય અની જય છે તેથી તે દુઃખો થતે। નથી. ત્યાં કડોએ છોએ કે- 
સ્થૂળકાળની અપેક્ષાએ તે શ. માનો, પરંતુ સૂઠ્મકાળની અપેક્ષાએ તો 
ઇચ્છા અને તેના કારયેનું યુગપત્‌ હોયું સભવતું નથી. ઇચ્છા તે! ત્યારે જ થાય 
કે જ્યારે કાર્ય ન હોય અને કાર્ય થતાં ઇચ્છા ન થાય. માટે સુક્ષ્મકાળમાત્ર 
ઈચ્છા રહી ત્યારે તો તે દુઃખી થયે હશે ! કારણુ કૅ-ઇચ્છા છે તે જ દુઃખ 
છે, અન્ય કેઈ દુઃખતું સ્વરૂપ નથી. તેથી ખ્રહ્મને ઇચ્છાનો કલ્પના કરે છે તે 
મિશ્યા છે. 

વળી તે કહે છે ફેઃ-“ઇચ્છા થતાં ખ્રહ્યષની માયા પ્રગટ થઈ” તેને 
કહીએ છીએ ફે-બ્રહ્મનો માયા થઇ ત્યારે ખ્રહ્મ પણુ માયાવી થયે શુદ્ધ 
સ્વરૂપ કેવી રીતે રહ્યો ? વળી ખ્રહ્મ અને માયાને દંડી-દંડવત્‌ સંચેગ- 
સંબંધ છે ફે અગ્નિ-ઉપ્ણુતાવતૂ સમવાયસખંધ છે ? જે સેચે।ગસંખંધ છે તો 
ખ્રહ્ધા અને માયા ખને જુદાં ઠર્યા અને તે! પછી અક્ેતષ્રછ્મ તે કેવી રીતે રહ્યો ? 
વળી દંડી દંડને ઉપકારક જાણીને ગ્રહણ કરૈ છે તેમ ખ્રહ્યા પણ માયાને ઉપ- 
કારક જાણે છે તો ગ્રહણુ કરે છે, નહિ તે તેને શા માટે ગ્રહણુ કરે ? શ 
જે માયાને ખ્રહા ગ્રહણ કરે છે તેનો જ નિષેધ કરવે। કેમ સંભવે ? કારણુ કે 
તો! ઉપાદેચ થઈ. તથા જે સમવાયસેખેધ છે તે જેમ અગ્નિનો ઉષ્ણુપણું સ્વ- 
ભાવ છે તેમ અહ્યનો માયા સ્વભાવ જ થયચે।. હવે જે ખ્રહ્મનો સ્વભાવ છે તેને। 
નિષેધ કરવો કેમ સંભવે ? કારણુ-તે તો ઉત્તમ ઠૅરો. 


ક» 


વળી તે ડહે છે કે-“બ્રહ્મ તો ચેતન્ય છે અને માયા જડ છે”, પણુ 
સમવાયસખંધમાં એવા બે સ્વભાવ સભવતા નથી; જેમ પ્રકાશ અને એધ- 
કાર એકત્ર કેમ સંભવે ? ત્યારે તે કહે છે કે-“માયા વડે બ્રહ્મ પોતે તો ભ્રમ- 
રૂપ ( માયારૂપ ) થતો નથી, પણુ તેની માયા વડે જીવ ભમરૂપ થાય છે.” તેને 
કહીએ છીએ કે-જેમ પોતાના કપટને પોતે જાણતો એવો કપટી પોતે 
તો ભ્રમરૃપ થતે। નથી પણુ તેના કપટ વડે ન ભ્રમરૂષ થઇ જાય છે. હવે 
કપટી તે! તેને કહેવાય કે જેણે કપટ કર્યું હાચ, પણુ તેના કપટવડે અન્ય 
ભ્રમરૂપ થયા હોય તેમને કપટી ન કહેવાય. એજ પ્રમાણે પોતાની માયાને 
જાણુતો એવે ખ્રહ્મ પોતે તો ભ્રમરૂષ થતો નથી પણુ તેની માયાવડે અન્ય 
જીવ બ્રમરૂપ થાય છે. હેવે ત્યાં માયાવી તે! બ્રહ્મને કહેવાય, પણુ તેની માયા- 
વડે ભ્રમરૂષ થયેલા અન્ય જીવોને માયાવી શા માટે કહે છે ? 


વળી જીવ ખ્રહ્મથી એક છે કે કે જુદો ? ને એક છે તો જેમ કેઈ પોતે 
જ પોતાનાં એગાને પીડા ઉપનવે તે! તેને ખ્હાવરો કહીએ છીએ તેમ ખ્રદ્ા 
પોલે. જ, પોતાનાથી ભિન્ન નથી એવા અન્ય જીવોને માચાવડે ફઃખી કરે છે 


અધિકાદ પાંચસે।-અન્યસત નિરાકરણ કૃત્ય 
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હાતે તેને: શું કહેશે? વળી જે દો છે ળી સ જઇ. તા  ગ્રયોજન 
વિના પણુ અન્યને ભ્રમ અને પીડા ઉપનવે તે! તેને હુલકો જ કહીએ છીએ 
તેમ છ્રહ્દ, પ્રચાજન વિના પણુ અન્ય જીવોને માયા ઉપજાવી પીડા કરે તે 
તેને શું કહેશે। ? એ પ્રમાણે માયાને ખ્રહ્માની કહેવી એ પણ ભ્રમ જ છે. 


વળી તે કહે છે કે--“જેમ જળનાં ભરૈલાં જુદાં જુદાં ઘણાં પાત્રે 
છે, તે સર્વમાં ચંદ્રનું પ્રતિખિબ જુડું જુદું પડે છે પણુ ચદ્રમા તો એક છે, તેમ 
જુદાં જુદાં ઘણાં શરીરે માં ખ્રહ્માના ચેતન્યપ્રકાશ જુદો જુદો હોય છે, પણુ 
બ્રહ્મ તો એક છે. તેથી જીવનો ચેતના છે તે ખ્રહ્મની જ છે.” એમ કહેવું પણુ 
બ્રમ જ છે. કારણુ કે-ચરી૨ જડ છે તેમાં ખષ્રહ્માના પ્રતિખિખથી ચેતના થઇ તે 
ઘટપટાદિ પણુ જડ છે તેમાં ષ્રહ્મનું પ્રતિબિખ કેમ ન પડયું ? તથા તેમાં ચેનના 
કેમ ન થઈ? ત્યારે તે કહે છે કે-“શરીરને તો. ચૈતન્ય કરતું નથી પણ 
જીવને કરે છે.” તેને પૂછીએ છીએ કે-જીવતું સ્વરૂપ ચેતન છે કે અચે- 
તન? નને થેતન છે તો! ચેતનનું ચેતન શું કર્યું તથા ને અચેતન છે તો 
કારીર, ઘટપટાદિ અને જીવની એક જતિ થઇ? વળી ખ્રજ્લની અને જીવોની 
ચેતના એક છે કે જુદી? જે એક છે તો જ્તાનતું વધતા-એઇછાપણું કેમ 
દેખાય છે? તથા તે જીવે! પરસ્પર “આ તેના અને તે આના” જાણેલાને 
જાણુતા નથી તેતું શુ કારણુ ? તું કહીશ કે-“એ ઘટઉપાધિનોા ભેદ છે” 
તો ઘટઉપાષિ થતાં તો ચેતના ભિન્ન-ભિન્ન ઠરી. વળી ઘટઉપાધિ મટતવાં 
તેની ચેતના ખ્રહ્મમાં મળશે કે નાશ થઇ જશે ? ને નાશ થ%» જરે તો આ 
જીવ અચેતન રહો જશે તથા નને તું કહોશ કે-જીવ પણુ ખ્દ્યામાં મળી 
જાચ છે તે ત્યાં ખ્રહ્મામાં મળતાં જીવનું અસ્તિત્વ રહૈ છે કે નથી રહેતું ? 
ને તેનું અસ્તિત્વ રહે છે તો એ રહ્યો અને તેની ચેતના તેનામાં રહો, તે 
ષ્રહ્મમાં શું મળ્યું ? તથા જે અસ્તિત્વ નથી રહેતું તો તેનો નાશ થયે। પછી 
ઠ્રહ્મમાં કેણુ મળ્યું ? તું ક્ડોશ કે-“ખ્રહ્મનો અને જીવની ચેતના જુદી ન્નુદી 
છે” તે! ખ્રહ્ધા અને સર્વ જીવો પોતે જ જુદા ન્નુદા ઠર્યા. એ પ્રમાણે જીવોની 
ચેતના ખ્રહ્યમની છે એમ માનવું એ માત્ર ભ્રમ છે. 


વળી તું શરીરાદિકેને માયાનાં કહે તે! ત્યાં માયા જ હાડમાંસાદિર્પ થાય 

છે કે માયાના નિમિત્તથી અન્ય કોઇ ઠહોાડમાંસાદિરૂપ થાય છે ? જો માયા 

જ થાય છે તે! માયાને વણુ-ગંધાદિક પહેલાંથો જ હતાં કૈ નવીન થયાં-? જે 

પહેલાં હતાં તો પહેલાં તો માયા ખ્રહાની હતી અને ક પોતે અમૂતિ”ક છે 

ત્યાં વર્ણાદિક કેવી રીતે સૈભવે ? તથા જે નવીન થયાં કહે તો અમૂવિકને 

મૂતિક થયે, એટલે અમૂ[તિક સ્વભાવ શાશ્વતૂ ન ચો! કુદાચિતૂ એમ 
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ઉહ થૌ સેોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





કહોશ કે-“માયાના નિમિત્તથી અન્ય કોઈ એ રૂપ થાય છે.” તે! અન્ય 
પદાર્થ તે તું ઠરાવતો જ નથી તે! એ રૂપ થયું કે।ણણુ ? ને તું કહીશ ફે- 
“સઝ નવીન પદારથ નિપજ્યા” તો એ માયાથી ભિન્ન નિપજ્યા કે અભિન્ન 
નિપજ્યા ? ને માયાથી ભિન્ન નિપજ્યા છે તો શરીરાદિકને માયામય કેમ કહે 
છે ? કારણુ કે તે તો એ પદ્દાર્થેમય થયા. તથા અભિન્ન નિપજ્યા છે તે! માયા 
પોતે જ એ રૃપ થઈ, તું નવીન પદાર્થ નિપજ્યા કેમ કહે છે? એ પ્રમાણે 
શરીરાદિક માયાસ્વરૂપ છે એમ કહેવું એ માત્ર બ્રમ છે, 


પક 


વળો તે કહે છે કે-“માયામાંથી રાજસ, તામસ અને સાત્વિક એ 
ત્રણુ ગુણુ ઉપજ્યા.” એમ કહેવું એ પણુ મિથ્યા છે. કારણ કે-માનાદિ ડેષાય- 
રૂપ ભાવને રાજસ, કોધાદિકષાયરૃપ ભાવને તામસ તથા મંદકષાયરૂપ ભાવને 
સાત્વિક કહેવામાં આવે છે. હવે એ ભાવ તે! ચેતનામય પ્રત્યક્ષ નનેવામાં 
આવે છે. અને માયાતું સ્વરૂપ જડ છે તો જડથી એ ભાવ કેવી રીતે નિપજ્યા ? 
નનો જડને પણુ એ ભાવ ઢોય તે! પાષાણાદિકને પણુ હોય. એ ભાવ તો 
ચેતનાસ્વરૂષ જીવના જ દેખાય છે. માટે તે ભાવ માયાથી નિપજ્યા નથી. નને 
માયાને થેતન ઠરાવે તો માનીએ. હવે માયાને ચેતન ઠૅરાવતાં શરીરાદિક 
માયાથી ભિન્ન-ભિન્ન નિપજ્યાં કહીશ તે એ નહિ માનીએ. માટે નિર્ધાર 
કર, ભ્રમરૂપ માનવાથી શું લાભ છે? 


જે 


વળી તે કહે છે કે-“એ ગુણે્‌।માંથી ષ્રહ્મા, વિષગુ, મહેશ એ ત્રણુ 
દેવ પ્રગટ થયા.” એ કહેવું પણુ મિથ્યા જ છે. કારણુ કે-ગુણીથી તો ગુષ થાય 
પણુ ગુણુમાંથી ગુણી ફેવી રીતે ઉપજે ? જેમ ફેઈઈ સુરુષથી તો કોષ થાય 
પણુ કોધમાંથી પુરૃષ કેવી રીતે ઉપજે ? વળી એ ગુણે્‌।ાની તો ર્નિંદ્ટા કરવામાં 
આવે છે તે! તેનાથી નિપજેલા ખ્રહ્મા।1દિકને પૂજ્ય કેમ મનાય ? વળી ગુણને તો 
માયામય અને તેને ખ્રહ્મતા અવતાર કહે છે પણુ તે માયાના અવતાર થયા, 
તેને વળી ખ્રહ્યમના અવતાર કેવી રીતે કહે છે ( એ ગુણ્‌। જેનામાં થાય પણુ 
હોય તેને તો છેોડાવવાનેો ઉપદેશ આપીએ છીએ તો! પછી તેની જ મૂતિને 
પૂજ્ય માનિએ એ તો મોટો ભ્રમ છે. વળી તેમનું કર્તવ્ય પણુ એ ગુણ્‌।મય 
ભાસે છે. ઝુતૃહલાદિક, યુદ્ધાદિક વા સ્ત્રીસેવનાદિક કાર્ય તેએ કરે છે, એ ખધી 
ક્રિયા રાજસાદિક ગુભ્‌। વડે જ હોય છે. તેથી તેમને રાજસાદિક હોય છે એમ 
કહે. તેમને પૂજય અને પરમેશ્વર કહેવા તો ન બને, જેમ સ્મન્ય સંસારી 
જીવો છે તેવા એ પણુ છે. તું કહોશ કે-“સેસારી તે! માયાને આધીન છે, 
તેથી તેએ વિના જાણે એ કાર્ચૌ કરે છે, પણુ એ બ્રજ્ાદિકને તો માયા આધીન 
હેવાથો જાણુપૂર્વક એ કાર્યો કરે છે.” એમ કહેવું એ પણુ બ્રમ છે, ફારણુ 
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કે-માયાને આધોન થતાં તે કામ-કોધાદિક જ ઉપજે છે, અન્ય શું થાય 
છે ? એ બ્રહ્માદિકને તે! કામ-કોધાદિકની તીત્રતા હોય છે. જુએ-કામની તીત્રતા 
વડે સ્રીઆને વશીભૂત થઇ નૃત્ય-ગાનાદિક કરવા લાગ્યા, વિહ્ુળ થવા લાગ્યા અને 
નાના પ્રકારની કુચેછા કરવા લાગ્યા, કોધને વશીભૂત થતાં અનેક યુદ્ધાદિક કાય 
કરવા લાગ્યા, માનને વશીભૂત થતાં પોતાની ઉચ્ચતા પ્રગટ કરવા માટે 
અનેક ઉપાય કરવા લાગ્યા, માયાને વશીભૂત થતાં અનેક છલ કરવા લાગ્યા, 
તથા લોભને વશીભૂત થતાં પરિગ્રહનાો સંગ્રહ કરવા લાગ્યા, ઈત્યાદિ 
ઘણું શું કડઠડીએ ? એ પ્રમાણે કષાયને વશીભૂત થતાં ચીરહરણાદિ 
નિર્લ્લજ્ન્નેની કિયા, દધિલૂટનાદિ ચોરાની ક્રિયા, રુંડમાલાધારણાદિ ખ્હાવરા- 
એની ક્રિયા, ખઠુરૂપધારણાદિ ભૂતેની કિયા અને ગાયચરાવવાદિ નીચકુલ- 
વાળાઓની કિયા, ઇત્યાદિ નિધકિયાઓ તેએ કરવા લાગ્યા. તો એથી અધિક 
માયાવશ થતાં શું શું ક્રિયા થાત તે સમજાતું નથી. ખાહ્ય કુચેષણ્ટાસહિત તીદત્ર- 
કામ-કોધાદિકધારી એ ખ્રહ્માદિકોને માયારહિત માનવા તે જેમ ફોઈ મેઘપટલ- 
સહિત અમાસની રાતને અંધકાર રહિત માને તેની બરાખર છે. 

ત્યારે તે કહે છે કે-“એમ્ને કામ-કોધાદિક વ્યાસ થતા નથી એ 
પણુ પરમેશ્વરની લીલા છે.” તેને અમે કકોએ છીએ ફે-એવાં કાર્ય કરે છે તે 
ઇચ્છા વડે કરે છે કે ઇચ્છા વિના? જે ઇચ્છાવડે કરે છે તો આઔસેવનની 
ઈશ્છાનું જ નામ કામ છે, યુદ્ધ કરવાની ઇચ્છાનું જ નામ કોધ છે, ઈત્યાદિ 
અન્ય પણુ એ જ પ્રમાણે ન્ણવું. તથા જે ઇચ્છા વિના કરે છે તો પોતે જેને 
ન ઇચ્છે એવાં કાર્ય તો પરવશ થતાં જ થાય પણુ તેને પરવશપણું કેમ સભવે ? 
વળી તું લીલા ડહે છે તે! જ્યારે પરમેશ્વર જ અવતાર ધરી એ કાર્યોમાં 
લીલા કરે છે તો પછી અન્ય જીવોને એ કાયેથી છોડાવી સુક્ત કરવાને 
ઉપદેશ શા માટે આપ છે? ક્ષમા, સંતોષ, રીલ અને સંયમાદિકને સર્વ 
ઉપદેશ જુડો જ ઠેયો. 


દ્વા. 


વળી તે કહે છે ફે-“પરમેશ્ચરને તો કાંઈ પ્રયાજન નથી, પણુ લે।ક- 
રીતિની પ્રવૃત્તિ માટે વા ભક્તોની રક્ષા અને દછોના નિગ્રહ માટે તે અવતાર 
ધરે છે.” પણ પ્રયોજન વિના એક કીડી પણુ કે કાર્ય ન કરે તો પરમેશ્વર 
શા માટે ડરે ? વળી એ પ્રચેો।જન પણુ શું લોકરીતિની પ્રવૃત્તિ માટે કરે છે ? એ 
તો જેમ કેઈ પુરૃષ પોતે કુચેષ્ઠા ડરી પોતાના પુત્રોને શીખવાડે અને તે પુત્રો 
એ કુચેછારૃૂષ પ્રવર્તતાં તેમને મારે તો એવા પિતાને ભલે। કેમ કહેવાય ? તેમ 
ષ્રહ્માદિક પોતે કામકોધરૂપ ચેછ્ટા કરી પોતાના નિપજાવેલા લેકે માં પ્રવૃત્ત 
કરાવે અને એ લેકે! તેમ પ્રવર્તે ત્યારે તેમને નરકાદિકમાં નાખે, કારણુ કે-એ 
ભાવોનું ફૂલ નરકાદિક જ શાસ્રોમાં લખ્યું છે. તો એવા પ્રભુને ભલે ફેમ 


૧૦૮ શ્રી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 


શતા હર, 





મનાય? વળી તે “ભક્તોની રક્ષા અને દુછોને નિગ્રહ કરવો” એ પ્રચોજન 
કલ્યું, પરંતુ ભક્તજને।ને દુ:ખદાયક જે દુછો થયા તે પરમેશ્વરની ઇચ્છાથી થયા 
જે ઇચ્છા વિના થયા? જે ઈચ્છાથી થયા તો જેમ કે!ઇ પોતાના સેવકને પોતે 
જ કે।ઇને કહી મરાવે અને તે મારવાવાળાને પછી પોતે મારે તો એવા સવા- 
મીને ભલા કેમ કહેવાય ? તેમ જે પાતાના ભક્તોને પોતે જ ઇંચ્છાવડે દુષ્ટોદ્વારા 
પીડિત કરાવે અને પછી એ ફુછોને પોતે અવતાર ધારી મારે તે। એવા 
ઈશ્વરને ભલે! કેમ મનાય? તું કહીશ ફે-“ઇચ્છા વિના ડુછો થયા” તે 
કાંતો પરમેશ્વરને એવું ભવિષ્યનું સાન નહિ હોય કે-માશા ભક્તોને દુષ્ટો દુઃખ 
આપશે, અગર પહેલાં એવી શક્તિ નહિ હોય કે-તેમને એવા થવા જ ન દે. 
વળી એવાં કાર્યે માટે તેણે અવતાર ધાર્ચે, પણુ શું અવતાર ધાર્યા વિના તેનામાં 
શક્તિ હતી કે નહોતી ? જે શક્તિ હતી તો અવતાર શા માટે ધાર્યો ? તથા 
જે નહાતી તો પાછળથી સામર્થ્ય થવાનું કારણુ શું થયું ? ત્યારે તે કહે છે 
જે-“એમ કર્યા વિના પરમેશ્વરનો મહિમા કેમ પ્રગટ થાય?” તેને અમે પૂછીએ 
છીએ કે-પોતાના મહિમા માટે પોતાના અતુચરોનું પાલન કરે તથા પ્રતિ- 
પક્ષીઓનો નિગ્રહ કરે એ જ રાગદ્વેષ છે, અને રાગદ્વેષ તો સંસારી જીવોનું 
લક્ષણુ છે. હવે જે પરમેશ્વરને પણુ રાગદ્વેષ હોય છે તો અન્ય જીવોને રાગદ્વેષ 
છોડી સમતાભાવ કરવાને! ઉપરેશ શા માટે આપે છે? વળો તેણુ રાગદ્વેષ 
અતુસાર કાર્ય કરવું વિચાર્યું પણુ થોડો વા ઘણ્‌। કાળ લાગ્યા વિના કાર્ય થાય 
નહિ, તો એટલે! કાળ પણુ પરમેશ્વરને આકુલતા તો થતી જ હશે ? વળી 
જેમ કેઇ કાર્યને હલકે! મનુષ્ય જ કરી શકે તે કાર્યને રાજા પોતે જ કરે તો 
તેથી કાંઈ શજાનેો મહિમા થતો! નથી પણુ ઉલટી નિંદા જ થાય છે, તેમ જે 
કર્યને રાજા વા વ્યંતરદેવાદિક કરી શકે તે કાર્યને પરમેશ્વર પોતે અવતાર 
ધારી કરે છે એમ માનીએ, તે! તેથી કાંઇ પરમેશ્વરનો મહિમા થતે। નથી 
પણુ ઉલટી નિંદા જ થાય છે. વળી મહિમા તે। કેઈ અન્યને ખતાવવામાં આવે 
છે પણુ તું તો અક્તખ્રહ્મ માને છે તો એ પરમેશ્વર કોને મહિમા ખતાવે 
છે ? તથા મહિમા ખતાવવાતું કૂળ તે! સ્તુતિ કરાવવી એ છે તો તે કોની પાસે 
સ્તુતિ કરાવવા ઈચ્છે છે ? વળો તું કહે છે ઝે-“સર્વ જીવ પરમેશ્વરની ઇચ્છા- 
નુસાર પ્રવર્તે છે.” હવે જને તેને પોતાની સ્તુતિ કરાવવાની ઈચ્છા છે તો ખધાને 
પોતાની સ્તુતિરૂપ જ પ્રવર્તાવ્યા હોત તો શા માટે અન્ય કાર્ય કરવું પડત | 
તેથી મહિમા અર્થે પણુ એવાં કાર્ય કરવાં બનતાં નથી, 

વળી તે કહે છે ફે-“પરમેશ્વર એ કાર્ચોને કરતો હોવા છતાં ષણુ 
અકર્તા છે, પણુ તેનો નિર્ધાર થતો નથી.” તેન કહીએ છીએ કે-તું કહોશ 
જુ-“આ મારી માતા પણુ છે અને વડુ પણુ છે” એવું તારું કહેવું કેણુ 





અધિકાર પાંચમો-અન્યમત નિરાકરણ ૧૦્ટ 





સાચું માનશે ? જે કાર્ય »રે છે તેને અકર્તા કેમ મનાય? વળીતું કહે છે કે 
“તેને ન્િર્દ્ધાર થતો નથી” પણુ નિર્ધાર વિના માની લેવું તે એવું ઠંર્યું કે- 
જેમ “આકાશને ફૂલ તથા ગધેડાને સીંગડાં” હોવાં માનવાં, પરંતુ એમ સંભવતું 
નથી. એ પ્રમાણું અસ'ભવિત કહેવું યુક્ત નથી. એ પ્રમાણે તેએ। ખ્રહ્મા-વિષશુ- 
-મહેશનું હોડયું કહે છે તે મિથ્યા ન્ણવું. 


અહ્ષા-વિષ્ણુ-મહેશના સૃદિના કર્તા, રક્ષક અને 
સંહાર્કપણાનું નિરાકરણ 


વળી તે કહે છે કૈ-“ખ્રહ્મા સૃષ્ટિને ઉપજાવે છે, વિષ્ણુ રક્ષા કરે છે 
તથા મહેશ સહાર કરે છે.” એસ કહેવું એ પણુ મિથ્યા છે, કારણુ કે-એ કાર્યો 
કરતાં કેઈ કાંઈ કરવા ઇચ્છે તથા કોઇ કાંઈ ડરવા »ચ્છે ત્યારે પરસ્પર વિરોધ 
થાય. તું કહોશ કે-“એ તો એક પરમેશ્વરનાં જ સ્વર્‌ષ છે; વિરોધ શા માટે 
થાય” તે! પોતે જ ઉપનવે અને પોતે જ નાશ કરે એવાં કાર્ચોતું ફળ શું? 
નો સૃષ્ટિ પોતાને અનિષ્ટ છે તો! ઉપજાવી શા માટે ? તથા જે ઈષ્ટ છે તે 
તેને નાશ કરી શા માટે ? ફદાપિ પહેલાં ઈટ લાગી ત્યારે ઉપનતવી અને 
પાછળથી અનિષઇ લાગતાં તેને નાશ ક્યો, એમ હોય તો એ પરમેશ્વરને 
સ્વભાવ અન્યથા થયે! કે સૃષ્ટિનું સ્વરૂપ અન્યથા થયું ? નને પ્રથમ પક્ષ ગ્રહણુ 
કરીશ તે! તેથ્રી પરમેશ્વરનો એક સ્વભાવ ન ઠંયો[; એ એક સ્વભાવ ન રહે- 
વાનું કારણુ શું તે ખતાવ ર? વિના કારણુ એક સ્વભાવનું પલટાવું શા માટે 
હાય ? તથા ખીજ પક્ષ ગ્રડણ કરીશ તે! સછિ તે પરમેશ્વરને આધીન હુતી 
તેને એવી તે શા માટે થવા દીધી કે-તે પોતાને અનિષ્ટ લાગે ? 


વળી ખ્રછ્ઘ।ા સ્છિ ઉપજાવે છે તે કેવી રીતે ઉપનવે છે ? એક પ્રકાર તે। 
આ છે કે-“જેમ મંદિર ચણવાવાળે ચુનો-પથ્થર વગેરે સામગ્રી એકઠી કરી 
તેના આકારાદિક ખનાવે છે તે જ પ્રમાણે સામગ્રી એકટી કરી ખ્રહ્મા સૃછિની 
રચના કરે છે.” તે! એ સામગ્રી જ્યાંથી લાવી એડડી કરી હોય તે ઠેકાણું 
ખતાવ ? વળી એક ખ્રહ્માએ જ આટલી બધી રચના ખનાવી તે આગળ- 
પાછળ ખનાવી હશે કે પોતાના શરીરનાં હુસ્તાદિ ધણાં કર્યા" હશે ? એ કેવી 
રીતે છે તે બતાવ? જે ખતાવીશ તેમાં પણુ વિચાર ડરતાં વિરૂદ્ધતા જ ભાસશરે. 

વળી એક પ્રકાર આ છે કે-“જેમ રાજા આજ્ઞા કરે તે અનુસાર કાર્ય થાય 
તેમ ખ્રહ્માની આર્તાથી સ્છિ નિપજે છે,” તો! તેણું એ આજ્તા કોને આપી ? 
તથા જેને એ આજ્તા આપી તે ક્યાંથી સામગ્રી લાવી કેવી રીતે રચના કરે 
છે ? તે કહે. 


૧૧૦ શ્રી 'સોદહ્ષમાર્ગ' પ્રકાશક 





વળી એક પ્રકાર આ છે કે-“જેમ ત્રાદ્ધિધારી ઇચ્છા ડરે તે અતુસાર 
કાર્ય સ્વયે ખને છે તેમ બ્રહ્મા ઇચ્છા કરૈ તે અનુસાર સૃષિ નિપજે છે”, તે 
તેથી ખ્રહ્મા તો માત્ર ઇચ્છાનો જ કર્તા થચેો! અને લે।ક તે! સ્વયં નિપજ્યો ! 
વળી ઇચ્છા તો પરમબ્રહ્ધે કરી હતી તેમાં બ્રહ્માનું કર્તવ્ય શું થચું કે જેથી 
તુ ખ્રહ્ષાને સૃષ્ટિના નિપજાવવાવાળે કહે છે ? તું કડોશ કે-“પરમષ્રહ્ો પણુ 
ઇચ્છા કરો તથા ખ્રહ્નમાએ પણુ ઇચ્છા કરી ત્યારે લોક નિપજ્યે।.” તો તેથી એમ 
જણાય છે કે કેવળ ષરમખ્રહ્માની ઇચ્છા કાર્યકારી નથી અને તેથી તેનામાં 
શક્તિહોનપણું આવ્યું. 

વળી અસે પૂછીએ છીએ કે-જે કેવળ ખનાવ્યે। લેક ખને છે તો બના- 
વવાળે તો સુખના અર્થે જ ખનાવે અને ઇટરચના જ કરે પણુ લોકમાં તે 
ઇણ્પદાથે થોડા અને અનિણ પદાથે ઘણા દેખાય છે ! જીવોમાં દેવાદિક ખન।- 
વ્યા તે તો રમવા અથૅ વા ભક્તિ કરાવવા અર્થે ઈટ ખનાવ્યા હશે, પણુ કીડા, 
કીડી, કૂતરાં, સુવર અને સિંહાદિક શા માટે ખનાવ્યાં ? એ તે કાંઇ રમણિક 
નથી તથા ભક્તિ પણુ કરતાં નથી, સર્વ પ્રકારે અનિષ્ટ જ છે. દરિદ્રી, દુઃખી 
અને નારકીઓને જેવાથી પણુ પોતાને જુગુપ્સા આદિ દુ:ખ ઉપજે એવા 
અનિષ્ઠ શા માટે બનાવ્યા? ત્યારે તે કહે છે કે-“એ જીવો પોતાના પાપ 
વડે ડીડા, કોડી, દરિદ્રી અને નરકાદિ પર્યાય ભોગવે છે.” ત્યાં અસે પૃછોએ 
છીએ ફે-પાછળથી તો પાપના જ ફળથી એવા પર્યાય થયા ડહણે, પરંતુ પહેલાં 
લે।કરચના કરતાં જ તેમને એવા શા માટે બનાવ્યાં? વળી તે જીવો 
પાછળથી પાપરૂપ પશિણિમ્યા તે કેવી રીતે પરિણુમ્યા ? ને પોતે જ પરિણુમ્યા 
કહોશ તો એમ જણાય છે કે-ખ્રહમાએ પહેલાં તે તેમને નિપન્વ્યા પણુ 
પાછળથી તેએ તેના આધીન ન રહ્યા તેથી ખ્રહ્ધાને દુઃખ જ થયું. તું કહોશ 
કે-બ્રહ્માના પરિણુમાવ્યા તેએ પરિણુમે છે તો તેમને તેણું પાપરૂપ શા માટે 
પરિણુમાવ્યા ? જીવો તો પોતાના નિપજાવેલા હતા, તો તેમનું ખૂરુ તેણે શા 
માટે કર્યું એટલે એમ પણુ બનતું નથી. 


વળી અજીવ પદાથોમાં સુવર્ણુ-સુગંધાદિ સહિત વસ્તુ બનાવી તે તે। રમવા 
માટે બનાવી પણુ કુવણું-ડુર્ગધાદિ સહિત ડુઃખદાયકડ વસ્તુ બનાવી તે શા 
માટે ખનાવી? એનાં દર્શનાદિકથી બ્રહ્માને કાંઇ સુખ તો નહિ ઉપજતું હોય. 
તું કડોશ કે-“પાપી જીવોને દુઃખ આપવા માટે બનાવી”. તે] પોતે જ 
નિપજાવેલા જીવોાથી તેણું આવી ડૃછતા શા માટે કરી કે-તેમતે દુઃખદાયક 
સામગ્રી પહેલાંથી જ. બનાવી ? વળી ધૂળ-પર્વતાદિક કેટલીક વસ્તુએ એવી છે 
ફે જે રમણિક પણુ નથી તથા દુઃખદ્દાયય પણુ નથી એવી વસ્તુઓને શા માટે 


અધિકાર પાંચમે।-અન્યમત નિરાકક્ષ્ણુ ફ્‌યૃવૃ 





ખનાવી? પોતાની મેળે તો જેમતેમ જ હોય તથા અનાવવાવાળેા બનાવે 
તે તો પ્રયોજનસહિત જ ખનાવે માટે “ખ્રહા સૃષિનેો કર્તા છે' એ મિથ્યા 
વચન છે. 


વળી તે વિષ્ણુને લોકને રક્ષક કહૈ છે તે પણુ મિથ્યા છે. કારણુ કે- 
રહ્ષક હોય તે તો બે જ કાર્ય કરે, એક તે! દુ:ખ ઉપન્નવવાવાળાં કારણુ ન 
થવા દે તથા ખીજી' સુખને નાશ કરનારાં કારણે ન થવા દે. પણુ લોકમાં 
તો દુ:ખ જ ઉપજાવનારાં કારણુ ઠામ ઠોમ નેવામાં આવે છે, અને તેનાથી 
જીવોને દુ:ખ જ થતું દેખાય છે. ભૂ'ખમ-તરસ આદિ લાગી રહ્યાં છે, શીત- 
ઉષ્ણાદિક વડે દુઃખ થાય છે, જીવો એક બોન્તને દુ:ખ ઉપજાવે છે તથા 
શસ્રાદિ ૬ુઃખનાં કારણે ખની રહ્યાં છે. વળો વિનાશનાં કારણુ પણુ અનેક 
ખની રહ્યાં છે. જેમકે-૨રૈગાદિક વા અસિ-વિષ-શસ્ત્રાદિક પર્યાય નાશનાં કારણે! 
જીવોને નેવામાં આવે છે. તથા જીવોને પરસ્પર વિનાશનાં કારણ્‌। પણુ નેઇએ 
છીએ. એ પ્રમાણે ખને પ્રકારથો રક્ષા કરી નહિ તે! એ વિષ્ણુએ રક્ષક થઇને 
શું ડ્યુ ? 

ત્યારે તે કહે છે કે “વિષ્ણુ રક્ષક જ છે. જુએ।-ક્ષુધા-તૃષાદિકના નાશ 
અથે અન્ન-જલાદિક બનાવ્યાં છે, કીડીને કણુ અને હાથીને મણુ પહોંચાડે 
છે, સંકટમાં સહાય કરે છે અને મરણુનાં ફારણુ બનતાં પણુ ટીટોડીની માકક 
ખચાવે છે, ઇત્યાદિ પ્રકારથો વિષ્ણુ રક્ષા કરે છે.” તેને અમે કડોએ છીએ કે- 
ને એમ છે તે! જ્યાં જીવોને ક્ષુષા-તૃષાદિક ઘણાં પોડે છે, અન્ન-જલાદિક 
તેમને મળતાં નથી, સકટ વેળા ફો।ઈ સહાય હૈતી નથી તથા કિંચિત્‌ કારણુ 
પામતાં તેમનું મરણુ થઈ નાય છે; ત્યાં એ વિષ્ણુની શક્તિ જ નહોતી કે તેને 
સ્તાન નહેતું ? તથા લે।કમાં એવા ખીન્ત ઘણા જ દુ:ખી થાય છે-મરણુ પામે 
છે તો તેમની રક્ષા વિષ્ણુએ કેમ ન કરી ? ત્યારે તે કહે છે કે-“એ જીવોના 
પોતાના કર્તવ્યનું ફળા છે”, તેને અમે કહોએ છીએ કે-જેમ લોભી જૂઠો 
શક્તિયોન વેદ કોઇનું કાંઇ ભલું થાય તેને તો કહે કે-“મારું કયું થયું' તથા 
જ્યાં બુર થાય-મરણુ થાય ત્યારે કહે કે-“એનું એમજ થવા યોગ્ય હતું'. તેમ 
તું કડે છે કે-“ભલું થયું ત્યાં તો વિષ્ણુનું કર્યું થયું તથા બૂરુ થયું ત્યાં 
જીવોના કર્તવ્યનૂં ફેળ થયું”. પણુ એવી ન્નુઠી કલ્પના શા માટે ફરે છે? કાં 
તો બૂરુ-ભલુ ખને વિષ્ણુનું કર્યુ કહે અગર કાં તે પોતાના કર્તવ્યનું ફૂળ કહે. 


અલનનસકતાકાનલ*. _ન્રન્‍નમૂજલભ્ ૧ ન્-્-્----- 


૧ એક પ્રકારનું પક્ષો [ટીટોડી] ] એક 3 સમુદ્રના કિનારે રહેતી હતી. તેનાં ૪ડાં સમુદ્ર 
નહેવડાવી લઈ જતો હતે! તેથી દુઃખી થઇ તેણે ગર્ડપક્ષોની મારફત વિષ્ણુને અરજ કરી 
એટલે વિષ્ણુએ સમુદ્રની પાસેથી તેનાં ઇડાં પાછાં અપાવ્યાં. આવી કથા પુરાણૂમાં છે. 
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જે વિષગુનું કર્યું થયું હોય તો ઘણા જીવો દુઃખ અને શીદ્ર મરણુ પામતા 
જેઈએ છીએ, હવે એવું કાર્ય કરૈ તેને રક્ષક કેવી રીતે કહોએ ? તથા જે પોતાના 
કર્તબ્યતું ફળ છે તો “કરશે તે પામશે” એમાં વિષ્ણુએ શું રક્ષા કરો ? ત્યારે 
તે કહે છે કે-“જે વિષ્ણુના ભક્ત છે તેમની તે રક્ષા કરે છે”. ત્યાં અમે 
કહીએ છીએ કે-ને એમ છે તો કોડી કુંજરાદિ તેનાં ભક્ત નથી છતાં તેમને 
અન્નાદિક પણહોાંચાડવામાં, સંકટ વેળા સહાય થવામાં તથા સરણુ થવામાં 
વિષ્ણુનું કર્તવ્ય માની તેને સર્વનો રક્ષક શા માટે માને છે ? માત્ર ભક્ત-ભક્ત 
જે હોય તેમનો જ રક્ષક માન. પરંતુ ભક્તોનો પણુ રક્ષડ તે દેખાતો નથી, 
કારણુ કે-અભક્તો પણુ ભક્ત પુરૂષોને પીડા ઉપજાવતા જેઇએ છીએ. ત્યારે તે 
કહે છે કે-“ઘણુંય જગ્યાએ પ્રલ્હાદાદિકની સહાય તેણે કૅરી છે.'' તેને અમે કહોએ 
છીએ કે-જ્યાં સહાય કૅરી ત્યાં તો ડું એમ માન, પરંતુ મ્લેચ્છ-સ્રુસલમાન 
આદિ અભડ્ત પુરુષાથી ભક્ત પુરૃષો પ્રત્યક્ષ પીડિત થતા વા મેદિશાદિકને 
વિધ્ન ડરતા દેખી અસે પૃછીએ છીએ કે-ત્યાં તે સઢાય નથી કરતે! તે! ત્યાં 
શું વિષ્યુની શક્તિ જ નથો કે તેને આ વાતની ખખર નથી? જે શક્તિ 
નથો તે! તેમનાથી પણુ તે (વિષ્ણુ) હીનશક્તિનેો ધારક થયે! તથા જે તેને 
ખખર નથી તે! જેને એટલી પણુ ખખર નથો તે તે અજ્ઞાની થયો. તુ 
કહીશ કે-“તેનામાં શક્તિ પણુ છે તથા તે જાણુ પણુ છે, પરંતુ તેને એવો જ 
ઇચ્છા થઇ”. તો પછી તેને ભક્તવત્સલ તું શા માટે કહે છે? એ પ્રમાણે 
વિષ્ણુને લે।કનો રક્ષક માનવે! મિથ્યા છે. 

વળી તે કહે છે કે-“મહેશ સહાર કરે છે” એ કહેવું પણુ મિથ્યા 
છે. કારણુ કે-પ્રથમ તે! મહેશ સંહાર કરે છે તે સદાય કરે છે કે મહાપ્રલય 
થાય છે ત્યારે જ કરે છે ? ને સદા કરે છે તો જેમ વિષ્ણુની રક્ષા કરવા- 
પણાથી સ્તુતિ કરો તેમ આની સંહાર કરવાપણુાથી નિંદા કર ! કારણુ કે-રક્ષા 
અને સેૈહાર પરસ્પર પ્રતિપક્ષી છે. વળી તે સંહાર કેવો રીતે ડરે છે ?, 
જેમ કેઈ પુરુષ હેસ્તાદિક વડે કોઇને મારૈ વા ફોઈ પાસે મરાવે, તેમ એ 
મહેશ પોતાનાં એગેો વડે સંહાર કરે છે કે કોઇને આજ્ઞા કરી મરાવે છે? 
ન પોતાનાં એગોાવડે સહાર કેરે છે તો સર્વ લે।કમાં ઘણુ! જીવોને। ક્ષણે ક્ષણે 
સહાર થાય છે, તે એ અંગેોવડે વા કોને કોને આજ્ઞા આપી કેવી રીતે એક- 
સાથ સહાર કરે છેઃ? તું ડહોશ કે--“મહેશ તો ઈચ્છા જ કરે છે તથા 
એની ઇચ્છાનુસાર તેમને સંહાર સ્વયે થાય છે”. તો તેને સદાકાળ મારવારૂપ 
રુટ પરિણાસ જ રહ્યા કરતા હશે ( તથા અનેક જીવોને એકસાથ મારવાની 
ઇચ્છા કેવી રીતે થતી હેશે ? વળી તે મહાપ્રલય થતાં સહાર કરે છે તે 
પરમખ્રહ્ાની ઇચ્છા થતાં કરે છે કે તેની ઇચ્છા વિના જ કરે છે? ને ઇચ્છા 
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થતાં કરે છે તે! પરમખ્રહ્યાને એવે! કોધ ક્યાંથી થયે! ફે-સર્વનેો। પ્રલય કરવાની 
તેને ઇચ્છા થઈ? કારણુ કૈ-કોઈ કારણુ વિના નાશ કરવાની તો. ઇચ્છા થાય 
નહિ. અને નાશ ફરવાની ઇચ્છા, તેનું જ નામ કોધ છે. તો એ કારણુ બતાવ ! 
તથા ને કારણુ વિના પણુ ઇચ્છા થાય છે તો એ ખ્હાવરા જેવી ઇચ્છા થઈ. 
તું કકીશ કેૈ-“પરખ્રહો આ ખેલ ખતાવ્યેો હતો અને વળી તે ડૂર કર્ચે, 
એમાં કારણુ કાંઇપણુ નથી.” તે ખેલ ખનાવવાવાળા પણુ ખેલ ઈણ લાગે 
છે ત્યારે ખનાવે છે તથા અનિષ્ટ લાગે છે ત્યારે ટ્ર કરે છે. હવે જે તેને આ 
લે।ક ઇષ્ટ-અનિષ્ટ લાગે છે તો તેને લોકની સાથે રાગ-દ્રેષ થયો, તે પરમ- 
ખ્રહ્મનું સ્વરૂપ સાક્ષીરૂપ શા માટે ડહે છે ? સાક્ષીભૂત તો તેનું નામ છે કે- 
જે સ્વચ જેમ હોય તેમ જ દેખ્યા-જાણ્યા કરે, પણુ જે કંષ્ટ-અનિષ્ટ માની ઉત્પન્ન- 
નાશ કરે તેને સાક્ષીભૂત કેવી રીતે કહીએ ? કારણ કૈ-સાક્ષીભૃત રહેવું અને 
કર્તા-હર્તા થવું એ ખૈને પરસ્પર વિરેપષ્રી છે, એકને એ બૅને સંભવતાં નથી. 


વળી પરમખ્રહ્મને પહેલાં તો એવી ઇચ્છા થઇ હતી કે-“ડં એક છુ તે 
ઘણુ થાઉં''. જ્યારે તે ઘણા થચે। ત્યારે વળી એવી ઇચ્છા થઈ હશે ફે- 
“હે ઘણે છું તે એક થાઉ.” તે તો જેમ ફોઈ ભેોળપણુથો કાર્ય કરી પછી 
પસ્તાઇ તે કાર્યને ટૂર કરવા ઈચ્છે, તેમ પરમખ્રહ્ને પણુ ઘણે! થઇ એક થવાની 
ઇચ્છા કરી તે! પોતે પહેલાં ઘણા! થવાનું કાર્ય કર્યું તે ભોળપણુથી જ કર્યું હતું 
એમ જણાય છે. ભાવીજ્તાન પૂર્વક કર્યું હોત તે! તેને દૂર કરવાની ઇચ્છા 
શા માટે થાત? 

વળી જે પરમબ્રહની ઇચ્છા વિના જ મહેશ સંહાર કરે છે, તો તે 
પરમખ્રહ્મને! વા ખ્રહ્માનો વિરોધી થચે।. તથા અસે પૃછીએ છીએ કે-મહેશ 
લોકનો સંહાર કેવી રીતે કરૈ છે ? પોતાનાં અગોવડે સહાર કરે છે, કે તેને 
ઇચ્છા થતાં સ્વચં સંહાર થાય છે? નને પોતાનાં એગોવડે સંહાર કરે છે, તો 
તે સર્વને યુગપત્‌ ( એકસાથ ) સહાર કેવી રીતે કરે છે ? તથા તેની ઇચ્છા 
થતાં સવવે સંહાર થાય છે, તે! ઇચ્છા તો! પરમખ્રણ્ષ કરી હતી, મહેશે 
સહાર શૈ ડયો ? 

વળી અસે પૂછીએ છીએ કે-એ સહાર થતાં સર્વ લોકમાં જે જીવ-અજીવ 
હેતા તે ક્યાં ગયા? ત્યારે તે ક્હે છે કે-“જીવોમાં ભક્ત હતા તેઓ તો 
બ્રહ્મમાં મળી ગયા તથા અન્ય માયામાં મળ્યા.” હવે તેને અમે પૂછીએ 
છીએ કે-માયા ખ્રહ્યાથી જુદી રહે છે કે પછી એક થઈ જાય છે? ને જુદી 
રહૈ છે તે! બ્રહ્મની માફેક માયા પણુ નિત્ય થઇ તેથી અક્દૈતખ્રહ્ય તો ન રહ્યો. 
તથા માયા ખ્રહ્લમાં એકરૂપ થઈ જાય છે તે। જે જીવો માયામાં મળેલા હતા 
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તેઓ પણુ માયાની સાથે ખ્રહ્મામાં મળી ગયા. તો જ્યારે મહાપ્રલય થતાં સર્વનું 
પરમષ્દછ્ામાં મળવું ટર્યું તો મોક્ષના ઉપાચ શા માટે કરીએ? વળી જે જીવે 
માયામાં મળ્યા હતા તેઆ જ કૂરી લેોકરચના થતાં લોકમાં આવશે, કે 
તેએ ખ્રહ્મમાં મળી ગચેલા હોવાથી અન્ય નવા ઉપજશે? ને તેએ જ 
આવશે તો જણાય છે કે-તેએ નદા નદા જ રહે છે, મળી ગયા શા માટે 
કહે છે? તથા નવા ઉપજશે તે! જીવનું અસ્તિત્વ થોડા કાલ સુધી જ રહે 
છે એટલે સુક્ત થવાનો ઉપાય જ શા માટે કરીએ? વળી તે ડહે છે કે- 
“પૃથ્વી આદિ છે તે માયામાં મળી જાય છે.” તે। માયા અસૂતિ*ક-સચૈતન છે 
કે મૃર્તિક-અચેતન છે? જે અમૃતિ'ક-સચેતન છે તો તેમાં મૂતિક-અચેતન 
કેવી રીતે મળે? તથા નને મૂતિ'"ક-અચેતન છે તો તેમાં અમૂતિ'ક-સચેતન 
કેવી રીતે મળે? તથા મૂતિ*ક-અચેતન છે તે! તે ખ્રહ્મમાં મળે છે કે 
નહિ? ને મળે છે તે તેના મળવાથી ખ્રહ્મ પણુ મૂર્તિ7ક-અચેૈતનવડે મિશ્રિત 
થચું તથા ને નથી મળતા તો અક્ઠતતા ન રહો! તું કહીશ કૈ-“એ સર્વ 
અમૂતિ*ક છે તે ચેતન ખની ન્ય છે” તે આત્મા અને શરીરાદિકની એકતા 
થઈ. હવે તેને સૈસારી જીવો પણ એકતા જ માને છે તો તેમને અજ્ઞાની 
શા માથે કહે છે? વળી લેકને પ્રલલ થતાં મહેશનોા પ્રલય થાય છે કૅ 
નહિ? જો થાય છે તો તે એક્સાથ થાય છે કે આગળ-પાછળ થાય છે? નને 
એક્સાથ થાય છે તે! પોતે જ નણ થતે મહેશ લે!કને નટ કેવી રીતે કરી 
શકે? તથા આગળ-પાછળ થાય છે તે લોકને નણ કરી એ મહેશ પોતે 
ક્યાં રહ્યો? કારણુ કૈ-પોતે પણુ અૃણિમાં જ હેતો. એ પ્રમાણે મહેશને સૃછિને। 
સહારકર્તા માને છે તે મિથ્યા છે. 

એ પ્રમાણું વા અન્ય અનેક પ્રકારથી ખ્રહ્ઘા-1વિષગુ-મહેશને સ્ૃણિનિ ઉપ- 
જાવવાવાળા, રક્ષાકરવાવાળા તથા સંહઢારકરવાવાળા માનવા તે મિથ્યા છે 
એમ સમજી લે।કેને અનાદિનિધન માનવે. 


લોકના અનાદિનિધનપણાની પુષ્ટિ 


આ લોકમાં જે જીવાદિક પદાથો છે તે જુદા જુદા અનાદિનિધન છે, 
તેમની અવસ્થાની પલટના થયા કરે છે એ અપેક્ષાએ તેમને ઉપજતા-વિણુ- 
સતા કહીએ છીએ. સ્વર્ગ, નરક અને દ્વોપાદિક છે તે અનાદિથી એ જ પ્રમાણે 
છે અને સદાકાળ એમ જ રહશે. તું કહીશ કે-કોઈના બનાવ્યા વિના 
એવા આકારાદિક કેમ સંભવે? થાય તે। બનાવવાથી જ થાય, પણુ એમ 
નથી, કારણુ કે-અનાદ્િથી જ જે છે ત્યાં તર્ક શે।? જેમ તું પરમખ્રહ્યાનું 
સ્વરૂપ અનાદિનિષન માને છે તેમ,એ સ્વર્ગાદિક તથા જીવાદિક પણુ અનાદિ- 
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નિધન છે. તું કહોશ કે-જીવાદિક વા સ્વર્ગાદિક કેવી રીતે થયા $ તે અસે 
પૂછીએ છીએ કે-પરમખ્રહ્ા કેવી રીતે થયો ? તુ' કહોશ કે-એની (લેકેની) 
રચના આવી ફેણે કરી ? તો અમે પૂછીએ છીએ કે-પરમખ્રહ્યાને આવે! કોણે 
બનાવ્યો ? તું કહોશ ફે-પરમષ્રહ્મ સ્વયંસિદ્ધ છે. તો અમે કહીએ છીએ કે-- 
જીવાદિક વા સ્વર્ગાદિક પણુ સ્વયંસિદ્ધ છે. તું કહોશ કે-તેની અને પરમ- 
ષ્રહ્મની સમાનતા કેસ સંભવે? અસે કહોએ છીએ કે-એવી સૈભવતામાં ટ્ષણુ 
ખતાવ. જેસ લેકને નવો ઉપનજવવે।, તેનો નાશ કરવો તેમાં અમે અનેક 
રીષ ખતાવ્યા, તેમ લોકને અનાદિનિષન માનવાથી શ્વે! દોષ છે? તે તું 
ખતાવ ! તું જે પરમષ્રહ્મા માને છે તે જુદો કોઈ નથી, પરંતુ સંસારમાં 
જીવ છે તે જ ચથાથૅસ્તાન વડે મે।ક્ષમાગેસાધનથી સર્વજ્ઞ-વીતરાગ થાય છે. 

પ્રશ્ન--તમે તો ન્યારા ન્યારા જીવો અનાદિનિષન કહો છે પણુ સોક્ષ 
થયા પછી તે! તે નિરાકાર થોય છે તે ત્યાં ન્યારા ન્યારા કેવી રીતે સેલવે ? 

ઉત્તર--સુક્ત થયા પછી સર્વસ્ને તે દેખાય છે કે નહિ? ને દેખાય 
છે તો કોઇ આકાર જ દેખાતો હશે, આકાર દીઠા વિના તેણે શું દેખ્યું ? 
તથા નને નથી દેખાતા તે। કાં તો વસ્તુ જ નથી અગર કાં તો સર્વજ્ઞ નથી. 
માટે ઇંદ્રિયસજ્ઞાનગસ્ય એ અ।કાર નથી એ અપેક્ષાએ ત (જીવે।) નિરાકાર છે 
તથા સવરાસ્ાનગમ્ય છે તેત્રી તે આકારવાન છે. હવે જ્યારે તે આકારવાન 
ઠર્યા તો જુદા જુદા તેઆ હોય તેમાં શે! દોષ આવે છે? વળી તું જે 
જાતિ અપેક્ષાએ એક કહે તો તે અસે પણુ માનીએ છોએ. જેમ ઘઉના 
દાણા જુદાજુદા છે પણુ તેની જાતિ એક છે તેમ એડતા માનીએ તો તેમાં 
કાઇ દ્દોષ નથી. 

એ પ્રમાણે યથાર્થશ્રદ્ધાનવડે લે।કમાં સવ પદાર્થો અકૃત્રિમ નનુદાજુદા 
અનાદિનિધન માનવા. પણુ ને નિરથેક ભ્રમવડે સાચ-જૂઠનો નિર્ણુય જ ન 
કેરે તો તું જણે, કારણુ કે-તારા શ્રદ્ધાનનું ફળ તું જ પામીશ. 

અવતારમીમાસા 

વળી તેએ। બ્રહ્માથી પુત્ર-પોત્રાદિવડે કુલપ્રવૃત્તિ ચાલી કહે છે. એ ઝુલે।માં 
રાક્ષસ, મનુષ્ય, દેવ અને તિર્યચોમાં પરસ્પર પ્રસૂતિભેદ તેએ। બતાવે છે. દેવથૉં 
મતુપ્ય, અને મનુષ્યથી દેવ વા તિર્યચથી મતુષ્ય, અને મનુષ્યથી તિર્યચ ઇત્યાદિ 
કોઇ માતા અતે કેઈ પિતાથી પુત્ર-પુત્રીનું ઉપજવું બતાવે છે. પણુ એ કેવી 
રીતે સંભવે ? વળી મનથી, પવનાદિથી વા વિર્ય સૂ'ધવા આદિથો જ પ્રસૂતિ 
થવી ખતાવે છે. પણ એ પ્રત્યક્ષ વિરુદ્ધ ભાસે છે. કારણુ-અંમ થતાં પુત્ર- 
પૌત્રાદિના નિયમ કેવી રોતે રહ્યો ? વળી સોઢા મોટા પુરુષા અન્ય-અન્ય 
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માતપિતાથી થયા તેએ કહે છે, પણુ એવા મહાન પુરૃષો ઝુશીલવાન માત- 
પિતાથી કેમ ઉપજે ? એ તો લોકમાં પણુ ગાળ મનાય છે. તો એમ કહો 
તેમની મહતતા શા માટે કહે છે? વળી મેલ આદિવડે ગણેશાદિકની 
ઉત્પત્તિ ખતાવે છે, વા કોઇનું અ'ગ કે!ઇને નેડાયું એમ બતાવે છે. ઇત્યાદિ 
અનેક પ્રત્યક્ષવિરુદ્ધ તેએ। કહે છે. 


વળી ચોવીસ અવતાર થયા તેઓ કહે છે, તેમાં કેઈ અવતારોને તે 
પૂર્ણાવતાર કહે છે તથા કોઈને અ'શાવતાર કહે છે. હવે પૂર્ણાવતાર થતાં 
ખઅ્રહ્મ અન્ય ઠેકાણે વ્યાપી રહ્યો છે કે નહિ? ને વ્યાપી રહ્યો છે તો આ 
અવતારોને તું પૂર્ણાવતાર શા માટે કહે છે ? તથા ને નથી વ્યાપો રહ્યો 
તો એટલે! જ માત્ર ખ્રહ્ષ રહ્યો. વળી અ'શાવતાર થયે વાં ખ્રહ્માના એશ તો 
તું સર્વત્ર કહે છે, તો આમાં અધિકતા શું થઈ ? વળી તુચ્છ કાર્ય માટે 
્ર્ન પોતે એશાવતાર પાર્ચો કહે છે તેથી જણાય છે ફે-અવતાર પધાર્યા વિના 
ખ્રહ્માની શક્તિ એ કાર્ય કરવાની નહોતી. કારણ કે-જે કાયે અલ્પ ઉદ્યમથી 
થાય જાં ઘણ્‌ા ઉદ્યમ શા માટે કરીએ ? વળી એ અવતારેમાં મચ્છ-કચ્છાદિ 
અવતાર થયા, પણુ કિંચિત્‌ કાર્ય કરવા માટે હોનતિર્યચપર્યાયરૂપ ખ્રહ્મા થયો. 
પણુ એ કૅમ સંભવે? પ્રહલાદ માટે નરસિંહ અવતાર થયે પણ્‌ હિરણાક- 
શ્યપને એવેો। થવા જ કેમ દીધો! ? અને કેટલાક કાળ સુધી પોતાના ભસ્તને 
શા માટે ફુઃખ અપાવ્યું ? તથા આવો વિડરૂપ(કદરૂપો) સ્વાંગ શા માટે ધાર્યો ? 


તેઓ નાલિરાજાને ત્યાં વૃષભાવતાર થયે! ખતાવે છે. નાભિરાજાને પુત્ર- 
પણુાતું સુખ ઉપજાવવા માટે અવતાર ધારણ કર્યો તો તેણે ધાર તપશ્ચરણુ શા 
માટે કર્યું? તેને તો કાંઇ સાધ્ય હતું જ નહિ. તું કડોશ કે-“જગતને બતા- 
વવા માટે એમ કયું”. તે કોઇ અવતાર તપકશ્ચરણુ બતાવે, કોઈ અવતાર 
ભેગાદિક બતાવે, કોઈ અવતાર કોધાદિક પ્રગટ કરે તથા કોઈ કૂતુહલમાત્ર 
નાચે, તો તેમાં જગત કેને ભલો જાણે ? એ તે! માત્ર બહુરૂપી જેવે। સ્વાંગ 
થયે।, વળી તે કહે છે ફે-“એક “એઅરહંત” નામના રાજા થયો તેણે વૃષ- 
ભાવતારનો મત અએગીકાર કરી જેનમત પ્રગટ કયે.” પણુ જેનમાં તો કોઈ 
“અરહેત” નામને! રાન થયે! નથી. ત્યાં તો જે સર્વસ્પદ્ટ પામી પૂજવા ચેોગ્ય 
હોય તેતું જ નામ અહેત્‌ છે. 

વળી તેએ રામ અને કૃષ્ણુ એ બે જ અવતારોને સખ્ય કહે છે. પણુ 
રામાવતારે શું કર્યુ સીતાને માટે વિલાપ કરી રાવણુથી લડી તેને મારી 
રાજ્ય કર્યુ. તથા કૃષ્સાવતારે પહેલાં ગોવાળ થઇ પરસ્રી ગાપિકાઓને માટે 
નાના પ્રકારની વિપરીત નેંઘ ચેછા કરી પછી જરાસિંધુ આદિને મારી રાજય 
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ડ્યુ, પણુ યા કાચો કરવાથી શુ 1 થઈ? _શમ-ગૃષ્ણાદિકનું લા અદ 
સ્વરૂપ કહે છે, તો વચ્ચેના એટલા કાળ સુધી તેએ। કયાં રહ્યા ? જે ખ્રદ્યામાં 
રહ્યા તો ત્યાં જુદા રહ્યા કે એક રહ્યા ? જે જુદા રહ્યા તે જણાય છે 
કે-તેએ બ્રહ્મથી જુદા જ ઠર્યા. તથા એક રહે છે તો રામ પોતેજ કૃષ્ણ 
થચા અને સીતા પોતે જ રૂકિમણી થઇ ઇત્યાદિ કેવી રીતે કહો છે ? વળી 
તેએ રામાવતારમાં તે! સીતાને સખ્ય કહે છે, તથા કૃષ્ણાવત્‌ારમાં એ જ સીતાને 
રૂકિમણી થઇ કહણૅ છે. હવે તેને તો પ્રધાનર્‌ષ ન કહેતાં રાધિકાકુમારીને સુખ્ય 
કહે છે. ત્યાં પૂછીએ છીએ ત્યારે કહે છે કે-“રાધ્રિકા ભક્ત હેતી”. પણુ પોતાની 
સ્્રીને છોડી એક દાસીને સ્રુ'ખ્ય કરવી કેમ ખને ? વળી કૃષ્ણુને તે! રાધિકા 
સહિત પરસ્્રીસેવનનાં સર્વ વિષ્રાન થયાં, પણુ એ ભક્તિ કેવી ? એવાં કાર્ય તે 
મહાનિંઘ છે. વળી રૃકિમણીને છેડી રાધિકાને ગ્રુખ્ય કરી તે શું પરસ્રીસેવનને 
ભલું જાણી કરી હશે ? તથા એ કુષ્ણુ એડ રાધા જ વિષે આસક્ત ન થચે 
પરંતુ અન્ય ગોપિઓ-કુખ્ન આદિ અનેક પરસ્રીએમાં પણુ આસક્ત થયે, 
એ અવતાર એવાં જ કાર્ચૌનો અધિકારી થયો. વળો તેઓ કહે છે કે-“લહ્દમી 
તેની સ્રી છે” અને ધનાદિકને લક્ષ્મી કહે છે. પણ તે તો "પૃથ્વી આદિમાં જેમ 
પાષાણુ અને ધૂળ આદિ છે તેમ રત્ન-સુવર્ણાદિકને નદએ છીએ. એથી જુદી 
લક્ષ્મી કોણ છેકે કે જેનો ભરથાર નારાયણુ છે? વળી તેએ સીતાદિડને માયાનું 
શ્વરૃપ કહે છે. હવે તેમાં તે આસક્ત થયે! ત્યારે તે માયામાં જ આસપ્ત થયે। 
કેમ ન કહેવાય ? ખહુ ક્યાં સુધી કડીએ? તેઓ જે નિરૂપણ કરે છે તે ખધું 
વિરુદ્ધ કરે છે. પરંતુ જીવોને ભોગાદિકની વાત ગમે છે તેથી તેમતું કહેવું 
વહાલું લાગે છે. 

એ પ્રમાણે તેઆ અવતાર કહે છે, અને તેને ખ્રદ્દાસ્વરૂપ કહે છે. 
તથા અન્ય જીવોને પણુ બ્રહાસ્વરૂપ કહે છે. એક તો મહાદેવને 
તેએ બ્રહ્મસ્વરૂપ માને છે, અને તેને વળી યોગો કહે છે, પણુ તેણે યોગ શા 
માટે ગ્રહેણુ કર્યો? સ્રગછાલા અને ભસ્મ ધારણુ કરૅ છે તે શા માટે 
ધારણુ કરે છે ? તે રૂંડમાલા પહેરે છે, હવે જ્યારે હાડકાંને અડકવું પણુ નિંદ્ય 
છે તે તેને ગળામાં શા માટે રાં કરે છે ? સર્પાદિક સહિત છે, અને 
આકડો-ધતુરે ખાય છે તેમાં શું મોટાઈ કે ભલાઇ છે ? ત્રિશુલાદિ તે રાખે 
છે પણુ તેને કોનો ભય છે? પાર્વતીના સંગસહિત છે પણ યે।ાગી ખની નડે સ્ત્ર 
રાખે છે એવું વિપરીતપણું તેણુ શા માટે કર્યું ? જે કામાસક્ત હતે તે ઘ૨- 
માંજ રહેડું હેતું ! તથા નાના પ્રકારે તેણે વિપરીત ચેછાએ કરી તેનું પ્રથો।- 
જન તો કાંઇ જણાતું નથી, માત્ર બહાવરા જેવું કર્તન્ય દેખાય છે છતાં તેને 
તેએ  ખ્રહ્માસ્વરૂપ કહે છે- 


૧૧૮ શ્રી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





કોઈ વેળા તેને કૃષ્ણુને! સેવક 
કહે છે તથા કેઈ વેળા બંનેને એક કહે કાંઈ હૈકાણું જ નથી. સૂર્યા- 
દિકને ખ્રહ્મનું સ્વરૂપ કહે છે. વિષ્ણુએ કહ્યું છે કે-“ધાતુએમાં સુવર્ણ, વૃક્ષોમાં 
કલ્પવૃક્ષ તથા જુગારમાં જુઠ ઇત્યાદિકમાં હું જ છું” એમ તેએ કહે છે પણ 
પૃર્વાપર કાંઇ વિચારતા જ નથી, કોઇ એક અંગ વડે સંસારો જીવને મહંત 
માને, અને તેનેજ ખ્રહમનું સ્વરૂપ પણ કહે તો. “બ્રહ્મ સર્વવ્યાપી છે” એવું 
વિશેષણુ શા માટે આપો છે ? “સૂર્યાદિકમાં વા સુવર્ણાદિકમાં પણુ ખ્રહ્મ છે” હુવે 
સૂર્ય અજવાળુ કરૈ છે અને સુવણે ધત્ત છે ઇત્યાદિ ગુણે! વડે તેમાં ખ્રહ્મ માન્યે।, 
તે સૂર્યની માકક દીપાદિડ પણુ અજવાળુ કરે છે તથા સુવણુની માક્‌ક રૂપુ- 
લોખેડ આદિ પણુ ધન છે, ઇત્યાદિ ગુણુ અન્ય પદાર્થમાં પણુ છે તો તેમને 
પણુ ખ્રહ્મ માના ! તેમને નાના-મોટા માનો પણ જાતિ તો એક થઈ, એમ 
જૂડી મહતતા ઠરાવવા માટે તેએ અનેક પ્રકારની યુક્તિએ ખનાવે છે. 


વળી તેઓ પૃષ્ણુને તેનો સેવક કહે 
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વળી તેએ જ્વાલામાલિની આદિ અનેક દેવીઓને માયાનું સ્વરૂપ કહી 
હિંસાઢિક પાપ ઉપજાવી તેનું પૂજન ઠરાવે છે. પણુ માયા તા નિંદ્ય છે, તેનું 
પૂજન કૅમ સંભવે? તથા હિ'સાદિક કરતાં ભલું કેમ થાય ર ગાય, સર્પાદિક 
અભક્ષ્યભક્ષણાદિસહિત પશુને તેઓ પૂન્ય કહે છે, અગ્નિ, પવન અને 
જલાદિકને દેવ ઠરાવી તેને પૂજ્ય કહે છે, તથ્ા વૃક્ષાદિકને પણુ કલિપત યુક્તિ 
ખનાવી પૂજ્ય કહે છે. ઘણું શું કહીએ ! પુરૃષલિ'ગી નામ સહિત જે હોય 
તેમાં તો ખ્રહ્માની કલ્પના કરી તથા જ્રોલિ'ગી નામ સહિત જે હેય તેમાં 
માયાની કલ્પના કરી, તેએ અનેક વસ્તુએનું પૂજન ઠરાવે છે. એમને પૂજ- 
વાથી શું ફૂળ થશે, તેને પણુ કાંઈ વિચાર નથી. માત્ર જૂઠાં લાકિકપ્ર ચોજન- 
રૂપ કારણુ। ઠૅરાવી તેઅ જગતને ભમાવે છે. 

વળી તેઓ કહે છે કૅ-“વિધાતા શરીરને ઘડે છે, યમ મારૈ છે, મરતી 
વેળા યમના ડ્રત લેવા આવે છે, મર્યા પછી માગમાં ઘણુ! કાળ લાગે છે, 
ત્યાં યુણ્ય-પાપના હિસાબ લેવાય છે તથા ત્યાં દ'ડાદિક દે છે.” પણુ એ 
બધી કલ્પિત જૂઠી ગુક્તિ છે. કારણુ કે-સમય સમય અનંત જીવે ઉપજે છે 
અને મરે છે, તે સર્વનું યુગપત કેવી રીતે આ પ્રકારે સભવે? અને એમ 
માનવા માટે કે।ઈઈ કારણુ પણુ ભાસતું નથી. વળી તેઓ મરણુ પછી શ્રાદ્ધા- 
દિકવડે તેનું ભલું થવું કહે છે, પણુ જીવતાં તે! કૉ્કનાં પુણ્ય-પાપવડે ફે 
ખીજે સુખી-ડુઃખી થતો દેખાતો જ નથી, તો મરણુ પછી કેવી રીતે થશે ? 
માત્ર મનુષ્યોને ભમાવી પોતાને! લોભ સાધવા માટે તેએ આવી ઝુક્તિએ 
બનાવે છે. કીડી, પતંગ અને સિ'હાદિક જીવ પણુ ઉપજે-મરે છે તેમને તેઆ 


અધિકાર પાંચમો-અન્યમત નિરાકરણ ૧૧૯ 





પ્રલયના જીવ ઠૅરાવે છે. પણુ જેમ મસતુષ્યાદિકને જન્મ-મરણુ થતાં નેઇએ 
છીએ, તે જ પ્રમાણે તેમને પણુ થતાં નેઇએ છીએ. માત્ર જૂઠી કલ્પના કર- 
વાથી શું સિદ્ધિ છે ? વળો તેએ શાજ્્રોમાં કથાદિકનું નિરૂપણુ કરે છે, ત્યાં 
પણુ વિચાર કરતાં વિર્દ્ધતા જ ભાસે છે. 


યજ્ઞ સંબધી પશુહિ'સાનો વિચાર 
વળી તેએ યન્તાદિક કરવામાં ધમ ઠરાવે છે. યસમાં મોટા જીવોને 


હોમ કરે છે, અસ્નિ-કાષ્ઠાદિકના મહાઆરંભ કરે છે અને તેમાં જીવઘાત 
થાય છે. હવે તેમનાં જ શાસ્ત્રોમાં વા લોકમાં હિ'સાનો તો નિષેધ છે. પરંતુ 
તેએ એવા નિર્દય છે કે-એ ખધુ કાંઈ ગણુતા જ નથી. તેઆ કહે છે ઝે- 
“ચક્ષાર્થ વશ્ઞતવઃ સછા: અર્થાત્‌ યજ્ઞ માટે જ પશુ બનાવ્યાં છે, તેથી ત્યાં ઘાત 
કરવાનો કાંઈ દોષ નથી ”. વળી મેઘ આધિતું થવું, શઝુ આદિનો વિનાશ 
થવે।, ઇત્યાદિ ફૂળ બતાવી તેએ પોતાના લોભ માટે શજા વિગેરેને જિ 
છે. પણુ કોઈ વિષથી જવનવૃદ્ધિ થવી કહે એ જેમ પ્રત્યક્ષવિરુદ્ધ છે તેમ 
હિ'સા કરતાં ધર્મ અને કાર્યસિદ્ધિ થવી કહેવી એ પ્રત્યક્ષવિરૃદ્ધ છે. પરંતુ 
તેમણે જેમની હિ'સા કરવી કહી, તેમની તે! કાંઇ શક્તિ નથી અને તેમની 
જ્રાઇને કાંઇ પીડા પણ્‌ નથી, નને કોઈ શાક્તિવાનને। કે પપ્ટિના હોમ કરવે 
ઠરાવ્યો હોત તો ઠીક પડત, પણ પાપનો ભય નથી તેથી તેઓ પોતાના 
લે।ભ માટે ફુર્બલના ઘાતક બની પોતાતું વા અન્યનું બૂરુ કરવામાં તત્પર 
યા છે. 


ન 


નિગ્રેણુ અને સગુણુ ભક્તિની મીમાંસા 


તેએ ભક્તિચેોગ અને જ્ઞાનયોગ એમ બે પ્રકારવડે સેક્ષમાર્ગ પ્રરૂપણ 
ડરે છે. તેમાં પ્રથમ ભકિતચે।ગવડે મે।ક્ષમાર્ગે તેએ કહે છે, તેનું સ્વરૂપ અહીં 
કહ્ોએ છીએ:-- 

નિર્ગુણુ અને સગુણ ભેદરૂપ બૅ પ્રકારની ભડિત તેએ! કહે છે. અદ્વેત 
પરખ્રહ્મની ભક્તિ કરવી તે નિર્ઝુણુભક્તિ છે. તે આ પ્રમાણે કહે છે:-“તસે 
નિરાકાર છે, નિરેજન છે, મન-વચનથી અગોચર છે, અપાર છે, સર્વ- 
વ્યાપી છો, એક છે, સવના પ્રતિપાલક છે, અધમડદ્ધારફ છે! અને સર્વના 
કર્તા-ડર્તા છે” ઇત્યાદિ વિશ્રેષણાવડે ગુણુ ગાય છે. હવે તેમાં નિરાકારાટિ 
ફોઇ વિશેષણ્‌। તે અભાવરૂપ છે, તેને સર્વથારૂપ માનવાથી અભાવ જ ભાસે. 
[રણુ કૈ-વસ્તુ તિના આકારાદિ કેવી રીતે ભાસે ? તથા સર્વવ્યાપી આદિ 
ફેટલાંક વિશેષણ! અસંભવરૂપ છે, તેનું અસંભવપણું પહેલાં દર્શાવ્યું છે. વળી 
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એમ કહે છે કે-“જીવખુદ્ધિવડે હું તારો દાસ છું, શાસ્રદષ્ટિવડે તારો એશ 
છું તથા તત્તવબુદ્ધિવડે તું જ હું છું”? પણુ એ ત્રણે ભ્રમ જ છે. એ ભક્તિ 
કરવાવાળો ચેતન છે કે જડ ? જે ચેતન છે તો એ ચેતના ખ્રહ્મની છે કે 
તેની જ છે? ને બ્રહ્ાની છે તો “હં તારો દાસ છું” એમ માનવું ચેતનાને 
જ થાય છે. હવે ચેતના તે! બ્રહ્મનો સ્વભાવ ઠં્યો તથા સ્વભાવ-સ્વભાવીને 
તાદાત્મ્ય સબંધ છે, તે! ત્યાં દાસ અને સ્વામીનો સ'ખંધ કેમ ખને ? દાસ- 
સ્વામી સ'બેધ તો બે ભિન્ન પદાથો હેય ત્યાં જ બને. તથા ને એ ચેતના 
તેની જ છે, તો તે પોતાની ચેતનાને! ધણી ખ્રહ્મથી જુદો પદાર્થ ઠર્યો. તો 
પછી “હું અશ છું, તું છે તે હું છું”, એમ કહેવું જૂઠે થયું. વળો ભક્તિ 
કરવાવાળા જડ છે, તો જડમાં ખુદ્ધિનું હોવું અસંભવિત છે, તો તેને એવો 
ખુદ્ધિ ડ્યાંથી થઈ કે-“હું દાસ છું.” એમ કહેવું તો ત્યારે જ ખને ફે-જ્યારૈ 
ખને પદાર્થ જુદા હોય. તથા “તારે હું એશ છુ'” એમ કહેડું પણુ બનતું 
નથી. કારણુ કે-“તું” અને “હું” એમ કહેવું તો ત્યારે જ બને ફૈ-જ્યારે 
પોતે અને તે જુદા જ હોય- પણુ અએશ-અએશી જુદ્દા કેવી રોતે હોય ? કારણ 
જે-એશી એ કોઇ જુદી વસ્તુ નથી પણુ અએશે।નેો સસુદાય તે જ એશી છે. 
વળી “તું છે તે હું છું” એવું વચન જ વિરુદ્ધ છે. કારણુ કૈ-એક જ પદાથમાં 
પોતાપણું માનવું, અને પરપણું પણુ માનવું એમ ખેને કેવી રીતે સંભવે ? 
માટે ભ્રમ છોડી નિર્ણય કરવે। યોગ્ય છે. વળી કે।!ઈ નામ જ જપે છે, પણુ 
જેનું તે નામ જપે છે, તેનું સ્વરૂપ એ।ળખ્યા વિના કેવળ નામ જ જપવું 
જેવી રીતે કાર્યકારી થાય ? તું ડહીશ કે-“નામનો એવે! અતિશય છે”. 
તો! જે નામ 8શ્વરનું છે તે જ નામ કે!ઇ પાપી પુરુષનું ધર્યું હોય તે ત્યાં 
ખનેનાં નામ ઉચ્ચારણમાં ફૂલની તે સમાનતા થઈ ! પણ એમ ફેવી રોતે 
ખને ? માટે પહેલાં સ્વરૂપનો નિણુય કરી પછી ભડિત કરવા યોગ્ય હોય 
તેની ભક્તિ કરવી. એ પ્રમાણે નિર્ઝુણુભડિતનું સ્વરૂપ દર્શાવ્યું, હુવે સગુણુ- 
ભાડેત કહીએ છોએ:-- 

જ્યાં કામકોધાદિજન્ય કાર્ચોના વણુનવડે, સ્તુતિ આદિ કરવામાં આવે 
તેને તેએ સગુણુભકિત કહે છે. એ સગુણુભક્તિમાં જેમ લૌકિકશ્ર'ગાર પૂર્વક 
નાચિક-નાચિકાનું વણુન કરીએ છીએ, તેમ તેએ ઠાકે।૨-ઠૅકુરાણીનું વર્ણન કરે 
છે. ત્યાં સ્વસ્ૌ-પરસ્ત્રી સંબધી સંચે!ગ-વિચે!ગરૂપ સર્વ વ્યવહાર નિરૂપણુ કરે 
છે. સ્નાન કરતી આએ નાં વસ્ર ચોારવાં, દહોં લૂટવું, સ્રીએના ચરણે પડવું 
અને સ્રીઆની આગળ નાચડું ઇત્યાદિ કાર્યો ફે-જે કરતાં સંસારી જીવે! લજ્જા 
પાસે તેવાં કાર્ચો કરવાં તેએ ઠરાવે છે. પણુ એવાં કાર્યે1 તે અતિ કામની 
પીડા થતાં જ ખને, વળો ઝુદ્ધાદિક કાર્ય કયા" કહે છે, પણુ એ ફ્રોધનાં કાર્ય 
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છે, પોતાનો મહિમા ખતાવવા માટે ઉપાય કર્યા કહે છે, પણુ એ માનનાં 
કાર્ય છે. અનેક છલ કર્યા" કહે છે, પણુ એ માયાનાં કાર્ય છે, વિષયસામગ્રીની 
પ્રાસિ અથે પ્રયત્ન કર્યા કહે છે, પણુ એ લેોભનાં કાર્ય છે, તથા કુતૃહલાદિક 
કાર્ચેચ કર્યા' કહે છે, પણુ એ હાસ્યાદિકનાં કાર્ય છે. એ પ્રમાણે એ ખપાં 
કાચો. કોધાદિયુક્ત થતાં જ ખને. એ પ્રમાણે કામ-કોધાદિથી ઉપ્તન્ન થયેલાં 
કાર્યોને પ્રગટ કરી કહે છે કે-“ અમે સ્તુતિ કરીએ છીએ”. હવે ને કામ- 
ક્રોધાદિજન્ય કાર્ચા જ સ્તુતિ યોગ્ય થયાં તે નિંદ કાર્ય ડયાં ઠરશે ? જેની 
લોકમાં અને શાસ્રમાં અત્યંત નિંદા હોય તે જ કાર્ચેતું વણુન કરી સ્તુતિ 
કરવી એ તો હસ્તચુગલ જેવું કાર્ય થયું. અમે પૂછીએ છીએ કે-કોઈનું નામ 
કહ્યા વિના આવાં કાર્યોતું જ નિરૂપણ કરી કેઈ તમને કહે ફે-“ફ્લાણાએ 
આવાં કાર્ય ડર્યા” તે તેને તમે ભલે! ન્નણુશે। કે ખરો ? ને ભલે! જાણુરે। 
તો પાપી ભલે થયા પણુ ખૂરો કોણુ થચે। ? તથા ખૂરે। નનણુશે। તે। એવાં કાર્ય 
કોઈ પણુ કરે, પરતુ એ ખૂરો જ થચે1. પક્ષપાત રહિત ન્યાય કરે | જે પક્ષ- 
પાત પૃવક કહેશે। કે-“ઠાકોરજીનું એવું વણુન કરવું પણ સ્તુતિ છે” તે 
હોકોરજીએ એવાં કાર્ય શા અથે કર્યા”? એવાં નિંધકાર્ય કરવામાં શું સિદ્ધિ 
થઈ? તસે કહેશે! કૅ-પ્રવ્ૃત્તિ ચલાવવા માટે ડર્યા. પણુ પરસ્રીસેવન આદિ 
નિંધકાર્યેની પ્રવૃત્તિ ચલાવવામાં પોતાને વા અન્યને શું નફ્‌ા થયે! ? માટે 
ઠોકોરજીએ આવાં કાચેરય કરવાં સેભવતાં નથી, વળી નને એ કાર્યો ઠાકોરે નથી 
કર્યા", કેવલ તમે જ કહો છે, તો જેમાં રોષ નહાતો તેમાં દોષ લગાવ્યે। ! 
એટલે એડું વર્ણન કરવું તો નિદા જ છે, સ્તુતિ નહિ. વળો સ્તુતિ કરતાં જે 
ગુણુ।નું વણુન કરીએ તે રૂપ જ પરિણામ થાય વા તેમાં જ અતુરાગ આવે. 
હવે કામ-કોધાદિ કાર્યોનું વણુન કરતાં પોતે પણુ કામકોધાદિરૂપ થાય, અથવા 
કામકોધાદિમાં અનુરાગી થાય, તેથી એવા ભાવ તો] ભલા નથી. તમે કહેશે 
ક-“ભક્ત એવા ભાવ ડરતો નથી” તે પરિણામ થયા વિના વણેન કેવી 
રીતે કર્યું ? અને અનુરાગ થયા વિના ભક્તિ કેવી રીતે કરી? ને એ ભાવે 
જ રૂડા હાય તો બ્રહ્મચર્ય અને ક્ષમાદિકને ભલા શા માટે કહો છે ? ફારણુ 
કે તેમને તો એકખીન્ાથી પ્રતિપક્ષપણું છે. 

વળી સગુણુભક્તિ કરવા માટે રામ-પષુષ્ણાદિકની મૂતિ પણુ શ્રંગારાદિ- 
વડે વકૅત્વાદિ સહિત અને સ્રીઆદિ સંગ સહિત બનાવે છે, જેને જેતાં જ 
કામક્રોધાદિભાવ પ્રગટ થઇ આવે. મહાદેવને માત્ર લિગનેો જ આકાર 
બનાવે છે, જુઓ કેટલી વિટંખણા કે-જેતું નામ લેતાં પણુ લાજ આવે, 
જગત પણુ જેને ઢાંકી રાખે છે, તેના જ આકારતું તેએ પૂજન કરાવે છે. 
શું તેને અન્ય અંગ નહોતાં ? પરંતુ ઘણી વિટંબણા તો એમ જ કરતાં પ્રગટ 
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થાય છે, વળી સગુણુભકિત માટે નાનાપ્રકારની વિષયસામગ્રા તેએ એકઠી 
કરે છે, ત્યાં નામ તો ઠાકોરજીનું દે, અને તેને પોતે જ ભોગવે, ભોાજનાદિક 
ખનાવી “ડઠાકોરજીને ભોગ લગાવ્યો”, એમ કહી પછી તેમાં પ્રસાદની 
કલ્પના કેરી પોતે જ ભક્ષણુ કરી જય છે. ત્યાં અમે પૂછીએ છોએ ફે-પણેલાં 
ઠાકોરજીને જ્ુધા-તૃષાદિકની પીડા હશે ? જે પીડા ન હોય તો આવી 
કલ્પના કેમ સંભવે? તથા ક્ષુધાદિકવડે પીડિત હૉય તો તે વ્યાકુળ પણુ 
હોય, ત્યારે એ પશ્વર તો દુઃખી થયે, તે અન્યના દુઃખને કેવી રીતે ડ્ર 
કરે? વળી ભેોજનાદિક સામગ્રી પોતે તો તેના માટે મંગાવે, તથા 
તેને અર્પણ કરી તે કરો, પછો પ્રસાદ તૉ એ ઠાકોરજી આપે ત્યારે જ 
થાય, પોતાને કર્યોં તો ન જ થાય. જેમ કોઈ શળન્ાને કાંઇ ભેટ કરે 
પછી રાજ ખક્ષીસ કરે તો તે ગ્રહણુ કરવી યોગ્ય છે, પણુ પોતે 
રાજનને ભેટ કેરે અને રાજા તો કાંઈ કહે નહિ, માત્ર “રાજાએ મને બક્ષીસ 
કેરી? એમ પોતે જ કહી તેને અગીકાર કરે, એ તો માત્ર ખેલ જ થયે. 
તેમ અહીં પણુ એમ કરવાથી ભક્તિ તો ન થઈ, પણ માત્ર હારચય ડરવું જ 
થચું. વળી ઠાકોરજી અને તું બે છે કે એક? ને બે છો તો તે' ભેટ 
કેરી, હુવે તેને ઠાકોરજી બક્ષીસ આપે તો ગ્રહણુ કર, તું પોતે જ શા માટે 
ગ્રહણુ કરે છે? તું કહીશ કે-“ઠાફોરજીની તો મૃતિ છે, તેથી એવી હું જ 
કલ્પના કેરું છું.” તો ઠાકોરજીને કરવાનું કાર્ય તેં જ કયું, તેથી તું જ 
ઠાકોરજી થયો ! તથા જે એક છે તો ભેટ કરવી, પ્રસાદ કરવો, એ ખધું જૂઠ 
થયું. કારણુ કે એક થતાં એવો વ્યવહાર સંભવતો નથી. તેથી માત્ર લાોજનાસડત 
પુરુષાદ્ધારા આવી કલ્પના કરવામાં આવે છે. 

વળી ઠાકોરજીના માટે નૃત્ય-ગીૌતાદિક કરાવવાં તથા શીત-ગ્રીખ્મ- 
વસંતાદિ કતુએ માં સંસારીએને સૈભવતી એવી વિષયસામગ્રી એકઠી કરવી, 
ઇત્યાદિ કાર્યો તેએ કરે છે. ત્યાં નામ તો ઠાકે।રજીનું લેવું, અને ઇંદ્રિયવિષય 
પોતાના પોષવા, એવા બધા ઉપાય માત્ર વિષયાસક્ત જીવે।!એ જ કર્યા છે. 
ડાકેરજીએો જન્મ, વિવાહાદિક, રાજભોગ, શયન અને જ્ાગ્રણાદિની કલ્પના 
તેએ કરે છે, તે જેમ કઈ છેકરા-છેકરી, ગુડ્ડા-ગુડ્ડીના ખેલ બનાવી કુતૃડલ 
કરે, તેમ આ પણુ કુતૂહલ કરવા જેવું જ છે. પરમાર્થરૂપ ગુણુ તેમાં કાંઈ પણ 
નથી. ખાળઠાકૈરજીને। સ્વાંગ ખનાવી તેએ ચેષ્ટા ખતાવે છે; તેમાં એ વડે 
પોતાના જ વિષયપાષણુ કરે અને કહે ફકે-“આ પણુ ભક્તિ છે”. ઇત્યાદિ 
ઘણું શું કડોએ ? એવી એવી અનેક વિપરીતતા સગુણુભક્તિમાં હોય છે. 

એ પ્રમાણે બે પ્રકારની ભક્તિવડે તેએ। મોક્ષમાર્ગ કહે છે, પણુ તેનું 
સ્વરૂપ મિથ્યા સમજવું* હવે અન્યમતપ્રરૃપિત જ્તાનચોગવડે મોક્ષમાર્ગનું 
સ્વરૂપ બતાવીએ છોએ, 
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એક અદ્વેત-સર્વવ્યાપી પરમખ્રહ્માને જાણુવેો, તેને જ્ઞાન કહે છે. તેતું 
મિથ્યાપણું તો પહેલાં જ કહ્યું છે. વળી પોતાને સર્વથા શુદ્ધ ખ્રહ્દાસ્વરૂપ 
માનવે, કામ-ક્રોધાદિક વા શરીરાદિકને ભ્રમરૂપ ન્નણુવાં તેને જ્ઞાન કહે છે, 
પણુ એ ભ્રમ છે. ને પોતે શુદ્ધ છે તો મોક્ષના ઉપાય શા માટે કરે છે ? 
પોતે શુદ્ધ ખ્રહ્મ ઠર્યા ત્યારે કર્તવ્ય શું રહ્યું પોતાને કામ-કોધાદિક થતા તથા 
શરીરાદિકનેો સંચેોગ પ્રત્યક્ષ જેઈએ છીએ. હવે એનો અભાવ થશે ત્યારે થશે, 
પરંતુ વતમાનમાં એને સટ્ભાવ માનવે! એ બ્રમ કેમ કહેવાય? વળી તેઓ 
ક્રહે છે કે--“સોકક્ષના ઉપાય કરવો પણુ ભ્રમ છે, જેમ દોરડી તે દેરડી જ 
છે, તેને સપ ન્નણ્યેો। હતો તે ભ્રમ હેતો-એ ભ્રમ મટતાં તે દોરડી જ છે, તેમ 
પોતે તે ખ્રહ્મ જ છે, પણુ પોતાને અશુદ્ધ માન્યો! હતે એ જ ભ્રમ હતો, 
ભ્રમ મટતાં પોતે ખ્રહ્મા જ છે.” એમ કહેવું પણુ મિથ્યા છે. નને પોતે 
૨દ્ધ હોય અને તેને અશુદ્ધ જણે તો ભ્રમ ખરે, પણુ પોતે કામ-ક્રોધાદિ 
સહિત અશુદ્ધ થઇ રહ્યો છે, તેને અશુદ્ધ જાણે તો તે ભ્રમ શાને! ? શુદ્ધ 
જાણે તો ભ્રમ હોય. ભ્રમથી પોતાને જૂઠો શુદ્ધ માનવાથી શું સિદ્ધિ છે? 
તું ડહીશ કે-“એ કામ-કોધાદિક તો મનના ધમે છે, ખ્રહ્મ તો ન્યારો છે.'” 
તો તને પૂછીએ છીએ કેૅ-મન છે તે તારું સ્વરૂપ છે કે નહિ? નને છે તે 
એ કામ--કોધાદિક પણુ તારા જ થયા. તથા નથી તે! અમે પૂછીએ છીએ કે- 
તું જ્તાનસ્વરૂપ છે કૅ જડ છે? ને જ્તાનસ્વરૂપ છે, તો તને જ્ઞાન તે। મન 
વા ૪ંદ્રિયદ્રારા જ થતું દે'માય છે, એના વિના કે।ઈ જ્ઞાન ખતાવે તે તેને જુદુ 
તારું સ્વરૂપ માનીએ, પણુ એ ભાસતું નથો.વળી “મતજ્ઞાને” ધાતુથી “મન'શખ્ઠ 
થયે! છે. હવે મન તો] જ્તાનસ્વરૂપ છે; તો એ સાન ફોતું છે તે ખતાવ ? 
પણુ જુદું તો કેઈ ભાસતું નથી. વળી ને તું જડ છે તે। જ્ઞાન વિના પોતાના 
સ્વરૂપને! વિચાર કેવી રીતે કરે છે ? એમ તો ખને નહિ. તું કહે છે ફે- 
“ખ્રછ્ ન્યારો છે”, પણુ એ ન્યારે બ્રહ્મ તું જ છે કે કોઈ ખીન્ને ? નને તું જ 
છે તો તારામાં “હું બ્રહ્મ છું” એવું સાનવાવાછી' સાન છે તે તો મનસ્વરૂપ જ 
છે, મતથી જુદુ નથી. હવે પોતાપણું માનવું તો પોતાનામાં જ હોય, પણુ જેને 
જુદુ' જાણું તેમાં પોતાપણું માન્યું જાય નહિ, તથા ને ખ્રછ્ષા મનથી ન્યુદદો છે 
તે! મનર્‌ૂપ સાન એ ખ્રહ્મમાં પોતાપણું શા માટે માને છે? તથા ને ખ્રહ્ધ 
કોઇ ખીજને જ છે તે! ડું એ બ્રહ્મમાં પોતાપણું શા માટે માને છે? માટે ભ્રમ 
છેડી એમ માન કે-જેમ સ્પરીનાદિ પૈંદ્રેચો! તે શરીરનું સ્વરૂપ છે-જડ છે, પણુ 
ખે દ્વારા જે જાણુપણું થાય છે તે આત્માનું સ્વરૂપ છે. તેમ મન પણુ સૂક્મ 
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પુદ્ગલપરમાણએ।ને। પુંજ છે, અને તે શરીરનું જ એગ છે, તે દ્વારા જાણુપણુ 
થાય છે, વા કામ-કોધાદિભાવ થાય છે તે સર્વ આત્માનું સ્વરૂપ છે. વિશેષતા 
એટલી છે કે-જાણુપણ તો નિજ સ્વભાવ છે, તથા કામ-કોધાદિક ઉપાધિક ભાવ 
છે, તેનાથી આત્મા અશુદ્ધ છે. જ્યારે અવસર પામીને કામ-કોધાદિક મટશે 
તથા જાણુપણુ।ને મન-ઇદ્રિચોતું આધીનપણું મટશે, ત્યારે કેવળસ્તાનસ્વરૂપ આત્મા 
શુદ્ધ થશે. એજ પ્રમાણે બુદ્ધિ-અહેકારાદિક પણુ જાણી લેવાં, કારણુ કે-મન 
અને ખુદ્ધિ આદિ એકાથ જ છે, તથા અહંકારાદિક છે તે કામ-કોધાદિવત્‌ 
ઉપાધિકભાવ છે, તેને પોતાનાથી ભિજ્ઞ જાણવા એ બ્રમ છે. પણુ તે પોતાને 
છે એમ જાણી એ ઉપાધિકભાવોનેો અભાવ ફરવાને। ઉથમ કરવો ચેાગ્ય છે, 
પણુ જેનાથી તેનો અભાવ ન થઈ શકે અને પોતાની મહતતા ઇચ્છે, તે જીવ 
એ ભાવે, પોતાના નથી એમ ઠરાવી સ્વછદે પ્રવર્તે છે, અને કામ-ક્રૉધાદિક 
ભાવોને વધારી વિષયસામગ્રીમાં, વા હિંસાદિ કાર્યોમાં તત્પર થાય છે. 

વળી અહેંકારાદિકના ત્યાગને પણુ તે અન્યથા માને છે. સર્વને પરમખ્રહમ 
માનવું, કોઈ ઠેકાણે પોતાપણું ન માનવું તેને તે અહકારને। ત્યાગ ખતાવે છે; 
પણુ તે મિથ્યા છે. કારણુ કે-કોઇ પોતે છે કે નહિ? ને છે તો પોતામાં પોતા- 
પાણું કેમ ન માનીએ ? તથા પોતે નથી તે। સર્વને બ્રહ્મ કોણ માને છ? માટે 
શરીરાદિ પરમાં અહંખુદ્ધિ ન કરવો, ત્યાં કર્તારૂપ ન થવું, એ અહેકારને। ત્યાગ 
છે. પોતાનામાં અહેબુદ્ધિ કરવામાં દોષ નથી, વળી સર્વને સમાન જાણુવા, 
કોષની નિદ્દા ન કરવી; તથા કોઇમાં ભેદ ન કરવો, તેને તે રાગ-દ્વેષનો ત્યાગ 
ખતાવે છે. એ પણુ મિથ્યા છે. ડારણ્‌ કે-સર્વ પદાથ સમાન નથો. કાઈ ચેતન 
છે, કોઈ અચેતન છે, તથા કે) કેવા છે, કોઈ કેવા છે, તેને સમાન કેવી રીતે 
માનીએ $ માટે પરદ્રન્યને ઈટ-અનિણ ન માનવાં એ રાગ-દ્વેષનો ત્યાગ છે, 
પણુ પદાર્થોના વિશેષો જાણુવામાં તો કાંઈ દોષ નથી. એ જ પ્રમાણે બીજા 
પણુ મોક્ષમાર્ગરૂષ ભાવોની તેએ અન્યથા કલ્પના ડરે છે. વળી એવી કલ્પ- 
નાથી તેઓ કુશીલ સેવે છે, અભક્ષ્યભક્ષણુ કરૈ છે; વર્ણાદિ ભેદ કરતા નથી, 
તથા હોનકિયા આચરે છે, ઇત્યાદિ વિપરીતરૂપ પ્રવર્ત છે. જ્યારે કોઈ પૂછે 
ત્યારે કહે છે કે-“આ તો શરીરને! ધર્મ છે, અથવા જેવું પ્રારભ્ધ છે તેમ થાય 
છે, અથવા જેવી ઇશ્વરની ઇચ્છા હોય છે તેમ થાય છે, તેમાં અમારે વિકલ્પ 
ન કરવો.” જુઓ તે ખરા, પોતે જાણુવા છતાં જુઠરૂપ પ્રવર્તે છે, તેને તે 
શરીરનો ધમે ખતાવે છે, જ્યાં પોતે ઉઘમી ખની કાર્ય કરે છે, તેને પ્રારબ્ધ 
ક્ડે છે, પોતે ઈચ્છા પૂર્વક સેવે, તેને ઇશ્વરની ઇચ્છા બતાવે છે, તથા વિકલ્પ કરે 
અને કહે કે-અમારે તો વિકલ્પ ન કરવે।. પણુ માત્ર ધર્મને આશ્રય લઇ વિષય 
કષાચ સેવવા છે માટે જ તે આવો જૂઠી યુક્તિ ખનાવે છે. જે પોતાના પરિણામ 
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કિચિતૂ પણુ તેમાં ન મેળવે, તો અમે તેતું કર્તવ્ય ન માનીએ. જેમ પોતે 
ધ્યાન ધરી બેઠે! હોય, અને કોઇ પાતાના ઉપર વસ્ત નાખી નજય, ત્યાં પોતે 
જો કિંચિત્‌ પણુ સુખી ન થાય, તો ત્યાં તેતું કર્તન્ય નથી એ સાચું. પણુ જ્યાં 
પોતે વસ્રને અગિકાર કરી પહેરે, અને પોતાની શિતાદિક વેદના મટાડી 
સુખી થાય, ત્યાં જે પોતાનું કર્તવ્ય ન માને તો એ કૈમ બને? વળી કુશીલ- 
સેવન, અભક્ષ્યભક્ષણુ ઇત્યાદિ કાર્ય તો પરિણામ મળ્યા વિના થતાં જ નથી, 
ત્યાં પોતાનું કતેવ્ય કેવો રીતે ન માનીએ ? ને કામ-કોૌધાદિના અભાવ જ 
થયે! હીય, તો ત્યાં કેો૪ ક્રિયાઓમાં પ્રવૃત્તિ સંભવે જ નહિ. તથા જે કામ- 
કૉધાદિક હોય, તો જેમ એ ભાવો ઘટતા નય તેમ પ્રવૃત્તિ કરવી. પણુ સ્વછદી 
ખની તેને વધારવા યે।ગ્ય નથી. 


વળી કેટલાક જીવે। પવનાદિકના સાધન વડે પોતાને જ્ઞાની માને છે. 
ત્યાં ઇડા-પીંગળા-સુષુમ્ણારૂપ નાસિકાદ્વાર વડે પવન નીકળે, ત્યાં વર્ણાદિક 
ભેરોથી પવનને જ પૃથ્વીતત્ત્વાદિરૃપ કલ્પના કરે છે. તેના વિજ્ઞાનવડે કૅઈકે 
સાધનથી નિમિત્તનું જ્ઞાન થાય, જે વડે તે જગતને ઈટ-અનિષ્ટ બતાવે અને 
પોતે મહત કહેવડાવે, પણુ એ તો! લૌકિક કાર્ય છે, એ કાંઇ મોક્ષમાર્ગ નથી. 
જીવોને ઇણ-અનિષ્ટ બતાવી તેમનાં રાગ-દ્રેષ વધારે અને પોતાને માન- 
લેોભાદિક ઉપજાવે તેમાં શું સિદ્ધિ છે ? પ્રાણાયામાદિક સાધનવડે પવનને 
ચઢાવી સમાધિ લગાવી કહે છે, પણુ એ તો! જેમ નટ સાધનવડે હુસ્તાદિક- 
વડે કિયા કરે છે, તેમ અહીં પણુ સાધનથી પવનવડે કિયા કરી. હસ્તાદિક 
અને પવન એ તે શરોરનાં જ એગ છે. તેના સાધનથી આત્મહિત કેમ 
સધાય ? તું કકોશ કે-“ત્યાં મનનો વિકલ્પ મટી સુખ ઉપજે છે, અને યમને 
વશીભૂતપણું થતું નથી.” પણુ એ મિથ્યા છે. જેમ નિદ્રામાં ચેતનાની પ્રવૃત્તિ 
મટે છે, તેમ પવનસાધનથી અડોં ચેતનાની પ્રવૃત્તિ મટે છે. ત્યાં મનને રોઝી 
રાખ્યું છે; પણુ કાંઇ વાસના તે। મટી નથી, તેથી ત્યાં મનને! વિકલ્પ મટ્યો ન 
કહેવાય, અને ચૅતના વિના સુખ કોણુ ભોગવે છે? તેથી સુખ ઉપજ્યું પણુ 
ન કહેવાય. વળી એ સાધનવાળા તેો। આ ક્ષેત્રમાં થયા છે, તેમાં કોઇ અમર 
દેખાતા નથી. અગ્નિ લગાવતાં તેનું મરણુ થતું દેખાય છે, માટે તે “યમના 
વશીભૂત નથી” એ કલ્પના જૂઠી છે. 

વળી ન્યાં સાધનમાં કઈક ચેતના રહે, અને ત્યાં સાધનથી શખ્દ સાંભળે 
તેને તે “અનહદ” શખ્ટ ખતાવે છે. તેતો જેમ વીણાદિકના શખ્ટ સાંભળવાથી 
સુખ માનડું થાય છે; તેમ તેના સાંભળવાથી સુખ માનવા જેવું છે. એ તે। માત્ર 
વિષચનુ પોાષણુ થયું, પણુ પરમાર્થ તે। કાંઈ પણુ ન ઠર્યો. વળી પવનના નીકળવા- 


રર્દ શ્રી સોક્ષમાગ પ્રકાશક 





પસવામાં 'જોટ' એવા શખ્દની કલ્પના કરી તેને તેએ “અજપા જાપ” કહે છે, 
પણ્‌ તે તો જેમ તેતરના શખ્ટમાં “તું હી? શબ્દની કલ્પના કરે છે, કાંઇ અર્થને 
અવધારી એ તેતર એવે શખ્દ કહેતું નથી, તેમ અહોં “લોઇ'' શખ્દની ડલ્પના 
છે. કાંઇ પવન અર્થને અવધારી એવે! શખ્ઠ કહેતો નથી, વળી શખ્ટને જપવા- 
સાંભળવાથી જ કાંઇ ફળપ્રાસિ નથી. પણુ અથે અવધારવાથી ફૂલપ્રાસિ થાય છે 
“લોટ” શખ્દનો તો એ અર્થ છે કે-“તે હું છું.” હવે અહોં એવી અપેક્ષા 
જોઇએ તો કોણ ? તેનો નિણુય કરવો જેઈએ. કારણુ કે-“સસ્‌” શખ્દને 
અને “થવ શખ્દને નિત્યસબંધ છે. તેથી વસ્તુના નિણુંય કરી તેમાં અહંબુદ્ધિ 
ધારવામાં સોઇ” શખ્ઠ બને છે. ત્યાં પણુ જ્યાં પોતાને પોતાર્‌ૂપ અનુભવે છે 
ત્યાં તો “સોઈ” શબ્દ સેભવતો નથી, પણુ અન્યને પોતાનું સ્વરૂપ બતાવવામાં 
“સોઇ” શખ્ટ સેભવે છે. જેમ કઈ ષુરુષ પોતાને પોતાર્‌ૂપ જાણે ત્યાં તે “તે 
ર છ “9 એવડું શા માટે વિચારે ? પણુ કેો!ઈઈ અન્ય જીવ, કે જે પોતાને ન એઓળ- 
ખૂતે! હોય; તથા કે।ઇ પોતાનું લક્ષણુ ન ઓઆળખતે હોય, ત્યારે તેને એમ 
કહેવાય કે-“જે આવો છે તે હું છું”. એ જ પ્રમાણે અહોં જાણવું. 


વળો કેરઝ લલાટ, ભમર અને નાસિકાના અગ્ર ભાગ દેખવાના સાધનવડે 
ત્રિકુટી આદિતું ધ્યાન થયું કહી પરમાથ માને છે. ત્યાં નેત્રની પુતળી કરવાથી 
જાઇ મૂહિક વસ્તુ દીઠી એમાં શું સિદ્ધિ છે? વળી એવાં સાધનોથી કિંચિત્‌ 
ભૂત-ભવિષ્યાદિકનું સાન થાય, વચનસિકદ્ધ થાય, પૃથ્વી-આકાશાદિકમાં ગમ- 


નાદિકની શક્તિ ઉત્પન્ન થાય; વા શરીરમાં આરે રગ્યાદિક ક થાય, તોપણુ એ બધાં 
લૌકિક કાચો છે. દેવાદિકમાં એવી શક્તિ સ્વયં હોય છે, તેનાથી કાંઈ પોતાનું 


ભલું થતું નથી, પણુ ભહું તે। વિષયકષાયની વાસના મટતાં જ થાય છે. અને 
એ તો વિષય-કંષાય પોષવાના ઉપાય છે; તેથી એ ખધાં સાધન કાંઇ પણુ 
હિતકારી નથો. એમાં કટ ઘણું છે, મરણાદિ સુધી પણુ થઈ જાય છે અને હિત 
સધાતું નથી. માટે જ્તાનીપુરૂષ એવે! વ્યર્થ ખેદ કરતા નથી. કષાયી જીવો! જ 
વા સાધનમાં લાગે છે. 

વળી તેએ કેઇને ઘણાં તપશ્ચરણાદિ વડે મે।ક્ષનું સાધન કઠણુ બતાવે છે, 
ત્યારે કોઇને સુગમપણેુ જ સમે।ક્ષ થચે। કહે છે. ઉદ્ધવાદિકને પરમ ભક્ત કહી 
તેને તો તપનો ઉપદેશ આપ્યે। કહે છે, ત્યારે વેશ્યાદિકને પશિણામ વિના કેવળ 
નામાદિકથી જ તરવું બતાવે છે. કાંઈ ઠેકાણું જ નથી. એ પ્રમાણે તેએ મોક્ષ- 
માર્ગનું અન્યથા પ્રરૂપણુ કરે છે. 

અન્યમતકલિપત મોક્ષમાર્ગ ની મીમાંસા 


જૈટલાક મોક્ષસ્વરૂપનું પણુ અન્યથા પ્રરૂપણુ કરે છે. ત્યાં મે।હ્મ અનેક 
મઢારે બતાવે છેઃ--- 


અધિકાર પાંચમેો-અન્યસત નિરાકરણ જ્ર્છ 





એક તે! સેક્ષ એવો કહે છે કે-“વૈકુઠ્ધામમાં ઠાકોરજી ઠૅકુરાણીસહિત નાના 
ભોગવિલાસ કરે છે, ત્યાં જઈ પ્રાસ થાય અને તેમની ટહેલ (સેવા) કર્યા કરૈ 
તે મોક્ષ છે.” પણુ એ તે! વિરૃદ્ધ છે કારણુ કે પ્રથમ તે! ઠાકોરજી પણુ સંસારી- 
વત્‌ વિષયાસક્ત થઈ રહ્યા છે, તો જેમ રાજાદિક છે તેવા જ ઠાકે।રજી થયા. 
વળી અન્યની પાસે સેવા કરાવવી થઇ, ત્યારે તો ઠાકોરજીને પરાધીનપણું થયું. 
અને આ મોક્ષ પામી ત્યાં પણુ સેવા કર્યા કરે; તો જેવી રાજની ચાકરી 
કરવો, તેવી આ પણુ ચાકરી જ થઇ. તે! ત્યાં પરાધીનતા થતાં સુખ કેવી રીતે 
હોય ? એ પણુ બનતું નથી. 


એક મોક્ષ એવે! કહે છે કે-“ત્યાં ઈશ્વરની સમાન પોતે થાય છે.'' એ પણ 
મિથ્યા છે. ને ઈશ્વરની સમાન અન્ય પણુ જુદા હોય તો ઘણા ૪શ્વર થતાં 
લે।કનો કર્તા-હર્તા કોણુ ઠરશે ? બધાય ઠરશે તે તેમાં જુદી જુદી ઇચ્છા થતાં 
પરસ્પર વિરોધ થાય. તથા ઈશ્વર એક જ છેતો સમાનતા ન થઈ, અને તેથી 
ન્યૂન છે તેનામાં નીચાપણાથી ઉચ્ચતા પામવાની વ્યાઝુલતા રહો, ત્યારે તે સુખી 
ફેમ હોય ? જેમ સંસારમાં નાના-મોટા રાજાએ હોય છે, તેમ મોકક્ષમાં પણુ 
નાના-મોટા ઈશ્વર થયા. એમ 'પણુ બને નહિ. 

એક મોક્ષ એવા કહે છે કે-“વંકુઠમાં દીપકના જેવી જ્યોતિ છે. ત્યાં એ 
જ્યોતમાં જ્યોત જઈ મળે છે.” એ પણુ મિથ્યા છે. કારણુ કે-દીપકની જ્યોતિ 
તો! મૂતિક-અચેતન છે, એવી જ્યોતિ ત્યાં કેમ સંભવે ? વળી જ્યોતમાં જ્યોત 
મળતાં આ જ્યોત રહે છે કે નાશ પાસે છે ? ને રહે છે તો જ્યોત વધતી 
જશે; અને તેથી જ્યોતિમાં કોનાધિકપણુ' થશે, તથા જે વિણુસી નાય છે તે 
જ્યાં પોતાનો જ સત્તા નાશ થાયે, એવું કાય ઉપાદ્ેય કેમ માનીએ ? માથે 
એમ પણુ ખનતું નથો. 


મ ણુ 


એક સોક્ષ એવા કહે છે કે-“આત્મા ખ્રહ્મ જ છે, માયાનું આવરણુ મટતાં 
મ્રૃક્તિ જ છે.” એ પણુ મિશ્યા છે. કારણુ કે-તે માયાના અઃવરણુસહિત હતે; 
ત્યારે ખ્રહ્મથથી એક હતે! કે જુદો ? ને એક હતે તો ખ્રહ્મ જ માયારૂપ થચે।, 
તથા જે જુદ્દે હતો તો માયા ટૂર થતાં એ ખ્રહ્મમાં મળે છે; ત્યારે તેતું 
અસ્તિત્વ રહે છે કે નહિ? ને રહે છે તો સર્જસ્ને તો તેનું અસ્તિત્વ જુદું 
ભાસે. એટલે સંચોગગ થવાથી મળ્યા ભલે કહો, પરંતુ પરમાર્થથો તે! મન્યા 
નથી. તથા જે અસ્તિત્વ નશ્રી રહેતું, તો પોતાનો જ અભાવ થવે। કે।ણુ ઇચ્છે ? 
માટે એમ પણુ બનતું નથી. 

વળો એક પ્રકારે કોઈ મોક્ષતું સ્વરૂપ આ પ્રમાણે પણુ કહે છે કેઃ- 
“ખુદ્ધિ આદિનો નાશ થતાં મોક્ષ થાય છે,” પણુ “શરીરના અંગભૂત મન- 


૧૨૮ થી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





ઈંદ્રિયાને આધીન જ્ઞાન ન રહ્યું'-એ પ્રમાણે ડહેવું તો કામ-કોધાદિક ટ્ર 
થતાં જ બને છે. તથા ત્યાં ચેતનતાનેો પણુ અભાવ થયે! માનીએ; તો એવી 
પાષાણાદિ સમાન જડ અવસ્થાને ભલી કેમ માનીએ ? વળી રૃડુ' સાધન કરતાં 
તે જાણુપણું વધે છે, છતાં રડું સાધન કરતાં નણુપણાનો અભાવ થવો કેમ 
મનાય ? લે।કમાં પણુ સ્તાનની મહત્તાથી જડપણાની મહત્તા નથી. માટે 
એ પણુ બનતું નથી. 

એ જ પ્રમાણે અનેક પ્રકારની કલ્પનાવડે તેએ મોક્ષ બતાવે છે, પણુ 
ક્રાંઇ યથાર્થ જાણુતા નથી. માત્ર ચવૈસારઅવસ્થાની સે।ક્ષઅવસ્થામાં કલ્પના 
જરી પોતાની ઇચ્છાનુસાર બે।!લે છે. એ પ્રમાણે વેદાંતાદિમતોમાં અન્યથા 
નિરૂપણુ કરે છે. 


ઇસ્લામમત સ'બધી વિચાર 

વળી એ જ પ્રમાણે સ્રસલમાનોના મતનું અન્યથાપાગું નિરૂપષણુ કરીએ 
છોએ. જેમ તેએ ખ્રહ્યને સર્વવ્યાપી, એક, નિરંજન, સર્વનો કર્તાટર્તા માને છે, 
તેમ આ ખુદાને માને છે. જેમ તેઅ અવતાર થયા માને છે, તૅમ આ પેગ- 
ખર થયા માને છે. જેમ તેએ પુણ્ય-પાપના હિસાખ લેવા; તથા યથાયોગ્ય દંડા 
દિક દેવા ઠૅરાવે છે, તેમ આ ખુદાને ઠરાવે છે. જેમ તેએ ગાય આદિને પૂજ્ય 
કહે છે, તેમ આ સુવર આદિને કહે છે, એ ખધાં તિર્યચાદિક જ છે. જેમ 
તેએ ઈશ્વરની ભક્તિથી સુક્તિ થવી કહે છે, તેમ આ ખુદાની ભક્તિથી કહે 
છે. જેમ તેએ કે ઠેકાણે દયાને પોષે છે, તથા કે!ઇઇ ઠેકાણે હિંસાને પોષે 
છે તેમ આ પણુ કે!ઇ હેકાણે “રહમ” કરવી પોષે છે, તથા કે।% ડૈકાણે 
“જીખહ” કરવી પોષે છે. જેમ તેઓ ફે!ઈ ઠેકાણે તપશ્ચરણુ કરવું પોષે છે; 
ત્યારે કોઇ ઠેકાણે વિષયસેવન પોષે છે, તે જ પ્રમાણે આ પણુ પોષે છે. તથા 
જેમ તેઓ કેઈ ઠેકાણે માંસ, મદિરા અને શિકાર આદિને! નિષેધ કરે છે ત્યારે 
જોઈ ઠેકાણે ઉત્તમ પુરુષોદ્રારા તેના જ એગીકાર કરવા ખતાવે છે, તેમ આ 
પણુ તેને નિષેધ વા એગીકાર કરવો! બતાવે છે. એ પ્રમાણે અનેક પ્રકારથી 
તેમાં સમાનતા છે. ને કે નામાદિક જુદ્દાં જુદ્દા છે તાપણું પ્રચો।જન- 
ભૂત અર્થની તેમાં એક્તા છે. વળી ઈશ્વિર; ખુદા વગેરે મૂળ શ્રદ્ધાનની તે 
એક્તા છે, પણુ ઉત્તરશ્રદ્ધાનમાં ઘણા જ લેદે છે; ત્યાં તેઆથી પણુ વિપરીતરૃપ 
વિષય-કેષાય, હિંસાદિ પાપનાં પોષક પ્રત્યક્ષાદિ પ્રમાણથી વિરુષ્ધધ નિરૂપણુ કરે 
છે. માટે સુસલમાનોાનેો મત મહાવિપરીતરૂપ નજ્ણુવે।. 


એ પ્રમાણે આ ક્ષેત્ર-કાળમાં જેની ઘણી પ્રવૃત્તિ થઇ રહી છે તેનું 
સિથ્યાપણું દર્શાવ્યું. 
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અધિકાર પાંચમો-અન્યમલ નિરાકરણ ફસ્ટ 





પ્રશ્ન--જે એ મતો સિથ્યા છે, તો સોટા સોઢા રાજદિકો વા સોટા 
* વિદ્યાવાન પુરુષો એ મતેમાં કેવી રીતે પ્રવર્તે છે ? 
ઉત્તર--સંસારી જીવોને મિથ્યાવાસના અનાદિ કાળથી છે, હવે એ મતેોમાં 
મિથ્યાત્વનું જ પોષણુ છે, વળી જીવોને વિષયકષાયરૂપ કાચૌની ઈચ્છા વર્તે 
છે અને તેમાં વિષયકષાયરૂપ કાર્યોનું જ પાષણુ છે, તથા રાજાદિકેો। અને 
વિદ્યાવાનેનતું એવા ધર્મમતે।માં વિષયકષાયરૂપ પ્રચોજન સિદ્ધ થાય છે, અને 
સંસારી જીવ તો લે।કર્નિયપણુાને પણુ ઉલંઘી જેમાં પાપ થતું જાણે તે કાર્યોને 
પણુ કરવા ઇચ્છે છે, ઢુલે તે જ કાર્ચો કરતાં કોઈ ધર્મે બતાવે તો એવા ધમેમાં 
કેોણુ ન જેડાય ? તેથી એ ધર્મમતે ની પ્રવૃત્તિ વિશેષ છે, 


પ્રશ્ષ--એ પર્મમતે।માં પણુ વીતરાગતા અને દયા ઈત્યાદિક કહ્યાં છે ! 


ઉત્તર--જેમ ઝલક આપ્યા વિના ખોટું દ્રવ્ય ચાલે નહિ, તેમ સાચ 
મેળવ્યા વિના જૂઠ ચાલે નહિ. પરંતુ સર્વના હિતરૂપ પ્રચોજનમાં વિષય- 
કુષાયનું જ પેોષણુ કર્યું છે. જેમ ગીતામાં ઉપદેશ આપીને યુદ્ધ કરાવવાતું જ 
પ્રચાજન પ્રગટ કર્યુ, તથા વેદાંતમાં શુદ્ધનિરૂપણુ કરી સ્‍્વછદી થવાવું પ્રયોજન 
દર્શાવ્યું, તેમ અહોં પણુ જાણુવું. વળી આ નિષૃછકાળમાં નિગૃષ્ધર્મની જ 
પ્રવૃત્તિ વિશેષ હોય છે. જુએ। ! આ કાળમાં સ્રુસલમાન ઘણા પ્રધાન થઇ 
ગયા અને હિંદુ ઘટી ગયા, તથા હિદુએ।માં પણ અન્ય તે। વધી ગયા 
અને જેનો ઘટી ગયા, એ ખધે।ા કાળનો દોષ છે. એ પ્રમાણું આ ફાળમાં 
મિથ્યાધર્મની પ્રવૃત્તિ ઘણી ન્નેવામાં આવે છે. 


હલે પેડિતપણાના ખળથી ડલ્પિતયુક્તિવડે જુદા જુદા મત સ્થાપિત 

થયા છે, તેમાં જે તત્ત્વાદિક માને છે, તેનું નિરૂપણુ કરીએ છીએ. 
સાખ્યમત-નિરાકરણુ 

સાંખ્યમતમાં પચ્ચીસ તત્ત્વ માને છે, તે અહોં કહીએ છીએ-સત્ત્વ, રજ, 
અને તમઃ એ ત્રણુ ગુણ કહે છે. સત્ત્વવડે પ્રસાદ ( પ્રસન્નતા ) થાય છે, 
રનનેગુણુવડે ચિત્તની ચ'ચળતા થાય છે, તથા તસેાગુણુવડે મૂઢત। થાય છે, ઇત્યાદિ 
લક્ષણુ તેએ કહે છે. એ રૂપ અવસ્થાનું નામ પ્રકૃતિ છે. તેનાથી બુધ્ધિ ઉપજે 
છે, તેનું જ નામ મહેતત્ત્ત છે. તેનાથી અહકાર ઉપજે છે, અહંકારથી સોળ 
માત્રા થાય છે, પાંચ સ્તાનઇદિય થાય છે-સ્પશ'ન, રસના, ધ્રાણુ, ચક્ષુ અને 
શ્રોત્, તથા એક મન થાય છે, પાંચ કસે"દિય થાય છે-વચન, પગ, હાથ, ગુદા 
અને લિંગ, પાંચ તન્માત્રા થાય છે- રૂપ, રસ, ગૅેધ, સ્પર્શ અને શખ્ટ. વળી 
રૂપથી અગ્તિ; રસ્રથી જળ; ગ'ધથી પૃથ્વી, સ્પશ'થી પવન; અને શખ્ટથી આકાશ 
એ પ્રમાણે થયાં ડહે છે. એ રીતે ચોવીસ તત્વ તે પ્રફૃતિસ્વરૂપ છે, એનાથી 
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ભિન્ન નિગુણુકર્તા-ભે।કતા પુરુષ એક છે; એ પ્રમાણે પચીસ તત્ત્વ કહે છે, પણુ 
એ કલ્પિત છે. કારણુ કે-એ રાજસાદિ ગુણુ આશ્રય વિના કેવો રીતે હોય ? 
એના આશ્રય તો ચેતનદ્રજ્ય જ સેલવે છે. વળી એનાથી ખુદ્ધિ થઇ કહે છે, 
પણુ ખુદ્ધિ નામ તે! જ્ઞાનનું છે, કોઇ સ્ાનગુણુધારીપદાર્થમાં જ એ થતી દેખાય 
છે, તો એનાથી સ્તાન થયું કેમ મનાય ? અહીં કોઈ કહે ફે-“ખુદ્દિ જુદી 
છે અને સ્તાન જુદુ' છે” તો મન તે આગળ સોળ માત્રામાં કહ્યું, તથા જ્ઞાન 
જુદુ કહેશે! તે બુધ્ધિ કોનું નામ ઠેરાવરશે। ? વળી તેનાથી અહંકાર થચેો 
કહ્યો; હેવે પર વસ્તુમાં “હું કર્‌ છુ” એવું માનવાનું નામ અહેકાર છે, પણુ 
સાક્ષીભૂતપણું જાણુવાથી તે! અહકાર થતે। નથી, તે। તે જ્ઞાનવડે ઉપન્યે। કેમ 
કહેવાય ? વળી અહેકારવડે સોળ માત્રા ઉપજી કહી, તેમાં પાંચ જ્તાનેદ્રિયો 
કહી, હવે શરીરમાં નેત્રાદિઆકારરૂપ દ્રવ્યઇ'દ્રિચા છે, તે તો. પૃથ્વીઆદિવત્‌ 
દેખાય છે, અને અન્ય વર્ણાદિકને જાણુવારૂપ ભાવઈ'દ્રિય છે તે સ્તાનરૂપ છે, 
ત્યાં અહકારનું શું પ્રચાજન છે? શું અહંકાર, ખુદ્ધિરહિત કોઇને દેખાય 
છે ? તો અહંકારવડે નિપજવાં કેમ સંભવે ? વળી મન કહ્યું, પણુ એ મન, 
ઈંટ્રિયવત્‌ જ છે. કારણુ કે-દ્રવ્ય મન શરીરરૂપ છે, તથા ભાવ મન સાનરૂપ છે. 
પાંચ કર્મે'દ્રિયા કહી, પણુ એ તે! શરીરનાં જ અંગ છે, મૂતિક છે. અમૃતિક 
અહંકારથી તેનું ઉપજવું કૅવી રીતે મનાય ? વળી પાંચ જ કર્મૈદ્રિયો નથી, 
પણુ શરીરનાં બધાંય અગે કાર્યકારી છે. તથા વર્ણન તે! સર્વજીવાશ્રિત છે, 
જવળ મનુષ્યપર્ચયાયાશ્રિત જ નથી, તેથો સૂ'ઢ-પુ'છ ઇત્યાદિ એગ પણુ કર્મે'દ્રિયે। 
જ છે, તો અહોં પાંચની જ સંખ્યા કૅમ કહો છો? વળી સ્પર્શાદિક પાંચ 
તન્માત્રા કહી, પણ રૂપાદિક કાંઈ જુદી વસ્તુ નથી, એ તે પરમાણુઓથી 
તન્મય ગુણુ છે, તો એ જુદા કૈવી રીતે નિપજ્યા ? વળી અહકાર તે અમૂતિક 
જીવને પરિણામ છે, તેથી એ મૂતિકગુણુ તેનાથી નિપજ્યે। કેવી રીતે માનીએ ? 
તથા એ પાંચેથી અગ્નિ આદિ નિપજ્યા કહે છે, તે પણુ પ્રત્યક્ષ જૂઠ છે. 
કારણુ કે-રૂપાદિક અને અગ્નિ આદિને સહભૂત ગુણુગુણી સખધ છે, માત્ર 
કહવામાં ભિન્નતા છે, પણ વસ્તુમાં ભેદ નથો. કોઇ પ્રકારે કે।ઇ જુદા થતા 
શાસતા નથી, કહેવામાત્રવડે જ તેમાં ભેદ ઉપજાવીએ છીએ, તો! રૂપાદિકવડે 
અગ્નિ આદિ ઉપજ્યાં કેવી રીતે માનોએ ? કહેવામાં પણુ ગુણીમાં ગુણુ છે, 
પણુ ચુણુથી ગુણી નિપજ્યો! કેવી રીતે મનાય ? વળી એ સર્વથા ભિન્ન એક 
પુરુષ કહે છે, પણુ તેનું સ્વરૂપ અવકતવ્ય કહો કાંઈ પ્રત્યુત્તર કરતા નથો, 
જે પૂછીએ કે-તે કેવો છે ? શું છે ? કેવી રીતે કર્તા-હર્તા છે ? તો! તે બતાવતા 
નથી. જે બતાવે તે! તેમાં પણુ વિચાર કરતાં અન્યથાપણું જ ભાસે. એ પ્રમાણે 
સાંખ્યમતમાં કૅહેલાં કલ્પિતતત્ત્વ મિથ્યા જાણુવાં. 
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વળી તેઓ પુરુષને પ્રકૃત્તિથી ભિન્ન ન્ણુવાનું નામ મોક્ષમાર્ગ કહે છે, 
પણુ પ્રથમ તે! પ્રજૃુતિ-પુરુષ કોઈ છે જ નહિ. તથા કૈવળ જાણુવામાત્રથી તે 
સિદ્ધિ થતી નથી, પણુ ન્ણુપણુાવડે રાગાદિક મટાડતાં સિદ્ધિ થાય છે. કેવળ ' 
જાણુવામાત્રથી તે। કાંઈ રાગાદિક ઘટે નહિ, કારણુ કે-પ્રજુતિનું કર્ત્ય માને 
અને પોતે અકર્તા રહે, ત્યારે રાગાદિ શા માટે ઘટાડે ? માટે એ સોક્ષમાગે 
નથી. વળી પ્રઝૃતિથી પુરુષતું ભિન્ન થડું તેને સેક્ષ કહે છે. હવે પચ્ચીસ 
તત્ત્વામાં ચોવીસ તત્ત્વ તે। પ્રકૃતિ સખંષી કહ્યાં અને એક પુરૃષ ભિન્ન કહ્યો, 
હેવે તે તો જુદો જ છે. કોઈ જીવપદાર્થ એ પચીસ વત્તેમાં કહ્યો જ 
નથી. વળી પુરુષને જ પ્રકૃતિસંચોગ થતાં જીવર્સસ્ા થાય છે, તે! જુદા જુદા 
પુરુષ પ્રકૃતિ સહિત છે, તેમાં પાછળથી સાધનવડે કોઇ સુરુષ પ્રમુતિ રહિત 
થાય છે એમ સિદ્ધ થયું, પુરુષ એક તે! ન ઠં્યૌ ! વળી પ્રકુતિ એ પુરુષની 
ભૂલ છે, કે કોઇ વ્યેતરીવતૂ જુદી જ છે? કે જે જીવને આવી વળગે છે |! 
જે તેની ભૂલ છે, તે! પ્રકૃતિથી ઈદ્રિયાદિક વા સ્પર્શાદિક તત્ત્વ ઉપન્યાં કેવી 
રીતે માનીએ ? તથા ને નદી છે, તે તે પણુ એક વસ્તુ થઈ, સર્વે કર્તન્ય 
તેતું ઠચું*, પુર્ષતું કાંઈ કર્તવ્ય જ રહ્યુ નહિ, પછી ઉપદેશ શા માટે આપે 
છે ? એ પ્રમાણે મેક્ષમાર્ગપણું માનડું મિથ્યા છે. 

વળી ત્યાં પ્રત્યક્ષ, અનુમાન અને આગમ ત્રણુ પ્રમાણુ કહે છે. પણુ તેના સત્ય- 
અસત્યને! નિર્ણુય જેનના ન્યાયગ્રંથોથી નાણુવો. એ સાંખ્યમતમાં કેઈ તો 
કશ્વરને માનતા નથી, કોઇ એક પુડ્ષને ઈશ્વર માને છે; કોઇ શિવને, 
તથા કે।ઇ નારાયણુને દેવ માને છે. એમ તેઓ પોતાની ઇચ્છાતુસાર કલ્પના 
ઝ્રરે છે, ડાંઇ નિશ્ચય નથી. એ મતમાં કોઈ જટા ધારણુ કરે છે, કોઇ 
યોા।ટી રાખે છે, કોઇ સુડિત થાય છે, તથા કે।!ઈ કથ્થઇ વસ પહેરે છે, ઇત્યાદિક 
અનેક પ્રકારના વેષ ધારી તત્ત્વસ્ઞાનના આશ્રયવડે પોતાને મહત કહેવડાવે 
છે. એ પ્રમાણે સાંખ્યમતનું નિરૂપણુ કડું 


નેયાચિકમત-નિરાકરણુ 


શિવમતમાં નેયાયિક અને વેશેષિક એવા બે ભેદ છે. તેમાં નેયાયિકમાં 
પ્રમાણુ, પ્રમેય, સંશય, પ્રચેો।જન, દષ્ટાંત, સિદ્ધાંત, અવયવ, તર્ક, નિણુય, વાદ, 
જ૯્પ, વિતડા, હેત્વાભાસ, છલ, નતિ અને નિગ્રહુસ્થાન એ સોળ તત્ત્વ કકે 
છે. પ્રત્યક્ષ, અનુમાન, શખ્દ અને ઉપમા એ ચાર પ્રકારનાં પ્રમાણુ કહે છે, 
આત્મા, દેહ, અર્થે અને ખુદ્ધિ ઇત્યાદિને પ્રમેય કહે છે, “આ શું છે” તેનું 
નામ સેશય છે, જેના અર્થે પ્રવૃત્તિ થાય તે પ્રચે।જન છે, જેને વાદી-પ્રતિવાદી 
માને તે દષ્ટાંત છે, દષ્ટાંત વડે જેને ઠરાવીએ તે સિદ્ધાંત છે, અનુમાનનાં 
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પ્રતિજ્ઞા આદિ પાંચ અ'ગ તે અવયવ છે, સંશય ડ્ર થતાં કોઇ વિચારથી ઠીક 
થાય તે તર્ક છે, તે પછી પ્રતીતિ રૂપ ન્ણુવું થાય તે નિણુય છે, આચાર્ય- 
શિષ્યમાં પક્ષ-પ્રતિપક્ષ વડે અભ્યાસ તે વાદ છે, જાણુવાની ઇચ્છારૂપ કથામાં 
જે છલ-જાતિ આદિ ટ્વષષણુ તે જલ્પ છે, પ્રતિપક્ષરહિત વાદ તે વિતેડા 
છે, સાચા હૅતુ નહિ એવા અસિદ્ધ આદિ ભેદસહિત તે હેત્વાભાસ છે, છલ- 
પૂર્વક વચન તે છલ છે, ખરાં ટ્ષણુ નથી એવા ટ્વ્ષણાભાસ તે જતિ છે, અને 
જેનાથી પરવાદીનો નિગ્રહ થાય તે નિગ્રહસ્થાન છે. 

એ પ્રમાણે સેશયાદિ તત્ત્વ કહે છે, પણુ એ ફેઈ વસ્તુસ્વરૂપ તત્ત્વ તો 
નથી. સ્તાનને નિણુય ડરવાને વા વાદવડે પાંડિત્ય પ્રગટ કરવાના કારણુભૂત 
વિચારોને તત્ત્વ કહે છે, પણુ એનાથી પરમાર્થકાર્ય કેવી રીતે થાય ? કામ- 
જ્ઠોધાદિ ભાવોને મટાડી નિરાકુળ થયું એ કાર્ય છે. હવે એ પ્રચોજન તે 
અહીં કાંઈ પણુ દેખાડ્યું જ નહિ. માત્ર પાંડિત્યની નાના ઝુક્તિએ બનાવી, 
પણુ એ એક ચાતુર્ય જ છે, તેથી એ તત્ત્વભૂત નથી. 


તમે કહેશે કે-“એને જાણ્યા વિના પ્રચોજનભૂતતત્ત્વના નિણુય કરી 
શકાતો! નથી, માટે એને તત્ત્વ કહે છે.” હવે એવી પરંપરા તો! વ્યાકરણુવાળા 
પણુ કહૅ છે કે-વ્યાકરણુ ભણુવાથી અર્થને। નિર્ણય થાય છે, તથા ભોજનાદિકના 
અધિકારી પણુ કહે છે કે-ભોજન કરવાથી શરીરની સ્થિરતા થતાં તત્ત્વાનિણય 
કરવાને સમર્થ થાય, પણુ એવી યુક્તિ કાર્યકારી નથી. અહાં ને એમ કહેશો 
જે-“વ્યાકરણુ-ભેોજનાદિક તે અવક્ષ્ય તત્ત્વજ્ઞાનનાં કારણુ નથી; એ તે। લોકિક- 
કા સાધવાનાં કારણુ છે” તો જેમ એ છે તેમ તમે કહેલાં તત્ત્વો પણુ 
લૌકિકકાર્ય સાધવાનાં જ કારણે્‌। છે. જેમ ઇ'દ્રિયાદિકથી જાણુવાને પ્રત્યક્ષાદિ 
પ્રમાણુ કહે છે વા સ્થાણુ-પુરુષાદિમાં સેશયાદિકતું નિરૂપણુ કર્યું. તેથી જેને 
'જાણુવાથી કામ-ફ્રોધાદિક અવશ્ય ટૂર થાય, નિરાકુળતા ઉપજે તે જ તત્ત્વ 
કાયૈકારી છે. તમે કહેશે! કે-“પ્રમેય તત્ત્તમાં આત્માદિકને નિણુંય થાય છે, 
તેથી તે કાર્યકારી છે,” પણુ પ્રમેય તો બધીય વસ્તુએ છે, પ્રમીતિને વિષય 
નથી, એવી ફે!ઈ પણુ વસ્તુ નથી. માટે પ્રમેયને તત્ત્વ શા માટે કલ્લું ? આત્મા 
આદિ તત્ત્વ કહેવાં હતાં. 

વળી આત્માહિકનું સ્વરૂપ પણુ અન્યથા પ્રરૂપણૂ કર્યું છે, એમ પક્ષપાત- 
ર[ડિત વિચાર કરવાથી ભાસે છે. જેમ કે-આત્માના બે ભેદ તેએ ડહે છે:- 
પરમાત્મા અને જીવાત્મા. હવે પરમાત્માને સર્વને કર્તા કહે છે. ત્યાં તેએ 
એવું અતુમાન કરે છે ફે-“આઅઆ જગત કર્તાવડે નિપજ્યું છે કારણુ કે-એ કાર્ય છે, 
જે જાયે છે તે કર્તા વડે નિપજે છે, જેમ કે-ઘટાદિક.” પણુ એ અતુમાના* 
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ભાસ છે. કારણુ કે-અહોં અતુમાનાન્તર સભવે છે. આ જગત સસસ્ત કતો- 
વડે નિપજ્યું નથી, કારણુ કે-એમાં કે!ઈઈ અકાર્ચરૂપ પદાથો પણુ છે. અને જે 
અકાર્ય છે, તે કર્તાવડે નિપજ્યા નથી, જેમકે-સૂર્યખિખાદિક. વળી કર્તા જે 
વશ્તુ બનાવે છે, તે કયા અર્થે કાર્યકારી છે આ લે।કમાં તો અનેક વસ્તુઓ 
એવી ન્નેવામાં આવે છે; જે કાર્યકારી જ નથી. અનેક પદાર્થોના સસુદાયરૂપ 
જગતમાં કેટલાક પદાથો પૃત્રિમ છે, કે જે મનુષ્યાદિક વડે કરવામાં આવે છે. 
જેમકે-ઘટાદિક; તથા કેટલાક અમૃત્રિમ છે, જેમકે-પૃથ્વી આદિના ભિન્ન- 
ભિન્ન પરમાણુ, જેની કાર્યરૂપ પલટના થાય છે, તોપણુ એ પોતાના મૂળસ્વ- 
ભાવથી નિત્ય છે, અર્થાત-જેનેો કેઈ કર્તા નથી. એ પ્રત્યક્ષાદિ પ્રમાણુથી અગે।- 
ચર છે, તેથી ઈશ્વરને કર્તા માનવો મિથ્યા છે. વળી તેઓ જીવાત્માને પ્રત્ચેક- 
શરીરભિન્ન કહે છે, તે તે! સત્ય છે, પરંતુ મોહ્ષ ગયા પછી પણુ તેમને ભિન્ન 
જ માનવા યોગ્ય છે. વિશેષ પ્રથમ કહ્યું જ છે. એ જ પ્રમાણું તેએ અન્ય 
તત્ત્વોને પણુ મિથ્યા પ્રરૂષે છે, પ્રમાણાદિકતું સ્વરૂપ પ્રણુ અન્યથા કલ્પે છે, તે 
જેનગ્રંથાથી પરીક્ષા કરતાં ભાસે છે. એ પ્રમાણે નેયાયિકમતમાં કહેલાં તત્ત્વ 
કલ્પિત ન્ણુવાં. 


વેશેષિકમત-નિરાકરણુ 


વેશેષિકમતમાં-“દ્રચા, ગુણુ, કર્મ, સામાન્ય, વિશેષ અને સમવાય એ છ 
તત્ત્વા કહે છે. તેમાં દ્રવ્યતત્ત્વ-પૃથ્વિ, જલ, અગ્નિ, પવન, આકાશ, કાલ; દિશા, 
આત્મા અને મન એ નવ પ્રકારે છે. ત્યાં પૃથ્વી, જળ, અગ્નિ અને પવનના 
પરમાણુ ભિન્ન ભિન્ન છે અને તે નિત્ય છે, તેનાથી કાયેરૂપ પૃથ્વી આદિ 
ચાય છે તે અનિત્ય છે,” પણુ એમ કહેવું પ્રત્યક્ષાહિકથી વિરૃદ્ધ છે, ઝારણુ કે- 
ઇન્ધનર્‌ૂપ પૃથ્વીઆદિનાં પરમાણુ અગ્નિરૂપ થતાં નેઇએ છીએ, અગ્નિનાં પર- 
માણુની રાખરૂપષૃથ્વી થતી જોઇએ છીએ, તથા જળનાં પરમાણુ મુક્તાક્લ 
(સેતી )રૂપપૃથ્વી થતાં નેઇએ છીએ. તું કહોશ કે-“એ પરમાણુ જતાં 
રહે છે અને બીન્ત' જ પરમાણુ તે રૂપ થાય છે”, પણુ પ્રત્યક્ષને તું અસત્ય 
ઠરાવે છે કોઈ એવી પ્રબળ યુક્તિ કહે તો અમે એ જ પ્રમાણે માનીએ, 
પરંતુ કેવળ કહેવામાત્રથી તો એમ ઠરે નહિ. કારણુ કે-સર્વ પરમાણુએ।ની એક 
પુદ્ગલજાતિ છે, અને તે પૃથ્વી આદિ અનેક અવસ્થારૃપે પરિણુમે છે. 

વળી તેએ એ પૃથ્વી આદિનું કોઈ ઠેકાણે જાડુ શરીર ઠરાવે છે, તે પણુ 
મિથ્યા જ છે, કારણુ તેનું કોઈ પ્રમાણુ નથી. પૃથ્વી આદિ તે। પશમાણુપિંડ છે. 
એનું રારીર અન્ય હેકાણે, અને એ અન્ય ઠેકાણે, એમ સંભવતુ જ નથી, તેથી 
ખે શસિથ્યા છે. વળી જ્યાં પદા અટકે નહિ એવું જે પોલાણુ, તેને તેએ 
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આકાશ કે છે, તથા ક્ષણુ-પળ આદિને કાળ કહે છે. હવે એ ખેને અવસ્તુ જ 


છે, પણુ સત્તારૂપ પદાર્થ નથી, માત્ર પદાર્થોના ક્ષેત્ર-પરિણુમન આદિકને પૂર્વાપર 
વિચાર કરવા માટે એની કલ્પના કરીએ છીએ. વળી “દિશા” એ પણુ કાંઇ છે 
નહે. માત્ર આકાશમાં ખેડકલ્પનાવડે દિશા માનીએ છીએ. વળી આત્મા બે 
પ્રકારના કહે છે, પણુ તેનું નિરૂપણુ પહેલાં કર્યું છે. મન કોઈ જુદો પદાર્થ 
નથીં. ભાવમન તે। જ્ઞાનરૂપ છે અને તે આત્માનું સ્વરૂપ છે, તથા દ્રવ્યમન 
પરમાણએને પિંડ છૅ અને તે શરીરનું એગ છે. એ પ્રમાણું એ દ્રવ્યો કલ્પિત 
જાણુવા. 

વળી તેએ ગુણુ ચોવીસ ડહે છે-સ્પર્શ, રસ, ગંધ, વણ, શખ્ટ, સખ્યા, 
વિભાગ, સંચે।ગ, પશિમાણુ;, પૃથકત્વ, પરત્વ, અપરત્વ, બુદ્ધિ, સુખ, દુઃખ, ઇચ્છા, 
ધમે, શધધમૈ, પ્રયત્ન, સંશ્કાર; દ્વેષ, સ્નિગ્ધ, ગુરૃત્વ અને દ્રવ્યત્વ. હેવે તેમાં 
'સ્પર્શાદિકે ગુણુ તો પરમાણુએ। માં હોય છે; પરંતુ પૃથ્વીને ગૅધવતી જ કહેવી, 
તથા જળને શીતસ્પર્શવાન કહેવું, ઇત્યાદિ મિથ્યા છે. કારણ કે-કેઇ પૃથ્વીમાં 
ગંધની સુ'"ખ્યતા જ્ાસતી નથી, તથા કોઇ જળ ઉષ્ણુ પણુ નેવામાં આવે છે. 
ઇત્યાદિક પ્રત્યક્ષાદિકથો વિરુદ્ધ છે. વળી તેએ શખ્દને આકાશને ગુણુ 
કહે છે, એ પણુ મિથ્યા છે. કારણુ કે-ભીંત ઇત્યાદિકથી શખ્દ રૈકાય છે માટે 
તે મૂતિ*ક છે, અને આકાશ તે! અમૂર્તિક સર્વવ્યાપી છે, ભીંતમાં આકાશ 
રહે અને શખ્દ ગુણુ તેમાં પ્રવેશ કરી શકે નહિ એ કૈમ મને? વળી સ'ખ્યા- 
દિકે છે, તે કાંઇ વસ્તુમાં તો નથી, પણુ અન્ય પદાથેની અપેક્ષાએ અન્ય પદાર્થના 
હીનાધિકપણુ।ને જાણુવા માટે પોતાના જ્ઞાનમાં સેખ્યાદિકની કલ્પનાવડે વિચાર 
કરીએ છીએ. વળી ખુદ્ધિ આદિ છે તે આત્માનું પરિણુમન છે. ત્યાં “બુદ્ધિ' નામ 
તે જ્ઞાનનું છે, અને તે આત્માને જ ગુણુ છે. તથા “મન? નામ છે, પણુ તેને 
તો દ્રવ્યોમાં કહ્યું જ હતું, તો અહીં તેને ગુણુ શા માટે કહ્યો ? વળી સુખા- 
દિક છે, તે આત્મામાં કદાચિતૂ જ હોય છે, તેથી એ ગુણુ આત્માના લક્ષણુભૂત 
તે। નથી, પણુ અવ્યાપ્તપણાથી લક્ષણાભાસ છે. સ્નિગ્ધાદિ તો પુદ્ગલપરમા- 
ણમાં હોય છે, અને સ્નિગ્ધ, ગુરુત્વ ઇત્યાદિ તે સ્પશેનઇન્દ્રિયવડે નણીએ છીએ, 
તેથી એ સ્પર્શેનગુણુમાં ગણિત થયાં, જુદાં શા માટે કહો છે ? વળી દ્રવ્ય- 
ત્વગુણુ જળમાં કહ્યો, પણુ એમ તો અગ્નિ આદિમાં પણુ ઊર્ષ્વગમનત્વ આદિ 
હોય છે, તે કાંતા એ બધા ડહેવા હતા, અગર તો સામાન્યમાં ગર્ભિઃત 
કહેવા હેતા? એ પ્રમાણે એ ગુણ કહ્યા તે પણુ કલ્પિત છે. 

વળી તેઓ -ઉત્ક્ષેપણુ, અવક્વેપણુ, આફકુંચન, પ્રસારણુ અને ગમન એએ 
"પાંચ પ્રકારનાં કર્મ કહે છે. પણુ એ તે! શરીરની ચેષ્ટાએ છે. તેને જુદાં કહે- 
વાતો શે! અયે? વળી એટલી જ ચેટ્ટાએ હોતી નથી, ચેણા તે ઘણુ જ 


પિ 
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પ્રકારની થાય છે. વળી એમને જુદી તત્ત્વસંજ્ઞા કહી, પણુ કાંતો જુઠ્ઠા પદાર્થ 
હાય તો તેને જુદાં તત્ત્વ કહેવાં હતાં, અગર કાં તો કામક્રોધાદિ મટાડવામાં 
એ વિરેષ પ્રયથોજનભૂત હોય, તે! તત્ત્વ કહેવાં હતાં, પણુ અહોં તો એ ખને 
નથી, જેમતેમ કહેવું હોય તે પાષાણાદિકની પણુ અનેક અવસ્થાએ થાય 
છે, તે! તેને પણુ કહ્યા કરે, પણુ તેથી કાંઈ સાધ્ય નથી. 

વળો “સામાન્ય બે પ્રકારે છે-પર અને અપર. હવે “પર સત્તારૂષ છે, તથા 
“અપર દ્રવ્યત્વરૂપ છે. વળી નિત્યટદ્રવ્યમાં જેની પ્રવૃત્તિ હોય તે વિશેષ છે. 
અયુતસિદ્ધ સખેધનું નામ સમવાય છે,” હુવે એ સામાન્યાદિક તે ઘણાને એક 
પ્રકાર વડે, એકવસ્તુમાં ભેદકલ્પનાવડે, તથા ભેદકલ્પના અપેક્ષાએ સંબંધ માન- 
વાવડે પોતાના વિચારોમાં જ થાય છે, પણુ કોઈ જુદા પદાર્થો તો] નથી. વળી 
એને ન્ણુવાથી કામ-કોધાદિક મટાડવારૂપ વિશેષ પ્રચેો।જનની પણુ સિદ્ધિ 
થતી નથી, તેથી એને તત્ત્વ શા માટે કહો છે ? ને એજ પ્રમાણું તત્ત્વ કહેવાં 
હતાં, તો પ્રમેયત્વાદિ વસ્તુના અનંત ધર્મા છે; વા'સંબંધ-આધારાદિ કારકે।ના 
અનેક પ્રકાર વસ્તુમાં સંભવે છે, એટલે કાં તો એ ખધા ડહેવા હતા, અથવા 
કાં તો પ્રચાજન જાણી કહેવા હેતા. તેથી એ સામાન્યાદિક તત્ત્વ પણુ તેઓ 
વૃથા જ કહે છે. એ પ્રમાણ વેશેષિકોવડે કહેલાં તત્ત્વ કલ્પિત જાણુવાં. 

વળી તેએ। બે જ પ્રમાણ માને છે, પ્રત્યક્ષ અને અત્તુમાન, પણુ એના 
સત્ય-અસત્યનો નિર્ણુય જનના ન્યાયગ્રંથાથી જાણુવે।. 

વળો નેયાચિકે। તો કહે છે કે-“વિષચ; ઈંદ્રિય, બુદ્ધિ, શરીર, સુખ, દુઃખ 
એ સર્વતા અભાવથી આત્માની જે સ્થિતિ, તે મોક્ષ છે.” અને વેશેષિકે। કહે 
છે કે-“ચોવીસ ગુણે।માંથી બુદ્ધિ આદિ નવ ગુણનો અભાવ થવે।, તે મોક્ષ છે.” 
અહીં ખુદ્ધિના અભાવ કહ્યો પણુ બુદ્ધિ નામ તો જ્ઞાનનું છે, અને જ્ઞાનનું 
અધ્વિકરણુપણં એ આત્માનું લક્ષણુ કલ્યું હતું. હવે સાનને અભાવ થતાં, લક્ષ- 
ણુનો અભાવ થવાથી, લક્ષ્યનો પણુ અભાવ થતાં, આત્માની સ્થિતિ કેવી રીતે 
રહી ? તથા ને બુદ્ધિ નામ મતનું છે, તે ભાવમન જ્તાનરૂપ જ છે, અને દ્રવ્ય- 
મન શારીરરૂપ છે. હવે મોક્ષ થતાં દ્રવ્યમનનો સંબંધ અવશ્ય છુટે છે, એટલે 
જડ એવા દ્રવ્યમનનું નામ બુદ્ધિ કેવી રીતે હોય ર વળી મનવત્‌ જ ઇંદ્રિયે। 
પણુ જાણુવી. તથા જે વિષયને! અભાવ થાય, વા સ્પર્શાદિક વિષચેનું જાણવું 
મટે, તો જ્ઞાન કૈતું નામ ઠૅરાવશે। ? તથા એ વિષયનો અભાવ થશે, તો 
લોકનો પણુ અભાવ થરે ! વળી ત્યાં સુખનો અભાવ કહ્યો, પણુ સુખના જ 
અચે તો ઉપાય ડરીએ છીએ, તે। તેનો જ્યાં અભાવ હોય, તે ઉપાદેય કેવી રીતે 
હોય ? તથા આકુળતામય ઈંદ્રિયજનિત સુખને! ત્યાં અભાવ કહો તે। એ સત્ય 
છે, કારણુ કે-નિરાઝુળતાલક્ષણુ અલીન્દ્રિયસુખ તે! ત્યાં સંપૂર્ણ સંભવે છે, તેથી 
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ત્યાં ન અભાવ નમી. નળી શરીર, દુઃ ખ સાને: દેશમા ત્યાં અભાવ 
કહે છે, તે સત્ય છે. વળી શિવમતમાં કર્તા નિઝુણુઈશ્વર શિવ છે, તેને દેન 
માને છે. તેના સ્‍્વરૂપતું અન્યથાપણું પૂર્વોક્ત પ્રકારથી જણુવું. તેએમાં ભસ્મ, 
ફોપીન, જટા, જનોઈ ઇત્યાદિ શિખ સહિત વેષ હોય છે, તેના આચારાદિ 
ભેદથી ચાર પ્રકાર છે: શૈવ, પાશુપત, મહાત્રતી અને કાલસુખ. એ બધા રાગા- 
દિક સહિત છે, માટે તે સુલિંગ નથી. એ પ્રમાણે શિવમતનું નિરૂપણુ કું. હવે 
મીમાંસડમતનું સ્વરૂપ કહીએ છીએ. 


મીમાસકમત-નિરાકરણુ 


મીમાંસક્રના બે પ્રકાર છેઃ ખ્રછ્યાવાદી અને કૅમૅવાદી. તેમાં ખ્રહ્યવાદી તે! 
““આ સર્વ અદ છે, ખીજુ કાંઈ નથી? એ પ્રમાણે વેદદાંતમાં અદ્વેતષ્રહાને નિરૂપણ 
કરે છે. તેએ “આત્મામાં લીન થવું તે સૃક્તિ” કહે છે. એનું મિથ્યાપણું પૂવે” 
દર્શાવ્યું છે લે વિચારવું. તથા કમૅવાદો-ક્રિયા, આચાર અને યર્તાદિક કાર્યોના 
કર્તવ્યપણાને પ્રરૂપણુ કરૈ છે, પણુ એ કિયાઓ માં રાગાદિકનેો સદ્ભાવ હોવાથી 
એ કાચો કાંઇ કાર્યકારી નથી. વળી ત્યાં “ભટ્ટ? અને “પ્રભાકર” વડે કરેલી 
ખે પદ્ધતિ છે. તેમાં ભટ્ટ તો પ્રત્યક્ષ, અતુમાન, વેદ, ઉપમા, અર્થાપત્તિ અને 
અભાવ એ છ પ્રમાણુ માને છે, અને પ્રભાકર-અભાવ વિના પાંચ જ પ્રમાણ 
માને છે, પણુ તેનું સત્યાસત્યપાગું જેનશાસ્ત્રોથી જાણવું, વળી ત્યાં ષટકર્મ 
સહિત, ખ્રહ્ાસૂત્રના ધારક અને શૂટ્દઅન્નાદિકના ત્યાગી, ગ્રહેસ્થાશ્ર્મ છે નામ 
જેનું, એવા ભટ્ટ છે. તથા વેદાંતમાં યસેોપવીતર હિત, વિપ્રઅન્નાદિકના .ગ્રાહુક 
અને ભાગવત છે નામ જેમનું, તેમના ચાર પ્રકાર છે-કુટીચર, બહૂદક, હસ 
અને પરમહંસ. હવે એ કંઈક ત્યાગ વડે સંતુટ થયા છે, પરંતુ જ્ાન-શ્રદ્ધાનનું 
મિથ્યાપણુ' અને રાગાદિકનો સદ્ભાવ તેમને હોય છે, તેથી એ વેષ કાર્ય- 
કારી તથી. 

જેમિનીયમત-નિરાકરણુ 


જેસિનિયમતમાં એમ કહે છે કે-“સર્વર્રદેવ કે।ઇ છે નહિ, વેદવચન નિત્ય 
છે, તેનાથી યથાર્થ નિર્ણુય થાચ છે, માટે પહેલાં વેદપાઠવડે કિયામાં પ્રવર્તવું 
એવું, “ચોાદના' છે લક્ષણુ જેનું, એવા ધર્મનું સાધન કરવું, જેમ કહે છે કે- 
“હ્યઃ જામોડસિ ચન્નેતલૂ-સ્વર્ગાભિલાષી અસ્ચિને પૂજે,” ઇત્યાદિ તેએ નિરૂપણુ કરે 
છે. અહીં પૂછીએ છીએ કે--રૈવ, સાંખ્ય, નૈયાયિકાદિક બધા વેદને માને છે, અને 
તસે પણુ માનો છો, તો તમારા અને તેએ બધાના તત્ત્વાદિક નિરૂપણુમાં પર- 
સ્પર વિરુદ્ધતા દેખાય છે, તેનું શું કારણુ ? વેદમાં જ કોઈ ઠેકા્ુ કંઈ અને 
કોઈ ઠેકાણુ કઈ નિરૂપણુ કર્યું છે, તો તેની ગ્રમાલુતા કેવી રીતે રહી ? તથા 
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જો સતવાળા જ એવું નિકૃપણુ કરે છ, ત્તો તસે પરસ્પર માડ, નિણૈય કરી, 
એકને વેદના અતુસાર તથા અન્યને વેદથી વિરુદ્ધ ઠરાવે, અમને તો એમ 
ભાસે છે ફે-વેદમાં જ પૂર્વાપર વિર્દ્ધતાસહિત નિરૂપણુ છે, તેથી તેનો પોત- 
પોતાની ઇચ્છાતુસાર અર્થ ગ્રહણુ કરી જુદ્દા જુદા મતના અધિકારી થયા છે. 
હેલે એવા વેદને પ્રમાણુ કેવી રીતે માનીએ ? વળી અગ્નિ પૂજવાથો સ્વર્ગ થાય, 
પણુ અસિને મનુષ્યથી ઉત્તમ કેમ માનીએ? એ તો પ્રત્યક્ષવિરૃદ્ધ છે. એ 
સ્વ્ગેદાતા કેવી રીતે હોય ? એ જ પ્રમાણે અન્ય વેદવચત પણુ પ્રમાણગચિરૂદ્ધ 
છે. વળી વેદમાં ખ્રહ્દા કહ્યો છે, તો સજ કેમ માનતા નથી ? ઇત્યાદિ પ્રકારથી 
જેસમિનીયમત કલ્પિત ન્ાણુવે।. 


ખબૌદ્ધમત-નિરાકરણુ 


૬. ખૌદ્ધમતમાં ચાર તત્ત્વ પ્રરૂપણુ કરે છે-દુ:ખ, આચતન, સસ્ુદાય અને 
માર્ગ. ત્યાં સંસારીને ખંધરૂપ તે દુઃખ છે. તેના પાંચ પ્રકાર વાન વેદના, 
સંગ્ના, સેસ્કાર અને રૂપ. રૂપાદિકને જાણુયું તે વિજ્ઞાન છે, સુખ-ડુઃખને અનુ- 
ભવવું તે વેદના છે, મનનું જણુવું તે સસ્તા છે, ભણુલાને જાણુડયું તે સંસ્કાર છે; 
તથા રૂપને ધારણુ કરવું તે રૂપ છે. હેવે અહીં વિજ્તાનાદિકને દુ:ખ કહ્યું તે 
મિથ્યાં છે, કારણુ કે-દુ:ખ તે। કામ-ક્રોધાદ્િક છે, જ્ઞાન કાંઈ દુ:ખ નથી. પ્રત્યક્ષ 
નેઇએ છોએ કે-કોઇને સાન થેીડું છે,પણુ કોધ-લેભાદિક વ્રણા છે, તે તે 
દુ:ખી છે, તથા કોઈને જ્ઞાન ઘણુ' છે, પણુ ક્રોધ-લોભાદિક અલ્પ છે; વા નથી, 
તો તે સુખી છે. તેથી વિજ્ઞાનાદિક દુઃખ નથી. વળી આયતન ખાર કહે છે- 
પાંચ ઇંદ્રિયો, તેના શખ્ટાદિક પાંચ વિપચે।,, એક મન, અને એક પર્મા- 
યતન. હુવે એ આયતન શા માટે ડહણે છે ? કારણુ કે કમા સર્વને ક્ષણિક કહે 
છે, તે તેનું શું પ્રયોજન છે ? વળી જેનાથી રાગાદિક્તું કારણુ નીપજે, એવે! 
આત્માં અને આત્મીય એ છે નામ જેનું, તે સસ્ઠુદાય છે. ત્યાં અહરૂપ આત્મા 
અને મમરૂપ આત્મીય જાણુવા. તેને ક્ષણિક માને છે, એટલે એને કહેવાનું પણુ 
કાઇ પ્રયોજન નથી. તથા સર્વ સંસ્કાર ક્ષણિક છે, એવી જે વાસના તે માગે 
છે. હવે ઘણા કાળ સુધી સ્થાચી હોય, એવી કેટલીક વસ્તુએ। પ્રત્યક્ષ નેઇએ 
છીએ. તું કહોશ કે-“એક અવસ્થા રહેતી નથી”. એ તો અમે પણુ માનીએ 
છીએ કે-સૂક્ષ્મ પર્યાય ક્ષણુસ્થાયી છે. વળી એ વસ્તુને જ નાશ માને, તે! એ 
નાશ થતે। દેખાતો નથી, તો અસે કેવી રીતે માનીએ ? કારણુ કે-ખાળ-વૃદ્ધાદિ 
અવસ્થામાં એકઆત્માર્નું અશ્તિત્વ જણાય છે. જને તે એક નથો, તે! પહેલાં 
અને પછીના કાયેનેો એક કર્તા કેમ માને છે ? તું કડોશ કે-“સંસ્કારથી એમ 
છે.” તો એ.સંસ્કાર ફોને છે? જેને (એ સંસ્કાર) છે તે નિત્ય છે કે ક્ષણિક ? 
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કા નિ છે, ગ! સવર જ ્સિકઃ શાથી કહે છે? તથા જે દ્ાણિકઃ છે, તા જેને 
આધારજ કાશક છે, તે સંસ્કારોની પરંપરા કેવી રોતે કહે છે ર વળી સર્વ 
ક્ષણિક થયું ત્યારે પોતે પણુ ક્ષણિક થચે।, તે તું એવી વાસનાને માર્ગ કહે છે, 
પણુ એ માર્ગના ફેળને પાતે તો પામતો જ નથી, તે! પછી એ માર્ગમાં શા 
માઢે પ્રવર્તે છે ? વળી તારા મતમાં નિરર્થક શાસ્ર શા માટે કર્યાં? કારણ 
ક્ે-ઉપદેશ તે! કાંઇ કર્તવ્યવડે ફળા પામવા માટે આપીએ છોએ. એ પ્રમાણે 
બા માગે પણુ મિથ્યા છે. 


વળી રાગાદિક જ્તાનસંતાનવાસનાને! ઉચ્છેદ અર્થૌત્‌ નિરોધ, તેને મોક્ષ 
કહે છે, પણુ ક્ષણિક થયે! ત્યારે મો।ક્ષ કોને કહે છે ? રાગાદિકને અભાવ થવો 
તો અમે પણુ માનીએ છીએ, પણુ પોતાના સ્તાનાદિક સ્વરૂપનો અભાવ થતાં 
તો પોતાને અભાવ થાય, તો! તેનો ઉપાય કરવે। હિતકારી ફેમ હોય? હિતા- 
હિતને વિચા૨ કરવાવાછી તે! જ્ઞાન જ છે, તો પોતાના અભાવને જ્ઞાની હિત 
કેમ માને? 


ખૌદ્ધેમતમાં પ્રત્યક્ષ અને અનુમાન એ બે જ પ્રમાણુ માને છે. પણુ 
તેના સત્યાસત્યનું નિરૂપગુ જેનશાસ્ત્રોથો જાણુવું. ને એ બે જ પ્રમાણુ છે, તે 
તેમનાં શાસ્ત્ર અપ્રમાણુ થયાં. તે! તેનું નિરૂપણુ શા માટે કર્યું ? કારણુ કે-પ્રત્યક્ષ 
અતુમાન તો જીવ પોતે જ કરી લેશે, તસે શાસ્્ર શા માટે ખનાવ્યાં ? 

વળી તેએ સુગતને દેવ માને છે, અને તેનું નગ્ન વા વિક્રિયારૂપ સ્વરૂપ 
સ્થાપે છે, જે વિટેખણુારરૂપ છે. કમેડળ અને રફ્તાંબરના ધારક, પૂર્વાન્ડુકાળમાં 
ભોજન કરનાર, ઇત્યાદિલિગરૂપ ખૌદ્ધમતના ભિક્ષુક હીય છે, પણુ ક્ષણિકને 
વેષ ધારવાનું પ્રયોજન શું ? પરંતુ મહેતતા માટે ડલ્પિત નિરૂપણુ કરવું વા 
વેષ પધારતું થાય છે. 

એ પ્રમાણે બૌદ્ધ છે, તેના ચાર પ્રકાર છે-વૈભાષિક, સૌત્રાંતિક, ચોગાંચાર, 
અને મધ્યમ. તેમાં વૈભાષિક-સ્રાન સહિત પદાર્થને માને છે, સૌત્રાંતિક- 
પ્રત્યક્ષ દેખાય છે તે જ છે, એ સિવાય કાંઇ નથો, એમ માને છે, ચેોગાં- 
ચાર-આઓચાર સહિત ખુદ્ધિને માને છે, તથા મધ્યમ-પદાર્થના આશ્રય વિના 
જ્ઞાનને જ માને છે. તેએ માત્ર પોતપોતાની ફલ્પના કરે છે, પણુ વિચાર 
કરતાં તેમાં કાંઈ ઠેકાણાની વાત નથી. એ પ્રમાણે ખૌદ્ધમતનું નિરૂપણુ કર્યું. 


ચાર્વાકમત-નિરાકરણુ 
“જ્ેઇ સર્વસદેવ, ધર્મે, અધમે, મોક્ષ, પરલોક અને પાપ-પુણ્યનું ફેળ 
છે જ નહિ. આ ઇદ્રિયગેચર જે કંઇ છે તે જ લેક છે” એમ ચાવોક કહે 
છે. તેને પૂછીએ છીએ કે-સર્વસદેવ આ કાળક્ષેત્રમાં નથી ફે-સર્વકાળક્ષેત્રમાં 
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નથી? આ કાળક્ષેત્રમાં તો અમે પણુ માનતા નથી, પણુ સર્વકાળ- 
ક્ષેત્રમાં નથી, એવું સર્વજ્ઞ વિના જન્ાણુવું કોને થચું ? જે સર્વ કાળ-ક્ષેત્રને 
જાણે તે જ સર્વૈગ્ઞ, તથા નથી નાણુતે।, તે નિષેધ કેવી રીતે કરે છે ? વળી 
પર્મ-અપર્મ લેકમાં પ્રસિદ્ધ છે, જને એ કલ્પિત હોય તે! સર્વજનપ્રસિદ્ધ કેવી 
રીતે હેય ? પર્મ-અધર્મરૂપ પરિણુતિ થતી પણુ જેઇએ છીએ, અને તેનાથી 
વર્તમાનમાં જ સુખી-૬ુ:ખી થતા નન્‍ેઇએ છીએ, તો તેને કેમ ન માનીએ ? 
'સેક્ષતું હોવું અનુમાનમાં આવે છે, કારણુ કે-કોધાદિક દોષ કેઇઈમાં એછા 
છે, કોઇઇમાં વધારે છે, તેથી જાણીએ છીએ કે-કેોઈમાં એની નાસ્તિ પણુ થતી 
હેરો. તથા સ્તાનાદિક ગુણે! કોઇમાં એછા અને કોઈમાં વધારે દેખાય છે, 
તેથી નણીએ છીએ કે-કોઈને સપૂર્ણું પણુ થતા હશે. એં પ્રમાણે જેને સર્વ 
દોષોની હાનિ તથા ગુણની પ્રાપ્તિ હોય તે જ મે।ક્ષઅવસ્થા છે. વળી પુણ્ય- 
પાપતું ફેળ પણુ જેઈએ છીએ, જુએ -કોઈ ઉદ્યમ કરે તોપપણુ દરિદ્રી રહે છે, 
ત્યારે કોઇને સ્વયં લક્ષ્મી થાય છે, તથા કોઇ શરીરનો યત્ન કરે તેોપણુ 
રૈગી રહે છે, ત્યારે કોઇને વિના યત્ને પણુ રોગ મઢી જાય છે-નીરોગતા 
રહૈ છે, ઇત્યાદિ પ્રત્યક્ષ નેઇએ છીએ. હવે એનું કારણુ કોઇ તો હશે ? જે 
તું કારણુ છે, તે જ પુણ્ય-પાપ છે. વળી પરલે।ક પણુ પ્રત્યક્ષ-અતુમાનથી 
ભાસે છે, વ્યંતરાદિક નેવામાં આવે છે “હું અસ્ુક હતે, તે દેવ થયો છું” 
તું કહીશ કે-“એ તે પવન છે” પણુ અસે તો “હું છું” ઇત્યાદિ ચેતના- 
જાવ જેના આશ્રયે હોય, તેને જ આત્મા કહીએ છીએ. હવે તેતું નામ તું 
પવન કૅહૅ છે, પણુ પવન તો. ભીંતઆદિવડે અઢકે છે, પરંતુ આત્મા તે 
દાટયો કે બ'ધ કર્ચ છતાં પણુ અટકતે। નથી, તેથી તેને પવન કેમ મનાય ? 
તથા જેટલે! ઇંદ્રિયગોચર છે તેટલે! જ તું લોક કહે છે, પણુ તારી ઇદ્રિય- 
ગોચર તે! થોડા યોજનના ડ્રરવતી ક્ષેત્ર અને થોડા સરખા અતીત-અનાગત 
કોલ અર્થાતૂ એટલા પણુ ક્ષેત્ર-કાળવતી' પદાથો થઈ શકતા નથી, અને 
ટૂરદેશની વા ધણુ।કાળની વાતો પરંપરાગત સાંભળીએ છીએ. માટે સર્વનું 
જાણુયું તને નથી, તે! તું આટલે! જ લે।ક કેવી રીતે કહે છે ? 


વળી ચાર્વાકમતમાં કહે છે કે-“પૃથ્વી, અપ, તેજ, વાયુ અને આકાશ 
મળતાં ચેતના થઈ આવે છે.” હવે મર્યા પછી પૃથ્વીઆદિ તે! અડી રહ્યાં, 
ખને ચેતનાવાન પદાર્થ ગયો તે બ્યંતરાદિક થયો, એટલે પ્રત્યક્ષ તે ' જુદા 
જુદા *ેઇલએ છીએ, વળી એક શરીરમાં પૃથ્વીઆદિ તો! ભિન્ન-ભિન્ન ભાસે 
છે, અને ચેતના એક ભાસે છે. હવે ને પૃથ્વીઆદિના આધારે ચેતના હોય 
તો હાડ, લોહી, ઉચ્છ્વાસાદિને પણુ જુદી જુદી જ ચેતના ઠરે. તથા હાથ વગેરે 


૧૪૦ થી સોક્ષમાગ* પ્રકારાક 
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કાપતાં જેમ તેની સાથે ટિક ના છે, સ તમો ધે ની ઝી. અડ- 
કારખુદ્ધિ તો ચેતનાને છે. હુવે પૃથ્વીઆદિરૂપ શરીર તે અહીં જ રહ્યું, તો 
બ્યેતરાદિક પર્ચાયમાં પૂર્વપર્યાયવું અહેપણું માનતાં જેઇએ છીએ, તે કેવી 
રીતે હોય છે ? તથા પૂવેપર્યાયના ગુસ સમાચાર પ્રગટ કરે છે, એ જ્ણુવું 
જાની સાથે ગયું ? જેની સાથે એ નાણુવું ગચું, તે જ આત્મા છે. 

વળી ચાર્વાકંમતમાં ખાન-પાન, ભોગ-વિલાસ ઉત્યાદિ સ્વછદવૃત્તિને 
ઉપદેશ છે. હવે એ પ્રમાણે તે જગત પોતાની મેળે જ પ્રવર્તે છે. તે! ત્યાં 
શાસ્ત્રાદિ ખનાવી શું ભલું થવાને ઉપદેશ આપ્યો ? તું કહીશ કે-“તપક્ષરણુ, 
શીલ, સંયમાદિ છોડાવવા માટે એ ઉપદેશ આપ્યો છે.” પણુ એ કાર્યોથી તો 
કષાય ઘટવાથી આઝુળતા ઘટે છે, અને તેથી અહીં જ સુખી થડું થાય છે- 
યશ આદિ થાય છે. તું એને છોડાવી શું ભલું કરે છે ? માત્ર વિષચાસક્ત 
જીવોને ગમતી વાતે! કહી, પોતાતું વા ખીજાઓતું બૂરું કરવાને તને ભચ નથી, 
તેથી સ્વછંદી ખની વિષયસેવન માટે આવી જૂઠીયુક્તિ બતાવે છે. એ પ્રમાણે 
ચાર્વાકમતતું નિરૂપણુ કર્યું. 

અન્યમતનિરાકરણુ ઉપસંહાર 


એ.જ પ્રકારે અન્ય અનેક મતે! વિષયાસક્ત-પાપઅભીરૂ જીવોાએ જૂઠી- 
યુક્તિ બનાવી પ્રગટ કર્યા છે, તેના શ્રદ્ધાનાદિકથી જીવોનું બૂરૃ થાય છે. એક 
જેનમત છે, તે જ સત્યમર્થને પ્રરૂપક છે. શ્રીસર્વસ્નવીતરાગરેવદ્ધારા ભાવિત 
છે, તેના શ્રદ્ધાનાદિવડે જ જીવોનું ભછ્ુ થાય છે. જેનમતમાં જીવાદિતત્ત્વ 
નિરૂપણુ કર્ચા' છે, પ્રત્યક્ષ-પરે।ક્ષ ખે પ્રમાણુ કહ્યાં છે, સર્વર્રવીતરાગઅર્હત 
દૈવ છે, ખાદ્યાભ્યંતરપરિગ્રહુરહિંત નિગ્રથ ગુરૂ છે. એ સર્વનું વણુંન આ 
ગ્રંથમાં અગળ વિશેષતાથી લખીશું, ત્યાંથી નણુવું- 

પ્રશ્ન--તમને રાગદ્વેષ છે, તેથી તસે અન્યમતોને। નિષેધ કરી પાતાના 
મતને સ્થાપન કરે! છો. 

ઉત્તર--વસ્તુના યથાર્થે પ્રરૂપણુ કરવામાં રાગ-દ્રેષ નથી, પણુ કોઈ 
પોતાનું પ્રયોજન વિચારી અન્યથા પ્રરૂપણુ કરીએ તો  રાગ-દ્રેષ નામ પાસે. 

પ્રશ્ન--ને રાગ-દ્વેષ નથી, તો અન્યમત ખૂરા, અને જૈનમત ભલે।, એમ 
કેવી રીતે કહો છો ર જે સાસ્યભાવ હોય તે! સર્વને સમાન જાણુ।, મતપક્ષ 
શા માટે કરા છેો ? 

ઉત્તર--ખૂરાને ખૂરા કડોએ તથા ભલાને ભલે કહીએ, એમાં રાગ- 
દ્રેષ શે। કર્ચ ? ખૂરા-ભલાને સમાન જાણુવા, એ તે। અજ્તાનભાવ છે, પણુ કાંઇ 
સામ્યભાવ નથો. 


અધિકાર પાચસે।-અન્યમત નિરાકરણ ૪૧ 


દ્ર ક દૂ 
પ્રશ્ન--સવે મતેોતું પ્રયાજન તે! એક જ છે, તેથી સર્વને સમાન જ્ાણુવા. 


ઉત્તર--પ્રયોજન જે એક જ હોય, તો જુદાજુદા મત શા માટે કહો 
છે ? એક મતમાં તે! એક જ પ્રયોજન સહિત અનેક પ્રકારે ન્યાખ્યાન હોય 
છે, તેને* જુઠા મત કેણુ કહે છે ? પરંતુ પ્રયાજન જ ભિન્નભિન્ન હેય છે. તે 
અહોં દર્શાવીએ છીએ:-- 
જનમતમાં એક વીતરાગભાવ પોષવાતું પ્રચાજન છે. કથાઓમાં, લે।કા- 

દિકના નિરૂપણુમાં, અાચરણુમાં વા તત્ત્વોમાં જ્યાં-ત્યાં વોતરાગતાને જ પોષણુ 
કરી છે. પણુ અન્યમતેો।માં સરાગભાવ પોષવાતું પ્રચોજન હે1વાથી, કષાયી જીવ 
અનેક યુક્તિ બનાવી કલ્પિત રચના કરી, કષાયભાવને જ પોષે છે, જેમફે-- 
અદ્દેતષ્રહ્માવાદી-સર્વને ખ્રહમામાનવાવડે, સાંખ્યમતી-સર્વ કાચો પ્રકૃતિનાં માની 
પોતાને શુદ્ધ-અકર્તામાનવાવડે, શિવમતી-તત્ત્વને નણુવાથી જ સિદ્ધિ હોવી 
માનવાવડે, મીમાંસક-ડષાયજનિત આચરણુને પર્મમાનવાવડે, ખૌદ્ધ-ક્ષણિક- 
માનવાવડે; તથા ચાર્વાક-પરલેોકાદિક નહિ માનવાવડે, વિષયજ્ઞોગાદિરૂપ 
કષાયકાચેયમાં સ્વછંદી થવાનુ જ પોાષણુ કરે છે. ને કે તેએ કેઈ ઠેકાણે કોઈ 
કેષાય ઘટાડવાનું પણુ નિરૃપણુ કરે છે, તો એ છલવડે કોઈ ઠેકાણું અન્ય કષાયનું 
ચોષણુ કરે છે. જેમ ગૃહકાર્ય છોડી પરમેશ્વરનું ભજન ડરવું ઠરાવ્યું, પણુ પર્‌- 
મેશ્વરનું સ્વરૂપ સરાગી ઠરાવી, તેના આશ્રચે પોતાના વિષયકષાયને પોષણુ 
કર્‌ છે. ત્યારે જેનધમેમાં દેવ-ગુરુ-ધર્માદિનું સ્વરૂપ વીતરાગ જ નિરૂપણુ 
કુરી કેવળ વીતરાગતાને જ પોષણુ કરૈ છે, અને તે પ્રગટ છે. કેવળ અસે જ 
કહેતા નથી, પરંતુ સર્વ મતવાળા કૅહે છે. અને તે આગળ અન્યમતનાં જ 
શાસોની સાક્ષીવડે જેનમતની સમિચીનતા અને પ્રાચીનતા પ્રગટ કરતાં 
નિરૂપણુ કરીશું. અન્યમતી ભતૃહરીએ પણુ વૈરાગ્યપ્રકરણુમાં એમ કદ્યું છે કેઃ- 

ઇજ ₹મિુ રાઝતે મરિવતમારેટાટ્રધારી દરો 

નીરામેષુ ગઞિનો વિષુત્ત્છઝનાલજ્ો ન યશાત્‌ ૧૪ । 

હુવારર્મરવાળયજ્ઞમવિષવ્યાતજયુ'ધો ઝત! 

રેપ જામવિટવિતો હિં તિષયાન્‌ મોવઉું ત મોયતું ણમ? ।। 


--------- 





૧ વેરાગ્યપ્રકરણુમાં નહિ પરંતુ ક્ાંગારપ્રકરણુ (શતક)માં આ ૯૭ નંબરને શ્લોક છે. 
મહીં વેરાગ્યપ્રકરણુ. કેવી, રીતે લ'ખ્યું છે, તે સમન્નતું નથી. 

ર રાગીપુરૂષોમાં તો એક મહાદેવ શોભે છે કે જેમણે પોતાની પ્રિયતમા પાવ'તીને 
અધો શરીરમાં ધારણુ કરી રખી છે. તથા વિરાગીએમાં જિનદેવ શૈેભે છે કૈ-જૈમના સમાન 
સ્રીઓનેો સંગ છોડવાવાળે। બીજે કોઈ નથી. બાકીના લોકે તૌ દુનિવાર કામદેવના બાણુ- 
રૂપ સપૌના વિષથી મૂચ્છિત થયા છે. કે જેઓ કામની વિટંબણાથી ન તે! વિષયોને સારી 
રીતે ભોગવી શકે છે %ે-ન તો છોડી શકે છે. 


દ મી ધાકષમાએં પ્રકાશક 
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બા શ્લોકમાં _સરાગીઓમાં _સહારેવ : તથા વીતરાગીઓર્સાં જિનરેનને 
પ્રધાન કહ્યા છે. વળી સરાગભાવ અને વીતરાગભાવમાં પરસ્પર પ્રતિપક્ષિપણું 
છે, તેથી એ ખંને ભલા નથી; પરંતુ તેમાં એક જ હિતકારી છે. અર્થાત્‌ વીત- 
રાગભાવ જ હિતકારી છે, જેના હોવાથી તત્કાળ આગુળતા ઘટી આત્મા સ્તુતિ 
ચોગ્ય થાય છે, ભવિષ્યમાં પણુ ભલું થાય છે એમ સર્વ કહે છે, તથા સરાગ- 
ભાવ થતાં તત્કાળ આઝુળતા થાય છે-નિદનિક થાય છે, અને ભવિષ્યમાં પણુ 
ખૂરુ થવું ભાસે છે. માટે જેમાં વીતરાગભાવનું જ પ્રયોજન છે, એવે! જેન- 
મત જ ઇષ્ટ છે, પણુ જેમાં સરાગભાવતું પ્રચાજન પ્રગટ કર્યું છે એવા અન્યમતે। 
અનિષ્ટ છે; તેને સમાન કેમ મનાય ? 


પ્રશ્નષ--એતે સાચું પરંતુ અન્યમતેાની નિંદા કરતાં અન્યમવી દુઃખ પામે, 
અતે બીજાએની સાથે વિરોધ થાય, તેથી નિંદા શા માટે કરે છો ? 


ઉત્તર--જો કષાય પૂર્વક નિદા કરીએ વા અન્યને દુઃખ ઉપજાવીએ તે 
અસે પાપી જ છીએ, પણુ અહોં તો અન્યમતના શ્રદ્ધાનાદિવડે જીવોને 
અતત્વશ્રદ્ધાન દેઢ થાય, અને તેથી તેઓ સંસારમાં ડુ:ખી થાય, તેથી ડરુણુ।- 
ભાવવડે અહી' ચથાર્થ નિરૂપણુ કર્યું છે. છતાં કોઇ દોષવિના પણુ દુ:ખ પામે, 
વિરોધ ઉપજાવે, તે તેમાં અમે શું કરીએ ? જેમ મદિરાની નિંદા કરતાં કલાલ 
દુ:ખ પાસે, કુશીલની નિંદા કરતાં વેશ્યાદિક દુઃખ પામે તથા ખર્‌'-ખોટું એળ- 
ભવાની પરીક્ષા બતાવતાં ઠગ દઃખ પાસે, તો તેમાં અમે શું કરીએ ? એ 
પ્રમાણે ને પાપીએના ભયથી પ્સોપદેશ ન આપીએ તે! જીવોનું ભલું કેમ 
થાય? એવે તે કોઇ ઉપદેશ નથી, કે જે વડે સર્વ જીવોને ચેન થાય. વળો 
સત્ય કૅહેતાં વિરોધ ઉપજાવે, પણુ વિરોધ તે પરસપર ઝગડો કરતાં થાય; પણુ 
અસે લડીએ નહિ, તો તેઓ પોતાની મેળે જ ઉપશાંત થઇ જરે. અમને તો 
અમારા પરિણામે।નું જ ફળ થશે. 


પ્રક્નષ--પ્રચોજનભૂત જીવાદિતવ્વેોનું અન્યથા શ્રદ્ધેન કરતાં તો મિથ્યાદ- 
ર્શનાદિક થાય છે, પણુ અન્યમતોવું શ્રદ્ધાન કરતાં મિથ્યાદર્શનાદિક કેવી 
રીતે થાય ? 


ઉત્તર૨--અન્યમતોમાં વિપરીત ચુક્તિ પ્રરૂપી છે, જીવાદિતર્વોનું સ્વરૂપ 
થથારથે ન ભાસે તેવા ઉપાય કયો છે, તે શા માટે કર્યા છે? નને જીવાદિતત્ત્વોનું 
ચથાર્થ સ્વરૂપ ભાસે તે। વીતરાગભાવ થતાં જ મહંતપણું દેખાય, પણુ 
જે જીવા વીતરાગી નથી, અને પોતાની મહે'તતા ઈચ્છે છે, તેઆ સરાગભાવ 
હોવા છતાં, પોતાની મહંતતા મનાવવા માટે કલ્પિતય્રુક્તિ વડે અન્યથા 
નિરૂપણુ કરે છે. અદ્વેતખ્રહ્ધાદિકના નિરૂપણુ વડે જીવ-અજીવવું, સ્વછંદવૃત્તિ 


અધિકાર પાંચમે!-અન્યમત નિરાકરણુ ૨૪3 
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ચાષવા વડે આશ્રવ-સંવરાદિકનું, તથા સકંષાયવત્‌ વો અચેતનવત્‌ સોક્ષ ' કહોને 
એ વડે તેએ મોક્ષનું અચથાર્થશ્રદ્ધાન પાષણુ કરે છે. તેથી અહીં અન્યમતોતું 
અયથાર્થપણું પ્રગટ કર્યું છે. જે એનું અન્યથાપણું ભાસે તે તત્ત્વશ્રદ્ધાનમાં રુચિવાન 
થાય, અને તેઓની યુક્તિવડે બ્રમ ન થાય. એ પ્રમાણે અન્યમતોતનું નિરૂપણુ કર્યું. 
અન્યમતના ગથોથી જૈનમતની સમીચીનતા 
ચોગવાશિષ્ઠ છત્રીસહજાર શ્લોક પ્રમાણુ છે, તેના પ્રથમ વૈરાગ્યપ્રકરણુમાં 
અહંકારનિષેધાધ્યાયમાં વશ્ષિષ્ઠે અને રામના સંવાદમાં કલયું છે કે-- 
રામોવાથ-“નાદં રામો ન મે વાંછી માવેજુ ચ ન મે મના । 
શાંતસિમાયાત્તુમિચ્છામિ લાસ્મન્યેવ ગિનો યથા” ॥ 

આ શ્લોકમાં રામચંદ્રજીએ જિન સમાન થવાની ઇચ્છા કરી, તેથી રામ- 
ચંદ્રજી કરતાં જિનરેવનું ઉત્તમપણું અને પ્રાચીનપણુ પ્રગટ થયું. વળી દક્ષિણા- 
મૃતિ-સહસનામમાં કહ્યું છે કે-- 

સિવોવાચ-“શેનમાર્મરતો ગેનો ગિતકોષો ગિતામયઃ” 

અહીં ભગવતનું નામ જૈનમાર્ગમાં લિન તથા જેન કહ્યું, તેથી તેમાં 
ઝ.નમાર્ગની પ્રધાનતા વા પ્રાચીનતા પ્રગટ થઇ. વળી વેશંપાયનસહસ્ત્રનામમાં 
કહ્યુ છે કેઃ-- 

“જાઉઇલેમિસિદ્દા વીર! શર શૌરિગિનેશ્ર₹” 

અહીં ભગવાનનું નામ જિનેશ્વર કહ્યું, તેથી જિનેશ્વર ભગવાન છે. વળી 

રુ્વોસાકષિકુતત “મહિસ્નસ્તોત્ર”માં એમ કલું છે કેઃ-- 

“તત્ત્દ્લેનશુશ્વશરિતરિતિ હ સ્વં ત્રણમમશ્રરી 

યર્તાદેન પુરવો દરિથ લવિતા વરઃ સિવર્સ સફ” 

અહીં--“અર્હેત તમે છો', એ પ્રમાણે ભગવાનની સ્તુતિ કરી, તેથી અર- 

હતમાં ભગવાનપણું પ્રગટ થયું. વળી હનુમન્નાટકમાં કલુ છે ફે:-- 

“સ શેવાઃ સસુવાતતે કિવ રતિ ત્રજ્યોતિ વેટાસ્તિનઃ 

શૌણા ૫ર રતિ 8માળવટવઃ વસતિ તેયાચિયાા । 

અર્ર્ખિત્યથ સેનશાલનરતાઃ વરમેતિ મીમાંતવાઃ 

શોવ્યં વો વિટ્ધાતુ વાંછિતયસ મેકોવયનાથઃ પ્રસ” 


ક્ન્‍ન્-કન્-------------------- 
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૧ હું રામ નથી, મારી કઈ ઇચ્છા નથી, અન્ય ભાવે। વા પદાર્થોમાં મારં મન નથી, 
હું તો જિનદેવ સમાન મારા આત્મામાં શાંતિ સ્થાપન કરવા જ ઇચ્છું છું. 
ર્‌ આ ઇનુમન્નાટફેના મંગલાચરણુને *્લે।8 છે તેનો અભિત્રાય એ છે કે-જેતી 


ઉજ૪ુ૪ ' થી સોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





અહી' છ એ મતમાં પંશ્વર એક કહ્વી, તેમાં રેમ પ૫ પણુ યુ ઈશર 
પણું પ્રગટ કર્યુ. 

ઞ્રશ્ર--જેમ અહીં સર્વ મતે માં એક ઇશ્વર કહ્યો તેમ તમે પણુ માને ? 

ઉત્તર--એમ તે! તસે કહો છે પણુ અમે કલ્યું નથી, તેથી તમારા 
મતમાં અરિહુંતને ઈશ્વરપણુ' સિદ્ધ થયું. અમારા મતમાં પણુ 'જો એમ જ 
કહીએ, તો અમે પણુ શિવાદિકને ઈશ્વર માનીએ. જેમ કોઇ વ્યાપારી સાચાં 
રત્ન બતાવે તશ્રા કેઈ જૂઠાં રત્ન ખતાવે, હવે ત્યાં જૂઠા રત્નવાળે ત્તો સર્વ 
રત્નાનું સરખું મૂલ્ય લેવા માટે બધાને સમાન ડહે, પણ સાચાં રત્નવાળે ફેવી 
રીતે સમાન માને? તેમ જેન સાચા દેવાદિકને પ્રરૂપે તથા અન્યમતી જૂઠા 
ગેરૃપે, હુવે ત્યાં અન્યમતી તો! પોતાના માહાત્મ્ય માટે સર્વને સમાન કહે, પણુ 
જન કેવી રીતે એમ કહે? વળી '*“રુદ્રયામલતંત્ર'માં દદ 
એમ કદ્યું છે કે:-- 

“કૂંરાલના સમજ્ઞાત્રી, થુટૂમાતા ગિનેશ્રરી । 
ઝિનમાતા ઝિનેસ્ટ્રા ચ, શારટા રંલવારિની | 

અહીં-ભવાનીનાં નામ જિનેશ્વરી ઈત્યાદિક કહ્યાં તેથી જિનતું ઉત્તમપણું 
પ્રગટ થયું. વળી “ગણેુશષુરાણુ” માં એમ રડ છે કે-“સેસ વાજુવત શાશ્યં' 
તથા વ્યાસકૃત સુત્રમાં પણુ એમ કહ્યું છે કે-“ઝેતા પજાસ્મશેવ થચ્તુનિ ૩મચે 
પ્રસ્પયાસ્તિ', ઈત્યાદિક તેમનાં શામાં જેનમતતું નિરૂપણુ છેડ તેથી જેન- 
મતતું પ્રાચીનપણું જણાય છે. 

વળી ભાગવતના પંચમસ્કંધમાં ત્રાષભાવતારવું વણુન છે, ત્યાં તેને કરૂ- 
ણામય, તૃષ્ણાદિરહિત, ધ્યાનસ્ુદ્રાધારી તથા સર્વાશ્રમક્રારા પૂજિત કહ્યો છે. 
તેના અતુસારે અરહ'તરાજાએ પ્રવૃત્તિ કરી, એમ કહે છે. તે જેમ રામમૃષ્ણાદિ 
અવતારો અનુસાર અન્યમત છે, તેમ કાષભાવતાર અતુસાર જનમત 
છે, એમ તમારા મતવડે જ જેનમત પ્રમાણુ થયે. અહાં આટલે! વિચાર વિશેષ 
કરવો કે-કૃષ્ણાદિઅવતારો અતુસાર વિષય-કષાચે।ની પ્રવૃત્તિ હોય છે, તથા 
કષભાવતાર અતુસાર વીતરાગભાવ-સામ્યભાવની પ્રવૃત્તિ હોય છે, હવે અહોં 
ખને પ્રવૃત્તિ સમાન માનીએ તે ધમ-અધમૈની વિશેષતા ન રહે, તથા જે 
વિશેષતા માનીએ તે। જે ભલી હોય, તે એગીકાર કરે. 

વળી દશાવતારચરિત્રમાં “યજવા પયાલત થો નયતગુપસિકે સ્યસ્થનાસાપ્ર- 
ફેક્ષ” ઇત્યાદિ ખુદ્ધાવતાશનું સ્વરૂપ ૨ અરિહુંતદેવ જેવું ૯ લખ્યું ' છે. હવે નને એવું. 


રનજુન-નરનક-૧ કા,3-ઇજુનનન૦૦-ત ૪-૮૪-૧. 


_શિવમાગિએ રિવ કહીને, વેદાતિઓ ખદ કહીને, બૌદ્ધ ખુહદેવ કહીને, નેયાયિકે કર્તા 


કહીને, જૈને! અર્હેત્‌ કડીને, તથા મીમાંસક।ો કમે કહીને ઉપાસના ર. છે, તે સ 
પ્રભુ તમારા મતોરથેને સફળ કરે ! ન 


અધિકાર પાંચસો-અન્યમત નિરાકરણ ફપુપ' 
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સ્વરૂપ પૂન્ય છે, તે! અરિહેતદેવ સહજ પૂજ્ય થયા. વળી કાશીખેડમાં દિવે।- 
દાસરાજાને સૈબોા।ધધી રાજ્ય છોડાવ્યું, ત્યાં નારાયણુ તો વિનચકીતિ જતી થયો, 
લક્ષ્મીને તો વિનયશ્રી આજિકા કરી, તથા ગર્‌ૂડને શ્રાવક કર્યો, એયું કથન છે. 
હુવે જે સંબોધન કરવાકાળે જેનવેષ બનાવ્યો, તે જેન હિતકારી અને 
પ્રાચીન પ્રતિભાસે છે. વળી પ્રભાસપુરાણુમાં કહ્યું છે કે:-- 

મવ ઘશ્ચિમે માગે વામતેન ત૧ઃ જમ્‌ । 

તેલેવ ત૧સાજટઃ શિવઃ પ્રચથતાં નવ! ॥ 

વશાસનલમાસીનઃ ફયામમૂર્સિટિશ*રઃ । 

તેમિનાથઃ શિવોથેવ નામ ચકેડ્શ્ય વામનઃ ॥ 

જહિજાજે મદાઘોરે લર્વવાયપ્રળાક્ષરઃ | 

ટ્રનાત્‌ શ૧રતારેવ જોરટિયજષ 4ર: । 

અહોં--વામનને પદ્માસનસ્થદિગૅબરનેમિનાથનું દશેન થવાતું ક્યું, તેનું 

જ નામ શિવ કલ્યું, તથા તેના દ્શૈનાદિકથી કેઢીયસનું ફળ કહ્યું. હવે એવા 
નેમિનાથનું સ્વરૂપ તો જેને પ્રત્યક્ષ માને છે, તે પ્રમાણુ ઠર્યું. વળી પ્રભાસ- 
પુરાણુમાં કલ્દં છે કે-- 

સેવતાદ્રો ઝિનો નેમિશુમાટિવિમજાચહે | 

ક્વીળામાશ્રમારેવ મુસ્દ્િમામેસ્ય જારળમ્‌ | 

અહીં નેમિનાથને જિનસેસ્ા કહી, તેના સ્થાનને મોક્ષના કારણુરૂપ 

ત્રષિનો આશ્રમ કહ્યો, તથા ઝુગાદિના સ્થાનને પણુ એવે! જ કહ્યો, તેથી તે 
ઉત્તમ-પૂજ્ય ઠંયો. વળી નગરપુરાણુમાં ભવાવતારરહસ્યમાં કહ્યું છે ફે- 


ઝજારાટિદિજારાન્તં મૂટ્થોરેજલંયુતમ્‌ । 
નાટ્ષિન્ટુજાત્રાન્ત ચદ્રમળ્ટઝસસિમમ્‌ ।। 
ળ્તરવિ ૧રં વસ્ત યો વિત્તાનાતિ તર્વતઃ । 
સંસારવન્યનં જિર્વા સ મચ્છેત્‌ ૫૨માં મતિમ્‌ ।। 
અહીં “ખઅર્હે? એ પદને પરમતત્ત્વ કલ્યું, અને તેને જાણુવાથી પરમ- 
ગતિની પ્રાત્તિ કહી. આ “અર્હ” પદ તો જેનમતોક્ત છે. વળી નગરપુરાણુમાં 
કહ્યું છે કે-- 
ટશ મિર્મોસિતેવિમરેઃ યત્‌ જં ગાયતે જીતે । 
ઇુનેરદેસ્લુમસ્રશ્વ તર્જ ગાયતે વો ॥ 
અહોં કૃતયુગમાં દશ ખ્રાહ્મણાને ભોજન કરાવવાનું જેટલું ફળ કલ્યું, 
જહ 


ઉદ ક શ્રી માક્ષમાગ પ્રકાશક 
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તેટલું કળિયુગમાં એક અર્હેતભક્તસ્ુનિને જોજન ડરાવવાનું કહ્યું છે, તેથી જેન- 
સુનિ ઉત્તમ.ઠર્યા, વળી મનુસ્મૃતિમાં એમ કહ્યું છે ફે-- 
થુ જાટ્વિીગ સર્વેયાં પ્રશમો નિમજવાદનઃ । 
સભુવ્માન્‌ યશસ્વી વામિચન્દ્રોડથ પ્રતેનત્તિત્‌ । 
મશટ્વી અ તામિશ્ર મરતે યુજસત્તમાઃ । 
ઝઇમો મરરેચ્યાં તુ નામેગાત ૩૨%: ।। 
ટ્શેયન્‌ વર્સ્મ વીરાળાં વુરાલુરનમસ્જતઃ । 
તીતિત્રિતયવ્તા યો ચુમાટ પ્રથમો ત્તિનઃ । 
અહીં વિમલવાહનાદિક મતુ કહ્યા, પણુ જનમાં ઝુલકરોનાં એ નામ કહ્યાં 
છે, તથા યુગની આદિમાં પ્રથમજિનને માગંદર્શક અને સુરાસુરદ્રારા પૂજિત 
કહ્યા. હવે જે એમ જ છે, તો જૈનમત યુગની આદિથી જ છે, તથા પ્રમાણુભૂત છે; 
એમ કેમ ન કહેવું ?. વળી ક્ગવેદમાં પણુ કહ્યું છે કે-- 
સ મરેરોયત્રસિદાતાસ, શતુરવિંશતિ સિર્થજરાનૂ ; ર 
ત્રયમાદા-વફેમાનાન્તાન્‌ , સિટ્ાન્‌ શળ પદ્ય . 
37 ઘવિત્રેં નતમુવનિ પ્રતાપે ળાં તગ્તા (નનનવે) 
જ્ઞાતિધેયાં વીરો | રૂત્યાટ્‌ | ચજુર્વે દમાં પણુ કહ્યું છે કે-- 
ફડ સતોડ્ટન્સો ગ્રવમો | ૩ ત્રરખમ પતિશે વુશ્કૂતમપ્વરં સક્ષેજુ તન્નૌ વસ 
માફ્તંસ્તુત વરં જકઝયત પજીસ્દ્રિમારુસિરતિ સ્તાટ્ા ।। ૩5 જ્રાલાર સમિટ ત્રાષમે 
થક્સ્તિ અમૃતાસ્મિત્ન સવે સુત સુવાશ્યશિતં છવ જાલા ક સક્રેમાનુશજુસામ- 
જ્રમાજીરિસિ સ્વાદ ॥ ૩૬ સરત સુધીર દિચ્યાલવં વ્રજ્ધમે સનાતન ઝપેસિ વોરં બુર 
વમદેલમર્લ્થયવળ તમચઃ પરસ્તાત્‌ સ્વાટાઃ ॥ .સ્‍ સ્વાસ્સન્‌ દંટ્રો ણજકાથા સ્થ- 
સ્સિનઃ પૂવા સિશ્વવેરાઃ સ્વાસ્તિનસ્તાર્ણ્યો ્બાદ્ઇતોશિઃ સ્તાસ્સનો જટસ્વસિર્કેધાતુ ॥ 
છોર્ષાયુસ્સ્વાયુયણાસુર્વા શુમગ્તાતાયુ 2 રક્ષ સ્ક બાર્ણ્તે(િઃ સ્વાદ વામશેવ 
જ્ઞાન્સ્યર્શમઝુવિધીયતે શોડર્તાજ અસ્છિ્સોસિ: સ્વાણાઃ ॥ 
અહીં જે જેનતીર્થકરેનાં નામ તથા પૂજન કહ્યાં, તેથી એમ ભાસે છે કે- 
“વેદરચના તેના પછી થઈ છે.” એ પ્રમાણે અન્યમતોની સાક્ષૌથી પણુ જેન- 
મતની ઉત્તમતા તથા પ્રાચીનતા દઢ થઇ. વળી જૈનમતને જેતાં પણુ એ મતે 





૧ શ્રી ત્રષભદેવથી માંડીને શ્રીવદ્ધેમાન સુધીના સિહો કે નેએ! ત્રણુ લે।કમાં પ્રતિષ્ઠા 
પામવાવાળા છે, તથા ચોવીસતીર્થોને સ્થાપવાવાળા છે, તે સિદ્ધોના શરણુને હું પ્રાપ્ 
થાઉ છુ. 

ર પવિત્ર, શુદ્દ અને પાપથી બચાવવાવાળા નગ્ન ( દિગંબર )' દેવોને અમે પ્રસન્ન 
કરીએ છીએ. જેમની જતિ નગ્ન રહે છે, તથા જેએ બળયુક્ત છે. 

૩ ત્રગવેદ અછ્-૧ અ૦ ૬ વગ ૧૬ 
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કૅહ્પિત જ ભાસે છે, તેથી જે પોતાના હિતના ઈચ્છક હોય, તેએ। પક્ષપાત 
છેડી સાચા જેનધમેૈને એગીકાર કરે !. 
અન્યમતેોમાં પૂર્વાપર વિરોધ દેખાય છે. પહેલા અવતારમાં વેદને! 
ઉદ્ધાર કચય ત્યાં યસ્ાદિકમાં હિંસાદિતું પોષણુ કર્યું, ત્યારે ખુદ્ધાવતારે યસના 
નિંદક થઇ હિંસાદિ નિંષેધ્યાં. વૃષભાવતારે વીતરાગસયમને માડ બતાવ્યો 
ત્યારે શૃુષ્ણાવતારે પરસ્્રીરમણુા।દિ વિષય-કષાયાદિડના માગે ખતાવ્યા. હુવે એમાં 
આ સંસારી જીવ કેતું કહેલું કરે ? કોના અનુસારે પ્રવર્તે? તથા એ બધા 
અવતારોને એક ખતાવે છે, એ એક પણુ કોઇ વેળા કેવી રીતે, તથા કોઇ 
વેળા કેવી રીતે કહે છે, વા પ્રવર્તે છે, તો આ જીવને તેના કહેવાની વા પ્રવ- 
ર્તવાની પ્રતીતિ કેમ આવે? કેઈ ઠેકાણુ કોધાદિક કષાયો! વા વિષચે।નેો નિષેધ 
કરે છે, ત્યારે કોઈ ઠેકાણે લડવાનો વા વિષયસેવવાનેો ઉપદેશ આપે છે, અને 
ત્યાં પ્રારબ્ધ બતાવે છે. પણુ કોધાદિક થયા વિના ને એ લડાઇઆરદિ કાર્યે 
સ્વચે થતાં હોય તો એ અસે પણુ માનીએ; પણુ એમ તે! થતાં નથી. વળી 
લડાઇ વગેરે કાર્યો થતાં કોધાદિક થયા ન માનીએ, તો એ જુદા ફ્રોધાદિક 
કેણુ છે? તેનો તો તમે નિષેધ કર્યો. છે, તેથી એમ પણુ ખનતું નથી. એમાં 
'પૂર્વાપર વિરોધ છે, ગીતામાં વીતરાગતા ખતાવી વળી લડવાને। ઉપહ્દેશ કર્ચ, 
એ પ્રત્યક્ષ વિરોધ દેખાય છે. ત્રષીશ્ચરાદિંકોદ્રારા શ્રાપ આપ્યા ખતાવે છે, પણુ 
એવે કોધ કરતાં નિંદ્રપણું શું ન થયું ? ઇત્યાદિ જણુવું. વળી “અવુત્રસ્ય મસિ- 
ર્નારિષ” એમ પણ્‌ તેએ। ઝહે છે, ત્યારે ભારતમાં એમ પણુ કહ્યું છે કે:-- 
જનેજાનિ સટ્જ્ઞાળિ, ગુમારત્રણ પારિળામ્‌ । 
હ્વં મતાનિ રાગેન્દ્ર, બજા વુછસન્તતિમ્‌ ।। 
અહોં મુમારખ્રહ્માચારીઓને સ્વર્ગ ગયા બતાવ્યા, પણુ એ પરસ્પર વિરોધ છે. 
વળી જષીશ્વરભારતમાં એમ કહ્યુ છે કે-- 
મઘમાંતાશરને રત્રો મોગન વન્ટ્મણળય્‌ । 
શે ગુરવેસ્તિ કથા તેયાં તીથેવાત્રા સ૧સત૧$ ।। 
યુશા ઇજાર્‌શી પોતા વચા ગામરળ દરે? । 
વૃથા ત્ત યૌજ્જરી યાત્રા જત ચાન્દ્રાયર્ણ મથા 
જાતુમાય્ને લુ સ*્વાતે ₹ત્રિમોસ્યં વરોતિ ૧ । 
તસ્ય શુર્રિને વિત્વવ ચાન્દ્રાયળશતેરવિ ।। 


અહીં-મઘ-માંસ, રાત્રિભાજન, ચે।માસામાં તે! વિશેષપણે રાત્રિભોજન, 
અને કંદભક્ષણુનેો નિષેધ કર્યો, ત્યારે મોટા પુરૂષોને મધ-માંસ્રાદિકેનું સેવન 


૧૪૮ શ્રી સોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





કરવું મતાવે છે, તથા વ્રતાદિકમાં રાત્રિભોજન વા ક'દાદિભક્ષણને સ્થાપન કરે 
છે. એ પ્રમાણે વિરૃદ્ધ નિરૃપણુ કરે છે. 

એ જ પ્રમાણે અન્યમતનાં શાસ્રોમાં પૂર્વાપરવિરૃદ્ધ અનેડ વચને છે. શું 
કરીએ? કોઇ ઠેકાણે તો! પૂર્વપરંપરા જણી વિશ્વાસ અણાવવા માટે યથાર્થ 
કહ્યું, ત્યારે કોઇ ઠેકાણે વિષય-કષાય પોષવા અર્થે અયથાર્થ કહ્યું. હવે જ્યાં 
પૂર્વોપરવિરોધ હોય, તેનાં વચન પ્રમાણુ કેત્રી રીતે ડરીએ ? અન્યમતોમાં 
જે ક્ષમા-શીલ-સતેોષાઠિકને પોષણુ કરતાં વચના છે, તે તે જનમતમાં હાય 
છે, પણુ વિપરીત વચને। છે તે તેમનાં કલ્પિત છે, જેતમતાનુસાર વચનેના 
વિશ્વાસથી તેમનાં વિપરીત વચનોનું પણુ શ્રદ્ધાનાદિક થઇ જાય, માટે અન્ય- 
મતોનું કોઈ એગ ભલું દેખીને પણુ ત્યાં શ્રદ્ધાનાદિક ન કરવું, પણુ જેમ વિષ 
મેળવેલું ભોજન હિંતકારી નથી, તેમ અહોં ન્ણુવું. વળી કે।ઇ ઉત્તમધર્મનું 
એગ જેનમતમાં ન હોય અને અન્યમતમાં હોય, અથવા કેઈ નિષિદ્ધધમંનું 
એગ જૈનમતમાં હોય અને અન્યમતમાં ન હાય; તો અન્યમતને આદરે. 
પણુ એમ તે। સર્વથા હોય જ નહિ, કારણુ કે-સર્વજ્ઞના સાનથી કાંઈ છૂપું 
નથી, માટે અન્યમતેવતું શ્રદ્ધાનાદિક છેડી જૈનમતનું દઢ શ્રદ્ધાનાદિક કરવું. વળી 
કાળરદોષથી ડષાયી જીવોએ જેનમતમાં પણુ કલ્પિતરચના કૅરી છે, તે અહોં 
દર્શાવીએ છીએ.--- જ. 1 

શ્વેતાંબરમત-નિરાકરણુ 

શ્વૈતાંબરમતવાળા કે!ઇએ સૂત્ર બનાવ્યાં, તેને તેઓ ગણુધરનાં કર્યા 
કહે છે. તેમને પૂછીએ છીએ ફે-ગણુધરે આચારાંગાદિક ખનાવ્યાં, કે જે 
વર્તમાનમાં તમારે છે, તે એટલા પ્રમાણુ સહિત જ કર્યા' હતાં, કે ઘણા પ્રમાણુ 
સહિત કર્યા હતાં ? ને એટલા પ્રમાણુ સહિત જ કર્યા' હતાં, તો તમાશા શાજ્ઞામાં 
આચારાંગાઠિકના પદેોનું પ્રમાણુ અઢારહુજાર આદિ કહ્યું છે, તેની વિધિ મેળવી 
આપો |! પદતું પ્રમાણુ કેટલું ? ને વિભક્તિના એતને પદ કહેશે, તો કહેલા 
પ્રમાણુથી ઘણાં પદ થઈ જરે; તથા નને પ્રમાણુપદ કહેશે।, તો એ એક પદના 
સાષિક (કેર્છક અધિક) એકાવન કોડ શ્લેડ છે. હુવે અ તે! ઘણાં અલ્પશાર 
છે, તેથી એ ખનતું નથી. આચારાંગાદિકથી દશવૈકાલિકાઠિકતું પ્રમાણુ ઓછું 
કહ્યું છે, પણુ તમારે વધારે છે, તો એ કેમ બને ? તમે કહેશે। કે-“આચારાંગાદિક 
તે! સો।ટાં હતાં, પણુ કાળદોષ જાણી તેમાંથી જ કેટલાંક સૂત્ર કારી આ શાસ્ત્ર 
બતાવ્યાં છે.” પણુ પ્રથમ તે! તુટકગ્રેથ પ્રમાણુ નથી. વળી એવે પ્રખંધ છે 
જે-જે કોઇ સોટોગ્રંથ ખનાવે, તો તેમાં સર્વ વણુન વિસ્તાર પૂર્વક કરે, તથા 
નાનોગ્રંથ બનાવે, તો તેમાં સંક્ષેપ વણુન કરે, પરંતુ સખંધ તટે નહિ. તથા 
ફોઇ મોઢટાગ્રંથમાંથી થોડુંઘણું કથન કાઢી લઇએ, તે ત્યાં સંખધ મળે નહિ- 


અધિકાર પાોચસો-અન્યમત નિરાકરણ ઉ૧રંષે 





કથનનો અતુકમ તૃઢી જાય. પણુ તમારાં સૂત્રોમાં તે કથાદિકનો પણુ સ'બંષ 
મળતો] ભાસે છે-તુટકપણું ભાસતું નથી. વળી અન્યડવિઓથી ગણુધરની ખુદ્ધિ 
તો! વધારે હેવી નેઇએ, એટલે તેના કરેલા ગ્રંથોમાં તો થોડા શખ્દોમાં ઘણે 
અર્થ હોવે નેઈએ. પરતુ અહોં તો અન્યકવિઓના જેવી પણુ ગંભીરતા નથી. 


વળી જે ગ્રંથ બનાવે, તે પોતાનું નામ આ પ્રમાણે તો ન પરે ફે- 
“અસુક કહે છે,” પરંતુ “ડું કહું છું” એમ કહે. હવે તમારાં સૂત્રોમાં “હે 
ગૌતમ” વા “ગૌતમ કહે છે” એવાં વચન છે. એવાં વચન તો ત્યારે જ 
સંભવે કે-જ્યારે અન્ય કે!ઈ કર્તા હોય. તેથી એ સૂત્રો ગણુધરમુત નથી, પણુ 
અન્યનાં કરેલાં છે. માત્ર ગણધરના નામવડે કલ્પિતરચનાને તેએ પ્રમાણ 
કરાવવા ઇચ્છે છે; પણ વિવેકી તો પરીક્ષાવડે માને, કહેવામાત્રથી તે! ન માને. 

વળી તેએ એમ પણુ કહે છે ફે-“કેઇ દશપૂર્વધારી થયો, તેભું ગણુ- 
ધરસૂત્રોના અતુસાર આ સૂત્રે બનાવ્યાં છે.” ત્યાં અમે પૂછીએ છીએ કે-જે 
નવા ગ્રેથ બનાવ્યા હતા, તેો। નવાં નામ રાખવાં હુતાં, અગાદિકનાં નામ શા 
માટે રાખ્યાં ? જેમ કોઇ મોટા શાહુકારની પેઢીના નામવડે પોતાતું શાહુકાર 
પ્રગટ કરે, તેવું જ આ કાર્ય થયું. એ સત્ય તો ત્યારે કહેવાત કે-જેમ દિગં- 
ખર આચાર્ચોએ અનેક ગ્રોથ રચ્યા, તે સર્વ ગણુપધરદેવદ્વારાભાષિત અંગપ્રકી- 
ણક અતુસાર રચ્યા, તથા તે સર્વમાં ગ્રેથકર્તાનતું નામ સવ આચાર્યોએ પોતાનું 
જુદુ જુદુ રાખ્યું, તથા એ ગ્રૅથે!નાં નામ પણુ જુદાં જુદાં રાખ્યાં, પરંતુ કોઈ 
પણુ ગ્રંથનું નામ એગાદિક ન રાખ્યું, વા ન એમ લખ્યું કે-એ ગણુધરદેવનાં 
રચેલાં છે. સત્ય તો-જેમ દિગખરેમાં ગ્રેથાનાં નામ રાખ્યાં, તથા પૂર્વગ્રથેનું 
અતુસારીપણું કહ્યું, તેમ કહેવું થોગ્ય હતું. પણુ એગાદિકનું નામ ધરી ગણુષર- 
દૈવનો ભ્રમ શા માટે ઉપજાવ્યેો ? તેથી એ ગણુપધરદેૈવનાં વા પૂર્વધારીનાં 
વચન નથી. 

વળી એ સૂત્રોમાં વિશ્વાસ અણાવવાઅર્થે જે જિનમતાનુસાર કથન છે 
તે તે સત્ય જ છે, દિગંબર પણુ તેમ જ કહે છે. પરતુ જે કહ્િપતરચના કરી 
છે, તેમાં પૂર્વાપરવિરુદ્ધપણું વા પ્રત્યક્ષાદિપ્રમાણુમાં વિરૃદ્ધપણું ભાસે છે, તે 
અહી દર્શાવીએ છીએ- 

અન્યલિંગીને, ગૃહસ્થને, સ્રીને વા ચાંડાલાદિશૂદ્રોને સાક્ષાત્‌ સોક્ષપ્રાસિ 
હાવી માને છે, પણુ એમ બને નહિ. ડકારણુ સસ્યગદર્શન-સ્ાન-ચારિત્રની એકતા 
મોક્ષમાર્ગ છે. હવે તેએ સસ્યગદર્શનનુ સ્વરૂપ તો એવું કહે છે કે-- 


ઝરતો મદારેવયો ગાવઝ્રીવં લુસાદળો અશ | 
ઝિળયળાપં તસ ળ સથ્મત્ત મળ્‌ મહિયં ।૨।। 


પેકટ મૌ મોક્ષમાગ' પ્રકાશક 
હેવે અન્યલિંગીને અરહંત દેવ, સાધુ ગુર્‌, તથા જિનપ્રણીત તત્ત્વની 
'માન્યતા ફેમ સંભવે? અને તેથી સસ્યડત્વ પણુ ન હોય, તે! મે॥ક્ષ કેવી 
રીતે હોય ? અહી ને કહેશે। કે-“અંતરંગ શ્રદ્ધાન હોવાથી તેમને સમ્યઝત્વ 
હોય છે.” હવે વિપષરીતલિગષધારકેની પ્ર્શસ્રાદિક કરતાં પણુ સસ્યડત્વને અતિ- 
ચ1૨ કક્નો છે, તો સત્યશ્રદ્ધાન થયા પછો પોતે વિપષરીતલિ'ગને। ધારક કેવી 
રીતે રહે ? તથા જીનલિગ ધાર્યા વિના વા મહાત્રતાદિ એગીકાર કર્યા વિના, 
કેવળ શ્રદ્ધાન જ થવાથી, અન્યલિગમાં સમ્યડ્ચારિત્રિ કેવી રીતે હોય? નને 
અન્યલિ ગમાં પણુ  સમ્યપૂચારિત્ર હોય, તો. જેનલિ'ગ અન્યલિ'ગ સમાન 
થચું, માટે અન્યલિ ગીને સઃક્ષ ડહેવો મિથ્યા છે. વળો ગૃહસ્થને સેક્ષ કહે 
છે. પણુ હિ'સાદિક સર્વેસાવદ્યોગનેો ત્યાગ કરતાં સમ્યકચારિત્ર હોય છે. 
હુવે સર્વસાવઘયે। ગનો ત્યાગ કરતાં ગૃહુસ્થપણું કેમ સેભવે ? અહી કહેરે। 
કે-“એતરંગને। ત્યાગ થયે છે, પણુ અહીં તે! ત્રણે ચોગનેો ત્યાગ કરૈ 
છે, તો કાચવડે ત્યાગ કેવી રીતે થચે। ? વળી ખાદહ્યાપરિગ્રહાદિક રાખવા 
છતાં પણુ સહાત્રત હોય છે” તે! મહાત્રતોમાં ખાહ્યત્યાગ કરવાની તે 
પ્રતિજ્ઞા કરવામાં આવે છે, ત્યાગ કર્યા વિના મહાશ્રત હોય નહિ, અને મહાત્રત 


વિના છડ્ડૅઆદિ ગુણુશ્થાન પણુ ન હાઈ શકે, તો! મોક્ષ કેવી રીતે 
હોય ? મારં ગૃહસ્થને મે।ક્ષ કહેવો એ મિથ્યાવચન છે. 


વળી આને મોક્ષ કહે છે, પણુ જેનાથી સાતમો નરકગમનયેોગ્ય પાપ 
ન થઈ શકે, તેનાથી મોક્ષકારણુરૂપ શુદ્ધભાવ કેવી રીતે થઇ શકે ? કારણુ 
જે-જેના ભાવ દૃઢ હે।ાય તે જ ઉત્કૃણ્પાપ વા ધર્મ ઉપજાવી શકે છે. આને 
નિશૅક એકાંતમાં ધ્યાન ધરયું, તથા સર્વ પરિગ્રહાદિકનેો ત્યાગ કરવે। સંભવતે 
નથી. તમે કહેશે। કે-“એક સમયમાં ષુર્‌ષવેદી, ઓવેદી તથા નપુંસકવેદીને 
સિદ્ધિ થવી સિદ્ધાંતમાં કડી છે, તેથી આ્રીનો મે।ક્ષ માનીએ છીએ.” પણુ ત્યાં 
ભાવવેદી છે કે દ્રવ્યવેદી છે નને ભાવવેદી છે, તે તે અમે પણુ માનીએ છીએ, 
તથા દ્રવ્યવેદી છે, તે। પુરુષસ્રીવેદી લે।કમાં ઘણા દેખાય છે, અને નપુંસક તે! 
જાર્છ વિરલા દેખાય છે, વો એક સમયમાં મોક્ષજવાવાળા આટલા નપુંસકે 
જીવી રીતે સભવે? માટે દ્રવ્યવેદની અપેક્ષાએ એ કથન ખનતું નથી. જે તસે 
કહેશે! કૈ-“નવમા ગુણુસ્થાન સુધી વેઠ કહ્યો છે,” તો એ કથન પણુ ભાવ- 


વેદની અપેક્ષાએ જ છે, નને દ્રવ્યવેદની અપેક્ષાએ હોય તે ચૌદટમાગુણુશ્ધાન* 
સુધી વેદનો સદભાવ સભવે. માટે ઓનો મોક્ષ કહેવા મિથ્થા છે, 


વળી શૂદ્રોએા મોક્ષ કહે છે, પણુ ચાંડાલાદિકને ઉશ્તમકુળવાળાગૃહસ્થે 
સન્‍્માનાદિક કરી દાનાદિક કેવી રીતે આપે ? આપે તે। લે।કવિફૃદ્ધ થાય. વળી 
નીચકુલવાળાને ઉત્તમ પરિણામ થઈ શકે નહિ, તથા નીચગોત્રકમને ઉંદય તે 
પાંચમા ગુણુસ્થાન સુધી જ છે, ઉપરનાં ચુથુસ્થાન ચઢયા વિના સૈક્ષ કૈવી રોતે 





અધિકાર પાંચમો-અન્યમત નિરાકરણ ઉપજ 
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થાય 3 તમે કહેશે કે-“સચસ ધાર્યા પછી તેને ઉચ્ચગોત્રનો ઉદય કહીએ છીએ” 
તો. સંયમ ધારવા, ન ધારવાની અપેક્ષાએ નીચ-ઉચ્ચગોત્રનેો ઉદય ઠંચેૌ. એમ 
થતાં અસંયમી મતુષ્ય-તીર્થકર-ક્ષત્રિયાદિકને પણુ નીચગોત્રને ઉદય ઠૅરશે. નને 
તેમને ઝુલ અપેક્ષાએ ઉચ્ચગોત્રને। ઉદય કહેૅસશે।, તે ચાંડાલાદિકને પણુ ઝુલ અપે- 
ક્ષાએ જ નીચગોત્રનેો ઉદય કહા ! તમારાં સૃત્રોમાં પણુ તેનો સદભાવ પાંગ્રમા 
ગુણુસ્થાનસુધી જ કહ્યો છે. કલ્પિત કહેવામાં તે। પૂર્વાપરવિરોધ જ થાય. માટે 
શૃદ્રોના મે।ક્ષ કહેવો મિથ્યા છે. એ પ્રમાણે તેમણે સર્વને મોક્ષની પ્રાસ કહી, 
તેનું પ્રચાજન એ છે કે- સર્વને ભલું મનાવવું, મોક્ષની લાલચ આપવી, તથા 
પોતાના કહ્પિતમતની પ્રવૃત્તિ કરવી; પરંતુ વિચાર કરતાં એ મિથ્યા ડી 
વળી તેમનાં શાસ્રામાં “અછેરાં” કહે છે, અને કહે છે કે-“હુંડાવસપિ- 
ણીકાલના નિમિત્તથી એ થયાં છે, એને છેડવાં નહિ.'' પણુ કાલદોષથી ઘણીય 
વાતે! થાય, પરંતુ પ્રમાણુવિરૃદ્ધ તો ન થાય. નને પ્રમાણુવિરુદ્ધ પણુ થાય, તે। 
આકાશમાં ફૂલ તથા ગધેડાને સિંગડાં, ઈત્યાદિ થવું પણુ ખને, પણુ તેમ થવું 


સંશવતું નથી. માટે તેએ જે અછેરાં કહે છે, તે પ્રમાણુવિરુદ્ધ છે. શા માટે તે 
અહોં કહોએ છોએઃ-- 


“વર્ધમાનજિન કેટલેક કાળ ખ્રાદ્દાણીના ગભેમાં રહો, પછી ક્ષત્રીયાણીના 
ગભમાં વધ્યા” એમ તેએ કહે છે. હવે કોઇનો ગર્ભ કોઇમાં મૂકંચે1, પ્રત્યક્ષ 
ભાસતે! નથી. તેમ અતુમાનાદિકમાં પણુ આવતે! નથી. તીથકરને થયે! ડહીએ, 
તો! ગર્ભકલ્યાણુક કોઈના ધેર થચું તથા જન્મકલ્યાણુક કેઈ અન્યના ઘેર 
થયું, રત્નવૃષ્ટિઆદિ કેટલાક દિવસ કોઈના ઘેર થઈ , અને કેટલાક દિવસ કેઇ 
અન્યના ઘેર થઈ, સોલસ્તવમ કોઇને આવ્યાં ત્યારે પુત્ર કોઇને થયે।; ઇત્યાદિક 
અસભવિતતા ભાસે છે. વળી માતા તો! બે થઈ, ત્યારે પિતા તો એક 
છાછાણુ જ રહો, અને જન્મકલ્યાણાદિકમાં તેતું સન્માન કર્યું કે અન્ય કલ્પિત 
પિતાતું કર્યુ ? તથા તીર્થકરને બે પિતા ડહેવા મહાવિપરીત ભાસે છે, સર્વા- 
ત્જુછઠષદનાધારક માટે એવાં વચન સાંભળવાં પણુ ચોગ્ય નથી. વળી તીર્થકરની 
પણુ એવી અવસ્થા થઇ, તે! અન્ય સને! ગલે અન્ય જીમાં પધરીદેવે। સર્વત્ર 
ઠૅેરે, અને એમ થતાં વૈષ્ણુવો જેમ અનેક પ્રકારથી પુત્ર-પુત્રીનું ઉપજ્યું બતાવે 
છે, તેડું આ કાર્ય પણુ થયું. હવે આવા નિજૃછકાળમાં પણુ એ પ્રમાણું હોય જ 
નહિ, તો ચેો।થાકાળમાં એમ થવું કેવી રીતે સંભવે ? માટે એ કથન મિથ્યા છે. 


વળી મદ્લિતીર્થંકરને તેએ કન્યા કહે છે, પણુ સ્રુનિ-દેવાદિકની સભામાં 
સ્રીની સ્થિતિ ફરવી, ઉપદેશ આપવે।; સૈભવતે। નથી. વા સ્ત્રી પર્યાય હીન છે, 
જે ઉત્કૃણ્ તીર્થકરપદધારકને હોય નહિ, વળી તેએ। તીર્થકરને નગ્નલિંગ જ કહે 
છે, પણુ સ્રીને નગ્નપણું સંભવે નહિ. ઇત્યાદિક વિચાર કરતાં. અસેભવિત ભ્રાસે છે. 


યૃપર્‌ શ્રો મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





હેરિક્ષેત્રના ભેોગભૂમિઆને નરકમાં ગયો કહે છે, પણુ ખંધવણુનમાં તે 
ભેોગભૂમિઆને દેવગતિ-દેવાયુનો જ ખેધ કહે છે, તે! તે નરકમાં કેવી રીતે 
ગયો ? સિદ્ધાંતમાં તો અનંતકાળમાં જે વાત હેય, તે પણુ કહે છે. જેમ ત્રીજા 
નરક સુધો તીર્થકરપ્રજૃતિનું સત્ત્વ કહ્યું, તથા ભોાગભૂમિઆને નરકાચયુ-ગતિને 
બંધ ન કહ્યો. હવે કેવલસ્ાની તે! ભૂલે નહિ. માટે એ મિથ્યા છે. એ પ્રમાણે 
સવૈ અચ્છેરાં અસભવિત જાણુવાં, વળી તેએ કહે છે કે-“એને છેડવાં નહિ,” 
પણુ જૂઠ કહેવાવાળા એમ જ કહે. અહોં જે કહેશે કે-“દિગેખરમાં જેમ 
તીર્થકરને પુત્રી અને ચકવતીનું માનભંગ, ઇત્યાદિ કાર્ય કાળદ્દોષથો થયાં કહે 
છે, તેમ આ પણુ થયાં” પણુ એ કાર્ચોચ તો પ્રમાણુવિરૃદ્ધ નથી, અન્યને થતાં 
હુતાં, તે મહાનપુરૃષોને થયાં, તેથી કાળરેષ થયે! કહે છે, પણુ ગભેહરણાદિ 
ડાર્ય, કે જે પ્રત્યક્ષ-અતુમાનાદિકથી વિરુદ્ધ છે, તે તમને હોવાં કેમ સેભવે ? 


' વળી અન્ય પણુ ઘણાં ડથને પ્રમાણુવિરૃદ્ધ કહે છે, જેમ કહે છે કે- 
સર્વાર્થસિદ્ધિનએા દેવ મનથી જ પ્રશ્ન કરે છે, અને કૈવલીભગવાન મનથી જ 
ઉત્તર આપે છે. હવે સામાન્ચયજીવના જ મનની વાત મનઃ પર્યૈયજ્ઞાની વિના 
જાણી રકે નહિ, તે! કેવળળીના મનની વાત સર્વૌર્થસિદ્ધિનો દેવ કેવી રીતે જાણુ ? 
વળી કેવલીને ભાવમનનો તો અભાવ છે, તથા દ્રવ્યમન જડ છે-આકારમાત્ર 
છે, તો ઉત્તર કે।ણણું આપ્યો ? માટે એ મિથ્યા છે. એ પ્રમાણે અનેક પ્રમાણ- 
વિરુ કથન કર્યા છે, માટે તેમનાં આગમ કલ્પિત જાણુવાં. 

શ્વેતાંબરમતવાળા-દેવગુરુધર્મનું સ્વરૂપ પણુ અન્યથા નિરૂપણ કરે છે. કેવ- 
ળીને ક્ષરુષાદિક દોષ કહે છે; એ દેવનું અન્યથા સ્વરૂપ છે.કારણુ કે-ક્ષુધાદિક દોષ 
હેતાં આઝુલતા હાય, ત્યારે અનંત સુખ કેવી રોતે ખને ર અહો ને કહેશે। કે- 
“શરીરને ક્ષુષા લાગે છે, પણુ આત્મા તદરૂપ થતો નથી” તો. ક્ષુધાદિકને 
ઉપાય, આહારાદિક ગ્રહેણુ કર્ચો શા માટે કહો છે ? ક્રુધષાદિવડે પોડિત થાય, 
ત્યારે જ અહાર ગ્રહેણુ કેરે. ને ડહેશે। કે-“જેમ કર્સૌાદયથી વિડાર થાય છે, 
તે જ પ્રમાણે અહાર ગ્રહણુ થાય છે.” પણુ વિહાર તો! વિઠાયોગતિના ઉદયથી 
થાય છે, તથા એ પીડાને ઉપાય નથી, ઇચ્છા વિના પણુ ફોઈ જીવને થતે 
જોઇએ છીએ, પરંતુ આહાર છે, તે પ્રમુતિના ઉદયથી નથી, ક્ધાવડે પીડિત 
થતાં જ ગ્રહણુ ફેરે છે. વળી આત્મા પવનાદિકને પ્રેરે ત્યારે જ તેનું ગળીજવું 
થાય છે, માટે વિહારવત અહાર નથો. ને કહેશે કે-“શાતાવેદનીયના ઉદ- 
ચથી આહાર ગ્રહેણુ થાય છે,” તો એ પણુ બનતું નથી. કારણુ કે-જે જીવ 
ક્ષુષાવડે પૌડિત હોય, અને પાછળથી આહારાટિગ્રહુણુથી સુખ માને, તેને આહા- 
રાદિક શાતાના ઉદયથી થયાં કહેવાય. શાતાવેદનીયના ઉદ્યયથથો આરદારાદિકતું 
ગ્રહણુ સ્વયે થાય, એમ તે। નથી. જે એમ હોય તો શાતાવેદનીયને। સુખ્ય 
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ઉદય દેવેો।ને છે, તો તેએ નિર'તર આહાર કેમ કરતા નથી? વળો મહામુનિ 
ઉપવાસાદિ કરે છે તેમને શાતાનેો ઉદય પણુ હોય છે, ત્યારે નિરંતર ભોજન 
કેરવાવાળાને અશાતાનોા ઉદય પણુ સંભવે છે, માટે જેમ ઇશ્છાવિના પણુ 
વિહાંચોગતિના ઉદયથી વિહાર સંભવે છે, તેમ ઇચ્છાવિના કૈવળ શાતાવેદ- 
નીચના જ ઉદયથી આહારગ્રહેણુ સૈભવતુ નથી, ત્યારે તે કહે છે કે-“સિદ્ધાં- 
તમાં કેગળીને ક્ષુધાદિક અગિઆર પરિષહ કહ્યા છે, તેથી તેને ક્ષુષાના સટૂભાવ 
સંભવે છે. વળી આહારાદિક વિના તેની ( ક્ષુષાની ) ઉપશાંતતા કેવી રીતે થાય ? 
માટે તેને આહારાદિક માનીએ છીએ.” તેનું સમાધાન-- 


કમેપ્રકુતિનાો કદય મસંદતીંત્ર ભેદસહિત હેય છે. ત્યાં અતિ મંદઉદય થતાં 
તેના ઉંદયજનિત કોર્યની વ્યક્તતા ભાસતી નથી, તેથી સુખ્યપણેુ તેના અભાવ 
કહીએ છીએ, પણુ તારતમ્યપણે તેનો સદ્ભાવ કહોએ છીએ. જેમ-નવમા 
ગુણુસ્થાનમાં વેદાદિકનેો ઉદય મંદ છે, ત્યાં મેૈથુનાદિકિયા વ્યક્ત નથી, તેથી 
ત્યાં ખ્રહ્મચર્ય જ કહ્યું, પણુ તારતમ્યમાં ત્યાં મથુનાદિકના સદ્ભાવ કહીએ છીએ, 
તેમ કેવળીને અશાતાનો ઉદય અતિમંદ છે, કારણુ કે-એક એક કાંડકમાં અનં- 
તમા ભાગ અતુભાગ રહે છે, એવા ઘણા અનુભાગકાંડફોવડે વા ગુણુસંકમણુ- 
દિકવડે સત્તામાં અશાતાવેદનીયનાો અતુભાગ અત્યંત મદ થયે। છે, પણુ તેના 
ઉદયમાં એવા ક્ષુષા વ્યક્ત થતી નથી, કૈ જે શરીરને ક્ષોણુ કરે, તથા મોહના 
અભાવથી ક્ષુધાજનિત દુઃખ પણુ નથી, તેથી કેવળીને ક્ષુધાદિકના અભાવ 
કહોએ છીએ, તથા તારતસ્યમાં તેનો સદ્ભાવ કહોએ છીએ. વળી તેં કહ્યું 
ઝે-“આહારાદિક વિના ક્ષુષાની ઉપશાંતતા કેવી રીતે થાય?” પણુ આહારાદિકવડે 
ઉપશાંતતા હોવાચે।ગ્ય ક્રુધા લાગે તો મંદઉદય કયાં રહ્યો ? દેવ-ભેોાગભૂમિયા- 
આદિને કિંચિત્‌ મંદઉદય થતાં, ઘણાકાળ પછી કિંચિત્‌ આહારગ્રડણુ હાય 
છે, તે કેવળીને અતિ મંદઉદય થયો! છે, તેથી તેમને આહારને! અભાવ સંભવે 
છે. ત્યારે તે કહે છે કે-“દેવ-ભોગભૂમિયાનું તો શરીર જ એવું છે, કે જેને 
ઘણુા।કાળ પછી થોડી ભૂખ લાગે, પણુ કૈવળીનું શરીર તો કર્મભૂમિનું-ઓદા- 
રિક છે, તેથી તેનું શરીર આહારવિના ઉત્કુષ્ઠપણે દેશેન્યૂનક્રોડપુર્ક સુધી કેવી 
રીતે રહે ?” તેતું સમાધાન-- 


દેવાદિકનું શરીર પણુ એવું છે, જે કર્મના જ નિમિત્તથી છે, અહોં કેવળ- 
જ્ઞાન થતાં એવા જ કર્મનો ઉદય થચે1, જેથી શરીર એવું થયું કે જેને ભૂખ 
પ્રગટ થતી જ નથી. જેમ કેવળજ્ઞાન થયા પહેલાં કેશ નખ વધતા હતા તે 
હુવે વધતા નથી, છાયા થતી હતી તે હેવે થતી નથી, અને શરીરમાં નિગે।દ 
હતા તેનો અભાવ થયો, ઘણા પ્રકારથી જેમ શરીરની અવસ્થા અન્યથા થઇ, 
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તેમ આહાર વિના પણુ શરીર જેવું ને તેવું રહે, એવી પણુ અવસ્થા થઈ. 
પ્રત્યક્ષ જુએ | અન્યને ઘડપણુ વ્યાપતાં શરીર શિથિલ થઇ જાય છે, ત્યારે 
ઝેવલીને આયુના અત સુધી 'પણુ શરીર શિથિલ થતું નથી, તેથી અન્ય મનુષ્યોનું 
શરીર અને કેવળીના શરીરની ચઅમાનતા સંભવતી નથી. ને તું કહીશ કે-“દેવા- 
દિક્ને આહાર જ એવે છે કૈ જેથી ઘણાકાળની ભૂખ મટી જાય, પણુ કેવળીને 
ભૂખ શાનાથી મટી; તથા શરીર ફેવી રીતે પુષ્ટ રહ્યું ??” તેનું સમાધાન- 
અશાતાને ઉદય મંદ થવાથી ભૃખ મઢી, તથા સમય સમય પરમજઓખઓદારિક- 
શરીરવર્ગણાતનું ગ્રહણુ થાય છે, એટલે હવે તે! કમેઆહાર છે, તેથો એવી કમે 
વર્ગણાનુ ગ્રષ્ડણુ થાય છે કે જેથી ક્ષુધષાદિક વ્યાપેજ નહિ,વા શરીર શિથિલ થાય 
નહિં. અને સિદ્ધાંતમાં એ જ અપેક્ષાએ કેવળીને આડાર કહ્યો છે, વળી 
અન્નાદિકનેો આહાર જ કૉંઇ શરીરપૃુષ્ટતાતું સ્ુખ્ય કારણુ નથી. પ્રત્યક્ષ જુએ ! 
કોઈ થોડો આહાર કરે છે, છતાં શરોર ઘણું પુષ્ટ હોય છે, કેઈ ધણુ આહાર 
કરૈ છે, છતાં શરીર ક્ષોણુ રહે છે, પવનાદિકસાધવાવાળા ઘણાકાળસુધી અહાર 
લેતા નથો, છતાં તેમનું શરીર પુષ્ટ રહ્યા કરે છે, તથા તદ્ધિધારીસ્રુનિ ઘણા ઉપવા- 
સાદિ કરે છે, છતાં તેમનું શરીર પુષ્ટ બન્યું રહે છે, તો! કેવળીને તો સવેત્યુ- 
ષ્ટપાયું છે, એટલે તેમને અન્નાદિક વિના પણુ શરીર પુષ્ટ બન્યું રહે, તો 
એમાં શું આશ્ચર્ય થયું? વળી કેવલી કેવી રીતે આહાર માટે જાય, કેવી રીતે યાચે ? 
તેએ આહાર અર્થે નય, ત્યારે સમવસરણ ખાલી કેમ રહે ? અથવા કોઈ 
અન્યનું લાવી આપવું ઠરાવરે।, તો કે।ણુ લાવી આપે ? તેમના મનની વાત 
કેણુ જાણે ? પૂર્વે ઉપવાસાદિકની પ્રતિજ્ઞા કરી હતી, તેને! નિર્વા૩ ફેવી રીતે 
થાય રૈ જીવઅતરાય સવૈત્ર પ્રતિભાસે ત્યાં કેવી રીતે આહારગ્રહણુ કરે ? ઇત્યાદિ 
વિરુષદ્ધતા ભાસે છે. ત્યારે તે કહે છે કે-“આડડાર ગ્રહે છે, પરંતુ કોઇને દેખાતે 
નથી.” હવે આહારગ્રહણુને નિંદ્ય જાણ્યું ત્યારે તે! “તેને ન દેખવું' અતિશયમાં 
લખ્યું; પણુ તેનું નિઘપણું તો રહ્યું, બીજા નથી દેખતા તેથી શું થયું? એ 
પ્રમાણે અનેક પ્રકારથી વિરુદ્ધતા ઉપજે છે. 

વળી તેએ અન્ય પણુ અવિવેક કહે છે-“કેવળીને નિહાર (શૌચ જડું) 
કહે છે, રોગાદિ થયા કહે છે, તથા કહે છે કે, કોઇએ તેન્નેલેશ્યા છેડી જે વડે 
વધૅમાનસ્વામીને પે ટંગાના (પેચિસને।) રોગ થચે।, જેથો તેમને ઘણીવાર નિહાર 
થવા લાગ્યો.” પણુ તીર્થકરકેવળીને પણુ એવા કર્મને ઉદય રહ્યો અને અતિ- 
શય ન થચે।, તો ઈંદ્રાદિવડે પૂન્યપણું કેમ શે।ભે ? વળી તેએ નિહાર કેવી 
રીતે કર્‌ ? એ પ્રમાણે અનેક વિપરીતરૂપ પ્રરૂપણા કરે છે. કયાં સુધી કહીએ ? 
કોઈ સભવતી વાત જ નથી. જેમ કોઈ રાગાદિયુક્તછલ્વસ્થને કિયા હોય તેવી જ 
ફિયા ફેવળોને પણુ ઠૅરાવે છે. વર્ષમાનસ્વામીના ઉપદેશમાં “હે ગૌતમ |' એમ 
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વારવાર કહેવું ઠરાવે છે, પણુ તેમને તે! પોતાના કાળમાં દિવ્યધ્વનિ સહેજ 
થાય છે, અને ત્યાં સર્વને ઉપદેશ થાય છે, એકલા ગૌતમને જ સંબોધન કેમ 
ખને ? કેવળીને નમસ્કારાદિકિયા ઠરાવે છે, પણુ અતુરાગવિના વદના સંભવે 
નહિ, વળી ગુણુાધિક્ને વંદના સંભવે, પણુ તેમનાથી કોઇ ગુણાધિક રહ્યો નથી, તે 
એ કેમ બને ? વળો તેઓ “હાટમાં સમવસરણુ ઉતર્યું' કહે છે, પણુ ઇંદ્રકુત સમન 
વસરણુ હાટમાં કેવી રીતે રહે ? એટલી ખધી રચના ત્યાં કેવી રીતે સમાય? 
પ્રજીુ હાટમાં શા માટે રહ્યા ર શું હાટ જેવી રચના કરવા પણુ પંદ્ર સમર્થ 
નહોતો, કે જેથી હાટનાો આશ્રય લીધો ? વળી કહે છે કે-“કેવળી ઉપદેશ 
દેવા ગયા,” પણુ ઘેર ધેર જઈ ઉપદેશ દેવો તો અતિરાગથી હોય છે, સુનિને 
પણુ એમ સંભવે નહિ તે! કેવળીને કેવી રીતે બને? એ જ પ્રમાણે અનેક 
વિપરીતતા ત્યાં પ્રરૂપે છે. કેવળી શુદ્ધસ્ાન-દશનમય રાગાદિરહિત થયા છે, 
તેમને અઘાતિના ઉદ્યથ્ો સંભવતી કિયા કે।ઇ હોય છે, પણ મો।હાદિકને અભાવ 
થયે। છે, તેથી ઉપયે।ગ ન્નેડવાથી જે ક્રિયા થઇ શકે, તે ક્રિયા સંભવતી નથી. 
પાપપ્રકુતિનો સ્મસ્‍ત્તુલાગ અત્યંત મંદ થચે। છે, એવે મંદ અતુભાગ અન્ય કોઇને 
નથી, તેથી અન્ય જીવોને પાપઉદયથી જે ક્રિયા થતી નેવામાં આવે છે, તે 
જફેવળીને હોય નહિ. એ પ્રમાણે સામાન્યમતુષ્ય જેવી કિયાને સદ્ભાવ કેવળી 
ભગવાનને પણુ કહો તએ દેવના સ્વરૂપને અન્યથા પ્રરૂપે છે. 

વળી ગુરુના સ્વરૂપને પણુ અન્યથા પ્રરૂષે છે. સ્રુનિને વસ્ત્રદિક ચાદ 
ઉપકડરણુ કહે છે, ત્યાં અમે પૂછીએ છીએ કે-સ્રુનિને નિગ્રેથ કહે છે, તથા 
સુનિપદ લેતાં નવપ્રકા૨ સવપરિગ્રહુના ત્યાગવડે મહાત્રત અંગીકાર કરે છે, 
ત્યાં એ વસ્ત્રાદિક પરિગ્રહ છે કે નહિ ? જે છે, તે ત્યાગ કર્યા પછો તેઓ 
શા માટે રાખે છે ? તથા નથી, તો એ વસ્તાદિક ગૃહસ્થ રાખે છે, તેને પણુ 
પરિગ્રહ ન કહે, માત્ર સુવર્ણાદિકને જ પરિગ્રહ કડા | અહોં ને એમ કહેરે। 
કે-“જેમ ક્ષુધા અર્ચે આહાર ગ્રહણુ કરીએ છીએ, તેમ શીત-ઉષ્ણાદિક અર્થે 
વસ્રાદિક ગ્રહેણુ કરીએ છીએ.” પરંતુ મ્રુનિપદ અંગીકાર કરતાં આહારને તે 
ત્યામ કર્ચો નથી, પણુ પરિગ્રહનેો તે! ત્યાગ કયો છે. અન્નાકિકનો સંગ્રહ 
કરવા એ તો પરિગ્રહ છે, પરંતુ ભાજન કરવા જાય, એ પરિગ્રહ નથી. વસ્ત્ા- 
દિડનો સંગ્રહ કરવો વા પહેરવાં, એ સર્વ પરિગ્રહ જ છે. લોકમાં પણુ પ્રસિદ્ધ 
છે. જે ડહેશે। કે-“શરીરની સ્થિતિ અર્થે વસ્ત્રાદિક રાખીએ છોએ, પણુ મમત્વ 
નથી, તેથી તેને પરિત્રહૃ કહેતા નથી.” પણુ શ્રદ્ધાનમાં તો જ્યારથી સસ્યગૃ- 
દેછિ થયે, ત્યારથી જ સર્વ પરદ્રવ્યમાં મમત્વને અભાવ થયે! છે, એટલે એ 
અપેક્ષાએ તો ચોથુગુણુસ્થાન જ પરિગ્રહરહિત કહો | તથા જે પ્રવૃત્તિમાં, 
મમત્વ નથી તે। ગ્રહણુ કેવી રોતે કરે છે ર? માહે વસ્તાદિત્રહણુ-ધારણુ જ્યારે 


પ૬ શ્રી માક્ષમાગ' પ્રકાશક 
છટશે, ત્યારે જ નિષ્પરિગ્રહી થશે. ને કહેશે! કે-“વસ્્રાદિક કોણ લઈ જાય 
તો કોધ ન કરૅ, ક્ષુધાદિક લાગતાં તેને વેચે નહિ, વા વસ્ત્રાદિક પેહેરી પ્રમાદ 
કરે નહિ, પણુ પરિણામોની સ્થિરતાવડે ધર્મ જ સાધે છે તેથી મમત્વ નથી.” 
હવે ખાહ્યકોધ કરો વા ન કરે પરંતુ જેના ગ્રહણુમાં ઇષ્ટબુદ્ધિ હે હોય તેના 
વિચોગમાં અનિષ્ટખુદ્ધિ થઇ જ જાય. ને ઇપષ્ટખુદ્ધિ નથો, તે તેના અર્થે 
યાચના શા માટે કરવામાં આવે છે? વળી વેચતા નથી, પણ્‌ તે તે ધાતુ 
રાખવાથી પોતાની હોનતા થશે એમ જાણી વેચતા નથી, પરંતુ જેમ ધનાદિક 
રાખવામાં આવે છે, તે જ પ્રમાણે વસ્તાદિક રાખવામાં આવે છે. લે।કમાં પરિ- 
ગ્રહના ઈચ્છકજીવોને એ ખનેની %ચ્છા દે 





છે, તેથી ચોરાદિકના ભયાદિ- 
કારણુમાં એ બંને સમાન છે. વળી પરિણામોની સ્થિરતાવડે ધર્મ સાધવાથી 
જ પરિગ્રહુપણ' ન થાય, તે! કોષને ઘણી શીત લાગતાં સોડ રાખી પરિણુા- 
સોની સ્થિરતા કરે, અને ધર્મ સાધે, તેને પણુ નિષ્પરિગ્રડી કહે ? અને એ 
મ્રમાણે તો ઝૃહસ્થધર્મ-સુનિધમૈમાં વિશેષતા શું રહો ? જેને પરિષહ સહવાની 
શક્તિ ન હેય, તે પરિગ્રડ રાખો પર્મ સાધે તેનું નામ ગૃહસ્થધર્મ, તથા જેના 
પરિણામ નિર્મળ થયા હોય, પરિષહુથી વ્યાકુળ ન થાય, તે પરિગ્રઢ ન રાખે 
અને પર્મ સાધે તેતું નામ સુનિધર્મ, એટલે એ ખંનેમાં ભેદ છે. અહીં નને 
કહેશે! કે-“શીતાદિકના પરિષહુવડે વ્યાકુળ કેમ ન થાય. ?'”' પણુ વ્યાકુળતા 
તો સોહઉદયયના નિમિત્તથી છે. હવે સુનિને છઠ્ઠાઆદિ ગુણસ્થાને।માં ત્રણુ 
યે!કડીનો ઉદય નથી, તથા સંજ્વલનના સર્વદ્યાલીસ્પર્ધકે।ના પણ ઉદય નથી, 
%્ણુ માત્ર દેશઘાતીસ્પદ્ધ કોનો ઉદય છે, પણુ તેનું દાઈ બળ નગી. જેમ વેદકસ- 
સ્ચગ્દછિને સમ્યગ્મોહેૈનીયનાો ઉદ્યય છે, પણુ તે સમ્યકત્વને ઘાત કરી શકતે! 
નથી, તેમ દેશઘાતી સંજ્વલનને ઉઠય પરિણામોને વ્યાકુળ કરી શકતે! નથી, 
સ્રનિના તથા અન્યના પરિણુ।મે।ની સમાનતા નથી, કારણુકે- સર્વને સર્વધાતીને। 
ઉદય છે, ત્યારે સુનિને દૈશઘાતીનેો ઉદય છે, તેથી અન્યના જેવા પરિણામ થાય 
તેવા તેમના કદી પણુ થાય નહિ. માટે જેમને સર્વઘાતીકષાચે।ાનેો ઉદય હોય 
તે ગૃહસ્થ જ રહે, તથા જેમને દેશઘાતીનેો ઉદય હાય તે સુનિધર્મ એગીકાર 
કરે, એટલે તેમને શીતાદિકથી પરિણામ વ્યાકુળ થતા નથી, તેથી તેએ। વસ્ા- 
દિક રાખતા નથી. ડદાપિ કહેશે। કે-“જેનશાસ્તામાં ચૌદ ઉપકરણુ સુનિ રાખે, 
એમ કલ્ું છે.' એ તમારા શાસ્ત્તેમાં કહ્યું છે, દિંગબરજનશાસ્તરોમાં નહિ. 
તેમાં તો લંગોાટમાત્ર પરિગ્રહ રહેતાં પણ અગિઆરપમીપ્રતિમાધારીશ્રાવક જ 
કહ્યો છે. હવે અહીં વિચાર્‌। કે-બૈનેમાં કલ્પિત વચન કેાનાં છે ? પ્રથમ તો કષાયી 


૧ અન 'તાનુબ'ધી, અપ્રત્યાખ્યાનાવરણી તથા પ્રત્યાખ્યાનાવરણી એ ત્રણ ચોકડી, 
--અવુવાદક-- ' 
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હાય લે જ કલ્પિત રચના કરે, અને તે જ નીચાપદમાં ઉચ્ચપણું પ્રગટ કરે. 
હેવે દિગૅબરમાં વસ્્રાદિક રાખતાં ધર્મ હોય જ નહિ, એમતે કલ્યું નથી, પરંતુ 
ત્યાં શ્રાવકધર્મ કહ્યો છે; ત્યારે શ્વેતાંબરમાં સ્ુનિધર્મ કહ્યો. તેથી અહીં જેણે 
નીચીક્રિયા હોવા છતાં પણુ ઉચ્ચપદ પ્રગટ કર્યું, તે જ કષાયી છે. એમ 
કલ્પિત કહેવાથી વસ્રાદિ રાખવા છતાં પણુ પોતાને લે।ક સ્રુનિ માનવા લાગે, 
તેથી એ માનકષાય પોષ્યો, તથા અન્યને સુગમક્િયામાં ઉચ્ચપદ પ્રાસ થવું 
બતાવ્યું, તેથી ઘણુા। લોક તેમાં નેડાઇ ગયા. જે કલ્પિતમત થયા છે તે એ જ 
પ્રમાણે થયા છે, માટે શ્રવેતાંબરમતમાં વસ્ત્રાદિ હોવા છતાં પણુ સ્રુનિપણું કહ્યું 
છે, તે પૂર્વાષ્ત યુક્તિવડે વિરુદ્ધ ભાસે છે. તેથી એ કલ્પિતવચન છે; એમ 
જાણુવું. અહોં કહેશે! કે-“દિગંબરમાં પણુ શાસ્ર-પીંછી આદિ સુનિને ઉપકરણુ 
કહે છે, તેમ અમારે ધણુ ચૌદ ઉપડરણુ કહે છે.” તેતું સમાધાનઃ--- 

જેનાથી ઉપકાર થાય, તેનું નામ ઉપકરણ છે. હવે અહીં શીતાદિક વેદના 
ટ્ર કરવાથી નો  ઉપકરણુ ઠૅરાવીએ તે। સર્વપરિગ્રડસામગ્રી ઉપકરણુ નામ 
પામે, પણુ ધર્મમાં તેનું શું પ્રચાજન છે ? એ તે। પાપતું કારણુ છે. ધર્મમાં તો 
જે ધર્મને ઉપકારી થાય તેનું જ નામ ઉપકરણુ છે. હવે શાસ તે! જ્ઞાનનું, પીંછી 
દયાતું, તથા કસૅડલ શૌચનું કારણુ છે, તેથી એ તે! ધમૈનાં ઉપકારી થયાં, પણુ 
વસ્ત્રદિક કેવી રીતે ધર્મનાં ઉપકારી થાય ? એ તે! કેવળ શરીરના સુખને જ 
અથે ધારિએ છીએ. હા ! સ્રનિ ને શાસ્ર રાખી મહંતતા બતાવે, પીંછોવડેૅ 
વાસીંદુ કાહે, તથા કમૅડલવડે જલાદિ પીવે વા મેલ ઊતારે તો એ શાએદિક 
પૃણુ પરિગ્રહ જ છે. પણ્‌ મુનિ એવાં કાર્ય કરે જ નહિ, માટે પર્મના સાધનને 
પરિગ્રહુસંજ્ઞા નથી, પણુ ભાગના સાધનને જ પરિગ્રહસંગ્ઞા હોય છે, એમ જાણવું. 
અહોં જે કહેશે! કે-“કમંડલથી તો શરીરને મળ જ ટ્ર કરવામાં આવે છે” 
પણુ મલ દ્ર કરવાની ઇચ્છાથો ઝ્ુનિ કમંડલ રાખતા નથી, પરંતુ શાસ્રવાંચનાદિ- 
કાર્ય કરે, ત્યાં મલલિપત્ત હોય તે! તેનો અવિનય થાય અને લોકર્નિઘ્ય થાય, તેથી 
એ પર્મના અર્થે? કમંડલ રાખે છે. એ જ પ્રમાણે પીંછીઆદિ ઉપકરણુ તો 
સંભવે છે, પરંતુ વર્મ્રાદિને ઉપકરણુસંઝા સંભવતી નથી, કામ-અરતિ આદિ 
સે।હુના ઉદયથી વિકાર ખાહ્ય પ્રગટ થાય, તથા શીતાદિક સહ્યાં જાય નહિ, 
તેથી વિકારને ઢાંકવા મારે, વા શીતાદિક ઘટાડવા માટે, વસ્રાદિક રાખી માનના 
ઉદયથી પોતાની મહંતતા ઇચ્છે છે, તેથી કલ્પિતયુક્તિદ્રારા તેને ઉપકરણુ 
ઠરાવવામાં આવે છે. 

વળી ઘરધર યાચના કરી આહાર લાવવે। તેએ। ઠરાવે છે, પણુ પ્રથમ 
તો એ પૂછીએ છીએ કે-“યાચના ધર્મનું અંગ છે કે પાપનું એગ છે ?” ને ધર્મનું 
એગ છે, તે! માગવાવાળા ખધાય ધર્માત્મા થયા. તથા જે પાપતું અંગ છે, તે। 
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સુનિને એ કેમ સભવે ? તું કહીશ કે-“લેોભવડે કાંઇ ધનાદિક યાચે તો પાપ 
થાય, પણુ અડોીં તે! ધર્મસાધન અશ્રે" શરીરની સ્થિરતા કરવા ઇચ્છે છે.” તેતું 
સમાધાન-આહોારાદિકષડે તે। ધર્મ થતો નથી, પણુ શરીરના સુખને અર્થે 
અતિલે।ભ થતાં યાચના કરવામાં આવે છે. ને અતિલેભ ન હોય તે પોતે 
શા માટે માગે? તે આપે તો આપે, ન આપે તો ન આપે, અતિલેભભ થતાં 
ત્યાં જ પાપ થયું, અને સુનિધર્મ નછ થયે।, તો બીને ધમે શે। સાધશે ? ત્યારે 
તે કહે છે કે-“મનમાં તો આહારની ઇચ્છા હોય, અને યાચે નહિ તો તે 
માયાડષાય થયે1, તથા યાચનામાં હીનતા થાય છે, તેથી ગર્વવડે યાચે નહિ, 
તે તે માનકષાય થયે, તેથી આહાર લેવો હતે! તે માગી લીધે।, એમાં વળી 
અતિલે।ભ શૈ। થચે।, તથા એમાં સ્ુનિધર્મ કેવી રીતે નછ થયે। ? તે કહો.” 
તેને કડીએ છીએ કે-જેમ કે।૪ વ્યાપારીને કમાવવાની ઇચ્છા મેદ છે, તે દુકાન 
ઉપર તો બેસે છે, મનમાં વ્યાપાર કરવાની ઇચ્છા પણુ છે; પરંતુ તે વસ્તુ લેવાદેવા- 
રૂપ વ્યાપાર માટે કે।ઈને પ્રાર્થના કસરતો! નથો; સ્વચં કેઈ આવે અને પોતાની 
વિધિ મળો ન્ય, તો વ્યાપાર કરે, તો ત્યાં તેને લોભની મંદતા છે પણુ માયા- 
માન નથી. માયા-માનકષાય તો ત્યારે થાય, જ્યારે છલ કરવા અથે વા 
પોતાની મહંતતા અર્થે એવે સ્વાંગ તે કરે, પણુ સારા વ્યાપારીને એવું 
પ્રયોજન હોતું નથી, તેથી તેને માયા-માન કહેતા નથી; તેમ સ્ુનિને આહા- 
રાદિકતી ઈચ્છા મંદ છે, હુવે તેએ આહાર લેવા આવે તથા મનમાં આહાર 
લેવાની ઇચ્છા પણ છે, પરંતુ આહારના અથે પ્રાર્થના કરતા નથી. સ્વયં કેઈ 
આપે અને પોતાની વિધિ મળે તો આહાર લે, ત્યાં તેમને લોભની મંદતા છે 
પણુ માયા વા માન નથી. માચા-માન તો ત્યારે હોય, કે જ્યારે છલ કરવા 
માટે વા મહંતતા માટે એવે સ્વાંગ ફરે, પણુ સ્ુનિને એવાં પ્રયોજન તે નથી, 
તેથી તેમને માયા--માન નથી. ને એમ જ માયા-માન થઈ નાય, તો! જે મન- 
વડેજ પાપ કરે પણુ વચન-કાયથી ન કરૈ, તે સર્વને માયા ઠરે, તથા કે!ઇ 
ઉચ્ચપદના ધારક નીચવૃત્તિ એગીકાર કરતા નથી, તે ખધાને માન ઠૅરે, એવે! 
અનર્થ થાય. વળી તે' ક્યું કે-“આહાર માગવામાં અતિલેોભ શૈ। થયે। ?” પણુ 
અતિકષાય હોય, ત્યારે જ લે।કનિઘયકાર્ય અંગીકાર કરીને પણુ, પોતાને મને।- 
૨થ પૂણુ કરવા ઈચ્છે. હુવે માગવું એ લે।કનિદ્ય છે, તેને એગીકા૨ કરીને પણુ, 
બાહરની વાંચ્છા પૂણુ કરવાની ઈચ્છા થઇ, તેથી ત્યાં અતિલોભ થયે।. વળી 
તે કકલ્લું કે-“એમાં સ્રુનિધર્મ કેવી રીતે નછ થચે। ?” પણુ સ્ુનિધર્મમાં એવે! 
તીત્રકષાય સંભવે નહિ. વળી કોઇને આહાર આપવાને પરિણામ નહેતે।, આણે 
તેના ઘરમાં જઈ યાચના કરી, ત્યાં તેને સંકોચ થયો, વા ન આપવાથી 
લેોક્નિંધ થવાનો ભય થયે।, તેથી તેણું આને આહોાર આપ્યે।, પણુ તેના 
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એતરંગ પ્રાણુ પીડવાથી હિંસાને જ સદ્દાવ આવ્યે. જે પોતે તેના ઘરમાં 
ન ગયે! હોત, અને તેને જ દેવાનો ઉપાય હોત, તો તે આપત, અને તેથો 
તેને હર્ષ જ થાત. પણુ તેના મકાનમાં જઈ ભોજન માગવું, એ તો તેને દખાણુ 
કરી કાયે કરાવવા જેવું થયું. વળો પોતાના કાર્ય માટે યાચનાર્‌પ વચન છે 
તે તો પાપરૂપ છે, તેથી ત્યાં અસત્યવચન પણુ થયું. તેને આપવાની ઇચ્છા 
નહાતી, છતાં આણું યાચના કરી, ત્યારે તેણ પોતાની ઈચ્છાથી તે આપ્યો 
નહિ, પણુ સફે।ચ કરી આપ્યો, તેથી તે અદત્તગ્રહણુ પણુ થયું. ઝહુસ્થના 
ઘરમાં સ્રી જેમતેમ બેટી હતી, અને આ ચાલ્યો ગયો, તેથી ત્યાં ખ્રહ્મચર્યની 
વાડને ભેગ થચે.. આણહોાર લાવી કેટલોક વખત રાખ્યો, ' આહારાદિક રાખવા 
પાત્રાદિક રાખ્યાં, એટલે તે પરિગ્રહ પણુ થયો. એ પ્રમાણે પાંચ મહાત્રતાનો ભંગ 
થવાથી ત્યાં મુનિધર્મ નટ થાય છે, તેથી યાચનાપૂર્વકક આઢહાર લેવે। સુનિને યુક્ત 
નથી. ત્યારે તે કહે છે કે-“સુનિને બાવીસ પરિષહે।માં યાચનાપરિષહુ કહ્યો છે, 
હુવે માગ્યાવિના એ પરિષહ્નું સહેવું કેવી રીતે થાય ?” તેનું સમાધાન-- 

યાચનાકરવાનું નામ યાચનાપરિષડ નથી, પણુ યાચના ન કરવી તેવું 
નામ યાચનાપરિષહ છે. જેમ અરતિ કરવાનું નામ અરતિપરિષડ નથી, પણુ 
અરતિ ન કરવાનું નામ અરતિપરીષડ છે, તેમ અહોં જાણવું. જે યાચના 
કરવી એ પરીષહે ઠરે, તો રંકઅદિ ઘણી યાચના કરે છે, તો તેમને ઘણે 
ધમે હોય. નને કહેશે। કે-“માન ઘટાડવાથી તેને પરીષડુ કહીએ છીએ.” પણુ 
ફોઇ કપાયીકાર્યના અથે કોઇકષાય છેડે, તોપણુ તે પાપી જ છે. જેમ કે।ઇ 
લોભ અર્થે પોતાના અપમાનને પણુ ન ગણે, તે તેને લોભની અતિ તીત્રતા 
જ છે, તેથી એ અપમાન કરાવવાથો પણુ મડાપાપ થાય છે. તથા પોતાને 
કાંઈ પણુ ઈચ્છા નથી, અને ફે।ઇ સ્વયં અપમાન કરે, તો! તેને (સહન કરનારને) 
મહાધમે થાય છે. હવે અહીં તો! ભોજનના લોભથી યાચના કરી અપમાન 
કરાવ્યું તેથી તે પાપ જ છે, ધર્મ નથી, વળી વસ્રાદિક માટે પણુ યાચના ડરે 
છે, પણુ વસ્રાદિક કાંઇ ધર્મનું અગ નથી, તે તે! શરીરસુખનું ડારણુ છે, તેથી 
તેનો પણુ પૂર્વાક્ત રીતે નિષેધ જાણુવે।. પોતાના ધર્મરૂપ ઉચ્ચપદને યાચના 
કરી નીચે કરે છે, એમાં તે! ધર્મની હીનતા થાય છે. ઈત્યાદિક અનેક પ્રકા- 
રથી સુનિધમેમાં યાચનાદિ સંભવતાં નથો, છતાં એવી અસંભવવીકિયાના 
ધારકને તેએ સાાધુ-જુરુ કહે છે, તેથી તેએ ગુરુનું સ્વરૂપ અન્યથા કહે છે. 

સસ્યગદશેન--સ્ાન-ચારિત્રની એકતા એ મોક્ષમાર્ગ છે, અને એ જ પર્મ 
છે, હુવે તેનું સ્વરૂપ પણુ તેએ। અન્યથા પ્રરૂપે છે, એ જ અહીં કહીએ છીએ. 

તત્ત્વાથશ્રદ્ધાન સસ્યગદર્શેન છે, તેની તે। પ્રધાનતા નથી, પભુ પોતે 
જેવા અહેતદેવ-સાધુ-શુરુ-દયા ધર્મને નિરૂપણુ કરે છે, તેના શ્રદ્ધાનને સસ્યગ- 
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દર્શન કહે છે. હુવે પ્રથમ તે! અરહંતાદિકનું સ્વરૂપ જ અન્યથા કહે છે. વળી 
તત્ત્વશ્રદ્ધાન થયા વિના માત્ર એટલાજ શ્રદ્ધાનથી. સમ્યકૂત્વ કેવી રીતે 
હોય ર માટે તે મિથ્યા કહે છે. વળી તત્ત્લાના શ્રદ્ધાનને સમ્યકૂત્વ કહે. છે, પષણુ 
પ્રચોજનપૂર્વક તત્ત્વોનું શ્રદ્ધાન કહેતા નથી. ગુણુસ્થાન-માર્ગણાદિરૂપ જીવતું; 
અણુસ્કંધ્રાદિરૂપ અજીવનું, પુણ્ય-પાપના સ્થાનેનું, અવિરતિ આદિ આશ્રવેનું, 
વ્રતાદિરૂપ સવરતું, તપશ્ચરણાદિરૂષ નિજેરાનું, તથા સિદ્ધ થવાના લિંગાદિભેદે1- 
વડે મોક્ષનું સ્વરૂપ જેવું તેમના શાસ્રોમાં લખ્યું છે, તે પ્રમાણે શીખી લઈએ, અને 
કેવલીનું વચન પ્રમાણુ છે, એવા જ તત્ત્તાથેશ્રધાનવડે સમ્યકૂત્વ થયું માને છે. 
પણુ અસે પૂછીએ છીએ કે- ઝૈવેચિકજવાવાળા દ્રવ્યલિંગીસ્રુનિને એવું શ્રદ્ધાન 
હોય છે કે નહિ? ને હોય છે, તો તેને મિથ્યાદણિ શા માટે કહો છેો ? 
તથા નથી, તે! તેણે તે! જૈનલિંગ પર્મખુદ્ધિપૂર્વક ષાયું છે, તે! તેને દેવાદિકની 
પ્રતીતિ કેમ ન થઇ? તેને ધણે। શાસ્રાભ્યાસ છે, છતાં તેણે જીવાદિકના ભેદ 
જેમ ન જાણ્યા ? તથા અન્યમતને। લવલેશ પણુ અભિપ્રાયમાં નથી, છતાં 
તેને અરહંતવચનની પ્રતીતિ કેમ ન થઈ ? તેને એવું શ્રદ્ધાન તે! છે, પરંતુ 
સમ્યકૂત્વ ન થચું. વળી નારકી, ભેગભૂમીયા અને તિર્યચાદિને એવું શ્રદ્ધાન 
થવાનું નિસિત્ત નથી, છતાં તેમને ઘણાકાળ સુષી સપ્યકૃત્વ રહે છે; તેથી 
તેમને એવું શ્રદ્ધાન નથી હોતું, તેોપણુ સસ્યક્ત્વ હે।ચ છે. તેથી સમ્યકશ્રદ્ધાનનું 
સ્વરૂપ એ નથી સાચુસ્વરૂપ આગળ વર્ણન કરીશું, ત્યાંથી જાણું. 


વળો શાસ્ત્રોનો અભ્યાસ ડરવા, તેને તેએ સમ્યગસ્ાાન કહે છે. હુવે 
દ્રવ્યલિંગીસુનિને શાસ્્રાભ્યાસ હોવા છતાં પણુ મિથ્યાજ્ઞાન કદ્યું, તથા અસં- 
યતસમ્યગદૃષ્ટિના વિષયાદિકજાણુવાને પણુ સમ્ય)[સાન કહ્યું, તેથી એ સ્વરૃપ 
નથી. સારું સ્વરૂપ આગળ કહોશું તે જાણવું. 


વળી તેમનાં નિરૂપણુ કરેલાં અણત્રત-મહાત્રતાદિરૂપ શ્રાવક-યતિને 
પષમેધારવાવડે સમ્યક્ચારિત્ર થયું માને છે. પણુ પ્રથમ તો. વતાદિકતું સ્વરૂપ 
જ અન્યથા કહે છે, એ કૅઈકે પૂર્વે ગુરુવર્ણુનમાં કલ્ધું છે, તથા દ્રવ્યલિંગીને 
મહાતત હોવા છતાં પણુ સસ્યક્ચારિત્ર હોતું નથી. વળી તેમના મતાનુસાર 
ગ્રહુસ્થાદિડને મહાત્રતાદ્રિ અંગીકાર કર્યા વિના પણુ સમ્યક્ચારિત્ર થાય છે, 
તેથી એ સ્ત્રૂપ નથી. સાચું સ્વરૂપ અન્ય છે, જે આગળ કહોશું. અહીં તે 
કહે છે કે-“દ્રવ્યલિંગીના અએતરંગમાં પૂર્વાક્ત શ્રદ્ધાનાદિક નથી, માત્ર ખાહ્ય 
જ થયાં છે, તેથી તેમને સમ્યકૂત્વાદિક ન થયાં.” તેનો ઉત્તર-- . * 

જે એતરંગ નથી, અને ખાહ્ય ધારે છે, તો તે કપટથી ધારે છે. હુવે 
તેને ને કપટ હોય તો ગૈવેયફ કેવી રીતે: જય, તે તો! નરકાદિકમાં જાય. 
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ખૈધ તે! અંતરંગ પરિણામોથી થાય છે, તેથી એતરંગ જેનપધમેરૂપ પરિણામ 
થયા વિના ગ્રૅવેચિક જવું સંભવે નહિ. 
વળી તેએ! શ્રતાદિરૂપ શુભોાપયે। ગથી જ દેવગતિનેો બંધ માને છે, તથા 
તેને જ પાછે! મોક્ષમાર્ગ માને છે. એ તે। ખેધમાર્ગ અને સેોક્ષમાર્ગને એક 
કર્યો, પણુ એ મિથ્યા છે. વ્યવહારધર્મમાં પણુ અનેક વિષરીતનિરૂપણુ કરે 
છે. ્નિંદકને મારવામાં પાપ નથી, એમ કહે છે, હવે તીર્થકરાદિના અસ્તિત્વમાં 
પણુ અન્યમતી નિંદકે। થયા, તેમને ઇંદ્રાદિકે માર્યા નહિ, નને પાપ ન થતું હોય 
તો તેમને ઇંદ્રાદિકે કેમ ન માર્યા? વળી પ્રતિમાને આભરણાદિ બનાવે છે, પણુ 
પ્રતિબિંબ તા વીતરાગભાવ વધારવા માટે સ્થાપન કર્યું હતું ! ત્યાં આભરણાદિ 
બનાવ્યાં, એટક્ષે એ પણુ અન્યમતની ગમૂર્તિવતૂ થઈ, કત્યાદિક અનેક 
અન્યથા નિરૂપણુ તેએ કરે છે. અહીં કયાં સધી ક્હોએ ? એ પ્રમાણે શ્વેતાં- 
ખરમત કલ્પિત ન્ણુવે।, કારણુ કે-ત્યાં સમ્યગ્ૂરદર્શનાદિકતું અન્યથા નિરૂપણુ 
હવાથી મિશ્યાદર્શનાદિક જ પુછ થાય છે, માટે તેતું શ્રદ્ધાનાદિક ન કરવું. 
દૂંકમત-નિરાકરણુ 
એ શ્વેતાંખરેમાં જ હૂંઢીયા પ્રગટ થયા. તેએ પોતાને સાચા ધર્માત્મા 
માને છે, પણુ તે ભ્રમ છે. શા મારે? તે અહોં કહોએ છોએ. 
કોઇ તો વેષ ધારણુ કરી સાધુ કહેવડાવે છે, પણુ તેમના ગ્રૅથાનુસાર 
પણ્‌ ત્રત-સમિતિ-ગુસિ આદિતિં સાધન ભાસતું નથી. મનવચનકાય અને મુત- 
કારિતઅતુમે।દનાવડે સર્વસાવઘયેોગ ત્યાગ કૅરવાની પ્રતિજ્ઞા કરો, પાછળથો 
પાળતા નથી. ખાળડને, ભોળાને વા કે।ઇ શૂદ્રાદિકને પણુ દીક્ષા આપે છે. એ 
પ્રમાણે ત્યાગ કરે, તથા ત્યાગ કરતીવેળા કાંઈ વિચાર પણુ ન કરે, કે-હું શું 
ત્યાગ કરું છું ? પાછળથી પાળે પણુ નહિ, છતાં તેને ખધા સાધુ માને છે, 
વળી તે કહે છે કે-“પાછળથી પમેખુદ્ધિ થઈ જાય, ત્યારે તો! તેનું ભલું થાય 
છે ?' પણુ પ્રથમથી જ દીક્ષાઆપવાવાળાએ પ્રાતસ્ઞાભગ થતી જાણીને પણુ 
પ્રતિજ્ઞાભગ કરાવી, તથા આણે પ્રતિસ્ઞા અગીકાર કરી ભગ કરી, એ પાપ 
કોને લાગ્યું | પાછળથી તે ધર્માત્મા થવાને નિશ્ચય શે ? 
વળી જે સાધુને ધર્મ એગીકાર કરી, ચથાર્થ ન પાળે, તેને સાધુ માનવે 
કૈ ન માનવો? જે માનવે, તો જે સાધુ-સ્રનિ નામ ધરાવે છે, પણુ બ્રષ્ટ 
છે, તે સર્વને સાધુ માનો ! તથા ન માનવે, તો! તેને સાધુપણું ન રહ્યું ! 
ક જેવા આચરણ્‌થી સાધુ માને! છે, તેનું પાલન પણુ કેઈ વિરલાને જ 
હેય છે, તો! પછી સર્વને સાધુ શા માટે માનો છો [ અહો કેઇ કહે કે- 
અમે તો ક યથાર્થ આચરણુ દેખીશું, તેને જ સાધુ માનીશું, અન્યને 
રય 


મેટર શ્રો કત પ્રકાશક 





5 5 ૧૫-0૨, ૧૫૫૦૪૫૦૮૦૧૦ (૧૫% "૫4 ૧૧.5/# 


નહિ. તેગ ર પૂછીએ છીએ ફે-“એક સંઘમાં ઘણા સેષધારી, છઠ ત્યાં ાં જેને યથાર્થ 
આચરણુ માનો છે, તે ખીન્ઓને સાધુ માને છે કે નહિ? જે માને છે, તે 
તે તમારાથી પણુ અશ્રદ્ધાની થચેો,, તો પછી તેને પૂજ્ય ફેવી રીતે માને છે? 
તથા નથી માનતો, તો તેની સાથે સાધુનો વ્યવહાર શા મારે રાખો છે ? 
વળી પોતે તો તેને સાધુ ન માને, પણુ પોતાના સંઘમાં રાખી બીજાઓની 
પાસે સાધુ મનાવી અન્યને અશ્રદ્ધાની કરે, એવું કપટ શા માટે કરે ? વળી 
તમે જેને સાધુ માનતા નથી, તે। અન્ય જીવોને પણુ એવો જ ઉપદેશ આપશે। 
કે-“આને સાધુ ન માને.” તો એ પ્રમાણે તો ધર્મપદ્ધતિમાં વિરુદ્ધતા થાય ! 
તથા જેને તમે સાધુ માનો છે, તેનાથી પણુ તમારે વિરોધ થચે।, કારણુ કે- 
તે આને સાધુ માને છે. વળી તમે જેનામાં યથાર્થ આચરણુ માને છે, ત્યાં 
વિચારવડે જુએ, તે તે પણુ યથાર્થસુનિધર્મ પાળતો નથી. અહીં કેઇ 
કહે-“અન્ય વેષધારી કરતાં તો આ ઘણા સારા છે, તેથી અમે તેમને 
સાધુ માનીએ છીએ.” પણુ અન્યમતિઓમાં તો નાનાપ્રકારના વેષ સંભવે, 
કારણુ કે-ત્યાં રાગભાવને। નિષેધ નથી, પણુ આ જેનમતમાં તે! જેમ કહ્યું છે 
તેમજ થતાં, સાધુસંજ્ઞા હોય. 

અહીં કોઈ કહે કે-“શીલ-સંયમાદિ પાળે છે, તપશ્ચરણુ યાદિ કરે છે, તેથી 
જેટલું કરે તેટલું તો ભલું છે ?” તેતું સમાધાન-એ સત્ય છે. ધર્મ થોડો પણ 
પાળવો ભલે। છે, પરંતુ પ્રતિજ્ઞા તો મહાનધમૈની કરવામાં આવે, અને પાળીએ 
થોડો, તે ત્યાં પ્રતિસ્ાભંગથી મ'કાપાપ થાય છે. જેમ કેઈ ઉપવાસની 
પ્રતિર્ા કરી એકવાર ભોજન કરે, તે! તેને ઘણે! વખત ભોાજનને। સંયમ હોવા 
છતાં પણુ, પ્રતિસ્નાભેગથી પાપી કહીએ છીએ. તેમ સુનિપર્મની પ્રતિજ્ઞા કરી 
કોઈ કિચિત્‌ ધર્મ ન પાળે તો! તેને શીલ-સંયમાદિ હોવા છતાં પણુ પાપી જ 
કહેવાય. તથા જેમ કેો!ઇ એકાસણુની પ્રતિજ્ઞા કરી, એકવાર ભોજન કરે, તે 
તે ધર્માત્મા જ છે, તેમ પોતાનું શ્રાવકપટ ધારણુ કરી, થોડું પણુ પધર્મસાધન 
કેરે, તો તે ધર્માત્મા જ છે. પણુ અહોં તો! ઉચ્ચનામ ધરાવી, નીચીક્રિયા 
કરવાથી પાપીપણું સંભવે છે. ને યથાચેગ્ય નામ ધરાવી ધર્સક્રિયા કરતો હોત, 
તે। પાપીપર્ણું થાત નહિ. જેટલે। પર્મ સાધે તેટલે જ ભલે છે 

અહીં કોઈ ડહે કે-“પંચમકાળના . અંતસુધી સુની સદભાવ 
કહ્યો છે, તેથી આમને સાધુ ન માનીએ તો કેને માનીએ ?” તેને ઉત્તર-- 
જેમ આ કાળમાં હૈસનો સદ્દભાવ કહ્યો છે, તથા ગષ્યક્ષેત્રમાં હસ દેખાતા 
નથી, તેથી કાંઇ બીજાઓને તે! હંસ માન્યા જતા નથી, હંસ જેવું લક્ષણુ 
મળતાં જ હુંસ માન્યા જાય. તેમ આ ફાળમાં સાધુને સદ્ભાવ છે. તથા 
_ગસ્ય્ષેત્રમાં સાધુ દેખાતા નથી, તેથી કાંઈ બીજાઓને તે! સાધુ માન્યા જાય 


અધિકાર પાંચમો।-અન્યમત નિરાકરણ ક 
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હિ પણુ સાધુનાં લક્ષણુ મળતાં જ સાધુ માન્યા જાય, વળી એસનો! પણુ 
આ કાળમાં થેોડા જ ક્ષેત્રમાં સદ્ભાવ દેખાય છે, ત્યાંથી ડ્રર ક્ષેત્રમાં સાધુને 
સદભાવ કેવી રીતે માનશે। ? નને લક્ષણુ મળતાં માને, તેો। અહીં પણુ એ જ 
પ્રમાણે માનો; તથા લક્ષણુ વિના માને, તે! ત્યાં અન્ય કુલિંગી છે, તેને પણુ 
સાધુ માને; પણુ એ પ્રમાણે માનવાથી વિપરીતતા થાય, માટે એમ પણુ 
ખનતું નથી. કોઈ કહે-“આ પંચસમકાળમાં આડું પણુ સાધુપદ હોય છે' તે 
એવું સિદ્ધાંજવચન ખતાવે ! સિદ્ધાંત સિવાય પણુ તમે માને છે, તે પાપી 
થશે।. એ પ્રમાણે અનેક યુક્તિવડે તેમને સાધુપણું બનતું નથી, તથા સાધુપણુ। 
વિના તેમને સાધુ-ગુરુ માનતાં, સિથ્યાદર્શન થાચ છે. કારણુ કે-સાચાસાધુને જ 
ગુરુ માનતાં સસ્યગ્ટર્ચન હોય છે. 


વળી તેઓ શ્રાવકધર્મની પણુ અન્યથા પ્રવૃત્તિ કરાવે છે, ત્રસહેસા અને 
સ્થલમૃષાદિ હોવા છતાં પણુ, જેનું કાંઈ પ્રયાજન નથી, એવે કિચિતૂ ત્યાગ 
કરાવી, તેને દેશન્રતી થયો! કહે છે, અને તે ત્રસઘાતાદિ કા થાય એવાં કાર્ય કરે 
છે, હવે દેશત્રતગુણુસ્થાનમાં તો તેઓ અગિયાર અવિરતિ કહે છે, તો ત્યાં ત્રસઘાત 
કેવી રીતે સંભવે ? શ્રાવકના અગિઆર પ્રતિમાભેદ છે; તેમાં દશમી-અગિયારમી 
પ્રતિમાધારી શ્રાવક તે! કોઈ થતો! નથી, અને સાધુ થાય છે. પૂછીએ છીએ 
ત્યારે કહે છે કે-“પડિમાધારી શ્રાવક અ કાળમાં થઇ શકતે નથી.” નુએ।- 
“શ્રાવકધર્મ તે! કઠેણુ તથા સ્ુનિધમે સુગમ? એ પ્રમાણે વિઠ્ઠદ્ધ કહે છે. વળી 
અગિયારમીપ્રતિમાધારકને થોડો પરિગ્રહ, તથા શ્રુનિને ઘણા પરિગ્રહ ખતાવે 
છે, પણુ એ સંભવિત વચન નથી. તેએ। કહે છે કે-“એ પ્રતિમા તો થોડો જ 
કાળ પાળી છોડી દઇએ છીએ.” હવે એ ઉત્તમ કાર્ય છે, તો પર્મબુદ્ધિજીવ 
ઉચ્ચકિયાને શા માટે છોડે ? તથા નીચુંકા્ય છે, તો તેને શા માટે અંગીકાર 
કરે ( તેથી એ સંભવતું જ નથી. 


વળી ઝુદેવ-કુગુરુને નમસ્કારાદિ કરતાં પણુ શ્રાવકપણું ખતાવે છે. તેએ 
કહે છે કે-“વમેબુદ્ધિ વડે અમે વાંદ્તા નથી, પણુ લૌકિક વ્યવહાર છે.” પણુ 
સિદ્ધાંતમાં તો તેમની પ્રશઞોસા-સ્તવનને પણુ સમ્યડત્નમાં અતિચારદોષ કહ્યો છે, 
તો ગૃહસ્થેોને ભલું મનાવવા અથે? વદના કરવી કેમ સ'ભવે ? અહીં કહેશે 
કે-“ભય-લજનજ-યુતૃહુલાદિવડે જ અમે વાંદીએ છોએ.'” તો એ કારણેાવડે 
ઝુશીલાદિક સેવતાં પણુ પાપ ન કહો, માત્ર અતરંગમાં તેને પાપ જાણુવું 
જેઇએ, પણુ એ પ્રમાણે તે સર્વ આચરણુમાં વિરૃદ્ધતા થશે. 

વળી ખેદને। વિષય છે કે-મિથ્યાત્વ જેવા મહાપાપની પ્રવૃત્તિ છોડાવવાની તે 
સુ'ખ્યતા નથો, પણુ પવનકાયની [હસા ઠૅરાવી, ખુલ્લા સુખે બોલવાનું છોડાવવાની 
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સુખ્યતા નેવામાં આવે છે. પણુ એ કેમભંગ ઉપરેશ છે. વળી ધર્મનાં અગ ઘણાં છે, 
તેમાં એક પરજીવની દયાને જ સુ'ખ્ય કહે છે,તેનો પણુ વિવેક નથી. જળ ગાળડું,અન્ન 
શે।ધડું, સદોષવસ્તુનું ભક્ષણ ન કરવું, તથા હિસાદિરૂપ વ્યાપાર ન કરવે, 
ઇત્યાદિ તેનાં અંગોની તે! સુખ્યતા નથી, પણુ પટ્ટી ખાંધવી અને શૈૌચાદિક 
થોડું કરું, ઇત્યાદિ કાર્યોની તેએ સ્નુખ્યતા કરે છે, પણુ મેલયુક્ત પટ્ટીમાં યંકના- 
સંખધથી જીવ ઉપજે, તેનો તો યત્ન નથી, પણ પવનની હિંસાનો યત્ન ખતાવે 
છે. તો નાસિકાદ્વારા ઘણ્‌ૂ। પવન નીકળે છે, તેનો યત્ન કેમ ડરતા નથી ? વળી 
તેમના શાસ્ત્રાનુસાર જે બોલવાને જ યત્ન ક્ચો તે તેને (સુખપટ્ટીને) સર્વદા 
શા માટે રાખો છે ? ન્યારૈ બોલે! ત્યારે યત્ન કરી લે ! કહે છે કે-“ભૂલી 
જએ છીએ.” હવે ને એટલું પણુ ચાદ રહેતું નથી, તે! અન્ય ધર્મસાધન 
કેવી રોતે થશે ? શૌચાદિક થોડાં કરો છે, પણુ સૈભવિત શૌચ તો સ્રુનિ પણુ 
કરે છે, માટે ગૃહસ્થાએ પોતાના ચોગ્ય શૌચ તો! કરવો. કારણુ કે-સ્રીસંગમાદિ 
કરી શૌચ કર્યા વિના સામાચિકાદિકિયા કરવાથી, અવિનય-વિક્ષિસતાદિવડે 
પાપ ઉપજે છે. એ પ્રમાણે તેએ જેની સ્ુખ્યતા કરે છે તેનું પણ ઠેકાણ' નથી. 
તેએ ૬યાનાં કેટલાંક એગ યોગ્ય પાળે છે, હરિતકાયઆદિને। ત્યાગ કરે છે, 
જળ થોડું નાખે છે, તેના અસે નિષેધ કરતા નથી. 

વળી એવી અહિ'સાનેો એકાંત પકડી તેએ પ્રતિમા, થૈત્યાલય અને 
પૂજનાદિકરિયાનું ઉત્થાપન કરૈ છે. પણુ તેમના જ શાસ્રોમાં પ્રતિમાઆદિતું નિરૂ- 
પણુ છે, તેને આગ્રહથી લોપ કરે છે. ભગવતીસૂત્રમાં તદદ્દિધારી સુનિનું 
નિરૂપણ્‌ છે, ત્યાં મેરૂગિરિઆદિમાં જઈ “તત્થ ચેર્‌યાર્‌ વર્ર? એવો 
પાઠ છેઃ તેનો અર્થ-“ત્યાં ચેત્યોને વરુ છું.” હવે ચૈત્ય નામ પ્રસિદ્ધ રીતે પ્રતિ- 
માતું છે, છતાં તેએ હઠ કરી કહે છે કે-“ચૈત્ય શખ્ઠના જ્ઞાનાદિક અનેક અર્થ 
થાય છે, ત્યાં બીજા અથ છે, પણુ પ્રતિમા અર્થ નથી.” હલે તેને પૂછીએ 
છીએ કે-સેરુગિરિ અને નેદીશ્ચરદ્રીપમાં જઈ જઈ ત્યાં ચૈત્યવંદના કરી. હવે ત્યાં 
સ્ાનાદિકની વંદના કરવાનો અર્થ કેવી રીતે સંભવે? ર્ઞાનાદિકની વંદના 
તો સવૈત્ર સંભવે છે. પણુ જે વંદવા ચોગ્ય ચૈત્ય હોય, ત્યાં જ સંભવે તથા સર્વત્ર ન 
સંભવે તેને, ત્યાં વંદના કરવાને! વિશેષ સંભવે, હવે એવે સંભવિત અર્થ 
પ્રતિમા જ છે, તથા ચૈત્યશખ્દનેા સુ"ખ્ય અર્થ પણુ પ્રતિમા જ છે, એ પ્રસિદ્ધ 
છે. એજ અથ*વડે ચૈત્યાલલ નામ સેલવે છે, તેને હેઠે કરી શા માટે લોપા 
છે ર વળી રેવાદિક નંદીશ્ચરદ્દીપાદિમાં જઇ પૂજનાદિક્રિયા કેરે છે, તેનું વ્યાખ્યાન 
તેમનામાં જ્યાં-ત્યાં છે. તથા લે।કમાં પણુ ન્યાં-ત્યાં અકૃત્રિમપ્રતિમાનું નિરૂપણુ 
છે. હુવે એ રચના અનાદિ છે, તે કાંઇ ભાગ-કુતુ્ષ્કલાદિ માટે તો નથી તથા 
ઇદ્રાદિકોનાં સ્થાનોમાં નિષ્પ્રયાજન રચના સંભવે નહિ. હુવે ઈંદ્રાદિક તેને જદ 
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શું કરે છે? કાંતો પાતાના મંદિરોમાં એ નિષ્પ્રચાજન રચતા ન્નેઇ તેનાથી 
દાસીન થતા હશે અને ત્યાં તેમને દુઃખ થતું હશે, પણુ એ સૈભવતું નથો, 
અગર કાં તે સારી રચના જેઈ વિષય પોષતા હશે, પણુ સમ્યગૃદષ્ટિ અર્હેત- 
મૂર્તિવડે પોતાનો વિષય પોષે, એમ પણુ સૈભવતું નથી, પરતુ ત્યાં તેની 
ભક્તિઆદિ જ કરે છે, એમ જ સંભવે છે. 

તેમનામાં સૂર્યાભદેવતું બ્યાખ્યાન છે, ત્યાં પ્રતિમાજીને પૂજવા્ું વિશેષ 
વણુન કર્યું છે. તેને લેોપવા માટે તેએ કહે છે કે-“દેવોનું એયું જ કર્તવ્ય 
છે.” એ સાચું, પરંતુ કવેવ્યનું ફૂળ તો અવશ્ય હોય જ. હવે ત્યાં ધર્મ થાય 
છે કે પાપ થાય છે? જે ધમ થાય છે, તે! ખીજે ઠેકાણે પાપ થતું હતું 
અને અહોં પર્મ થયે, તો તેને અન્યની સદશ કેમ કહેવાય? કારણુ ફે-એ 
તો ચેાગ્યકાર્ય થયું. તથા પાપ થાય છે, તે! ત્યાં “ળજ્ઞોત્યુળ” નો પાઠ ભણ્યો, 
હવે પાપના હેકાણે એવા પાઠ શા માટે ભણ્યો? વળી એક વિચાર અહી 
એ થાય છે કે-“ળતોલત્થુળ” ના પાઠેમાં તો અરડુતની ભક્તિ છે. હવે પ્રતિ- 
માજીની આગળ જઇ એ પાઠ ભણ્યે।, માટે જે અરહંતભક્તિની ક્રિયા છે, તે 
પ્રતિમાજીના આગળ કરવી યોગ્ય થઈ. 


વળી નને તે એમ કહે કે-“દેવેને એવાં કાર્ય હોય છે, પણુ મનુષ્યોને 
નહિ, કારણુ કે પ્રતિમાદિ ખનાવતાં મનુષ્યોને હિંસા થાય છે.” તે 
તેમના જ શાસ્્રોમાં એવું કથન છે કે-દ્રૌપટીરાર્%ી સૂર્યાભદદેવની 
માકક પ્રતિમાજીનું પૂજનાદિક કરવા લાગી, માટે મનુષ્યોને પણુ એ કાર્ય 
કલવ્ય છે. અહીં એક એ વિચાર થાય છે કે-જે ચત્યાલય-પ્રતિમા ખનાવ- 
વાની પ્રવૃત્તિ નહોતી, તે દ્રોપદીએ પ્રતિમાનું પૂજન કેવી રીતે કર્યું ? તથા એ 
પ્રવૃત્તિ જને હતો, તો! બનાવવાવાળા ધર્માત્મા હતા કે પાપી? ને તેએ પર્મા- 
ત્મા હુતા, તે। ઝૃહસ્થાને પણુ એવું કાર્ય કરવું ચોગ્ય થયું. તથા પાપી હતા, 
તો ત્યાં ભોગાદિકનું પ્રયાજન તે! હતું નહે, પછી શા માટે બનાવ્યું ? વળી 
દ્રૌપટીએ ત્યાં “ળમોત્યુળ” ને! પાઠ કર્યો, વા પૂજનાદિક કયું તે કુતૂડલ કર્યુ 
જે ષર્મ કર્ચ ? ને ઝુતૂહલ કયું; તો! તે મહાપાપીણી થઈ, કારણુ પર્મથી કુતુ- 
હલ શું? તથા ધર્મ ક્યો, તો ખીનએએ પણુ પ્રતિમાજીની સ્તુતિ-પૂનન 
કરવી યુક્ત છે. 


અહોં તેએ એવી મિથ્યાયુક્તિ બનાવે છે કે-“જેમ ઈંદ્રની સ્થાપનાથી 
ઇંદ્રની કાર્યસિદ્ધિ નથી, તેમ અરહતપ્રતિમાવડે કાર્યસિદ્ધિ નથી.” પણુ અર- 
હેત કોઇને ભક્ત માનિ ભલું કરતા હેય તો એમ પણુ માનીએ, પરંતુ તે 
તે! વીતરાગ છે. આ જીવ ભક્તિરૂપ પોતાના ભાવોથી શુભકેળ પાસે છે. જેમ 
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આના આઢારરૂપ કાણ્પાષાણુની મૂતિ દેખી ત્યાં વિકારરૂપ થઈ અનુરાગ કરે, 
તો તેને પાપબેધ થાય, તેમ અરહંતના આકારરૂપ ધાતુ-કાષ્ટ-પાષાણુની મૂર્તિ 
દેખી ધમેખુદ્ધિથી ત્યાં અતુરાગ કરે તો  શુભની પ્રાપ્તિ કેમ ન થાય ? ત્યારે 
તે કહે છે કૅ-“પ્રતિમા વિના જ અમે અરહંતમાં અનુરાગવડે શુભ ઉપજાવીશું.' 
તેને કડોએ છીએ કે-આકાર દેખવાથી જેવો ભાવ થાય, તેવો પરેક્ષસ્મરણુ 
કરતાં ન થાય, લેકકમાં પણુ સ્રીનો અતુરાગી એટલા જ માટે સ્તીનું ચિત્ર 
બનાવે છે. તેથી પ્રતિમાના અવલંખનવડે વિશેષ ભક્તિ થવામ્રી વિશેષ શુભની 
પ્રાતિ થાય છે. 


અહોં કોઇ કહે કે-“પ્રતિમાને જુએ, પણુ પૂજનાદિ કરવાનું શું પ્રચે.- 
જન છે ?” તેને ઉત્તર-જેમ કૈઇ કેઈ, જીવનો આકાર ખનાવી સૌદ્રભાવેોથી 
તેના ઘાત કરે, તો તેને તે જીવની હિંસા કરવા સરખું પાપ લાગે છે, વા 
કોઈ, કોઈનો આકાર બનાવી દ્વેષબુદ્ધિથી તેની બૂરી અવસ્થા કરે, તો છેને. 
આકાર બનાવ્યો! છે, તેની બૂરી અવસ્થ્રા કરવા સરખું ફળ નિપજે છે, તેમ 
અરહતનો આકાર બનાવી રાગખુદ્ધિથી તેતું પૂજનાદિ કરે, તો અરહંતનું પૂજન 
નાદિ કરવા સરખુ શુભફળ નિપજે છે. અને અતિઅતુરાગ થતાં, પ્રત્યક્ષદર્શન 
ન હોવાથી, તેનો આકાર ખનાવી પૂજનાદિ કરીએ છીએ, અને એ પર્માનુ- 
રાગથી મહાષપુણ્ય ઉપજે છે. 


વળી તેએ એવે કુતર્ક કરે છે કે-“જેને જે વસ્તુને ત્યાગ હોય, તેની 
આગળ તે વસ્તુ ધરવી, એ હાસ્ય કરવા જેવું છે. માટે ચંદનાદિવડે અર- 
હુતનું પૂજન યુક્ત નથી,” તેતું સમાધાન-સુનિપદ લેતાં જ સર્વ પરિગ્રહને 
ત્યાગ કર્ચ હતે, હવે પાછળથી કેવળજ્ઞાન થતાં તીર્થકરદેવને ઇંદ્રે સસવસરણાુદિ 
ખનાન્યાં, છત્ર-ચામરાદિ કર્યાં તે હાસ્ય કર્યું કે ભક્તિ કરી ? ને હાસ્ય કર્યું, 
તો ઇંદ્ર મહાપાપી થયો, પણુ એ તે! ખને નહિં, તથા ભક્તિ કરો, તે! પૂજ- 
નાદિમાં પણુ ભક્તિ જ કરીએ છીએ. છઘ્વસ્થની આગળ ત્યાગ કરેલી વશ્તુ 
ધરવી એ હાસ્ય છે; કારણુ કૈ-તેને વિક્ષિસતા થઇ આવે છે. પણુ ફેવળી વા 
પ્રતેમાની આગળ અતુરાગવડે ઉત્તમ વસ્તુ ધરવામાં દોષ નથો. કારણુ કે-તેમને 
વિક્ષિસતા થતી નથી, અને ધમાંતુરાગથો જીવનું ભલું થાય છે. 


ત્યારે તે કહે છે કે-“પ્રતિમા બનાવવામાં, ચૈત્યાલયાદિ કરાવવામાં, અને 
પૂજનાદિ કરાવવામાં હિંસા થાય છે, અને ધર્મ તો અહિંસા છે, માટે હિંસાઃ 
વડે ધમ માનવાથી મહાપાપ થાય છે, તેથો અસે એ કાર્યોને નિષેષધીએ 
છીએ.” તેનો ઉત્તર-તેમનાં જ શાસ્રોમાં એવું વચન છે ફે-- 
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લુરચા ગ્ાળર્‌ ૧છાળં, લુ ઝાળર્‌ યાવ । 
ણમ વિ તાળવે લુચ્ચા, ઝે સેવ ત સમાચાર ।। 
અહી “ડલ્યાણુ, પાપ અને ઉભય એ ત્રણુને શાસ્ર સાંભળીને જાણે”, 
એમ કહ્યું. હવે ઉભય તે! પાપ અને કલ્યાણુ મળતાં થાય, એવા કાર્યનું હોવું 
પણુ ઠર્યું. ત્યાં અમે પૂછીએ છીએ ફે-કેવળધમૈથી તો ઉભય ઘટતું જ છે, 
પરંતુ કેવળપાપથી ઉભય ખૂરુ' છે કૈ ભલું? જે ખૂડું છે, તો એમાં તો કંઈક 
ફલ્યાણુનો એશ મળેલે। છે, તે! તેને કેવળ પાપથી બૂરુ કૈમ કહેવાય ર તથા 
જે ભલું છે, તો કેવળપાપ છોડી એવાં કાર્ય કરવાં ચે।ગ્ય ' ઠર્યો, વળી યુક્તિથી 
પણુ એમ જ સંભવે છે. કૌઈ ત્યાગી મૅદિરાદિ કરાવતો નથી, પણુ સામાયિઃ* 
કાદિનિરવઘડાર્યીમાં પ્રવર્તે છે, તે તેને છેડી તેણે મંદિરાદિ કરાવવું-પૂજનાદિ 
કરવું ઉચિત નથી, પરંતુ કેઈ પોતાને રહેવા માટે મૈદિરાદિ બનાવે, તે કરત! 
ચૈત્યાલયાદિ કેરાવવાવાળા હોન નથી, હિંસા તે થઇ, પણુ પેલાને તે લે।ભ- 
પાપાનુરાગની વૃદ્ધિ થઈ; ત્યારે આને લોભ છૂટ્યો અને પર્માનુરાગ થયે।. 
વળી કોઈ વ્યાપારાદિકાર્યે કરે છે, તે જેમાં નુકશાન થીડું અને નક ઘણે। 
હાય તેવું જ કાર્ય કરે છે, તેમ જ પૂજનાદિ કાર્ય પણુ ન્ણુવાં, કારણુ 
જ્ુ-ત્યાં તો હિંસાદિક ઘણી થાય છે, લેભાદિક વધે છે, તથા એ પાપ- 
ની જ પ્રવૃત્તિ છે, અને અહોં હિંસાદિક કિ'ચિતૂ થાય છે, લેભાદિક ઘટે છે, 
તથા ધર્માતુરાગ વધે છે. અથવા જે ત્યાગો ન હોય, પોતાના ધનને 
પાપમાં ખરચતા હોય, તેમણે તો ચૈત્યાલયાદિ કરાવવાં ચે।ગ્ય છે. તથા નિરવદ્ય 


સામાયિકાદિકાર્ચોમાં ઉપયોગને ન લગાવી શકે, તેમને પૂજનાદિકાય કરવાને 
નિષેધ નથી. 


અહોં તમે ક્હેશેી। કે-“નિરવદ્ય સામાચિકકાર્ય જ કેમ ન કરીએ, 
ધમૈમાં જ કાળ ગાળવે, ત્યાં એવાં કાય શા માટે કરીએ ?” તેને ઉત્તર--જે 
શરીરવડે પાપ છોડવાથી જ નિરવદ્યપણું થતું હોય તો એમ જ કરે, પણુ તેમ 
તો થતું નથી; પરિણામે।થી પાપ છૃટતાં જ નિરવઘપણું થાય છે. હવૅ અવ- 
લંબન વિના સામાયિકાદિકમાં જેને પરિણામ ન લાગે, તે પૂજનાદિવડે ત્યાં પોતાને 
ઉપચેોગ લગાવે છે, અને ત્યાં નાનાપ્રકારના અવલંખનવડે ઉપયોગ લાગી 
જાય છે. જે તે ત્યાં ઉપયોગ ન લગાવે, તે! પાપકાર્ચોૌમાં ઉપચે।ગ ભટકે, અને 
તેથી ખુરું થાય, માટે ત્યાં પ્રવૃત્તિ કરવી યુક્ત છે. તમે કહો છે ફે “ધર્મના 
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ન જવા ્ઞાનીરિ વલ્યાળ, શ્ર્શ્વા ગની વાપમ્‌ 
ઝમચંષિ ન્ઞાનીજિ ક્ત્વા, ચલ્લેન્બ તત્યમાચર 
અથે--કલ્યાણુ (પૃણ્ય) અને પાપને સાંભળીને જ્નણુ, તથા એ બંનેને સાંભળીને ન્નણુ, 
અને એમાંથી જે સેવવા યોગ્ય હોય તેનું સેવન કર, 


૫૨૮ મી સે।ાક્ષમાગ પ્રકાશક 





અર્થે [હૈસા કરતાં તે મહાપાપ થાય છે, અને ખીના ઠેકાણે હિંસા કરતાં થોડું 
પાપ થાય છે.” પણુ પ્રથમ તો! એ સિદ્ધાંતનું વચન નથી, અને યુક્તિથી પણુ મળતું 
નથી. કારણુ ફે-એમ માનતાં તો. ઇઈદ્રે જન્મકલ્યાણુકમાં ઘણા જળવડે અભિષેક 
ઝરે છે, તથા સમવસરણુમાં દેવે! પુષ્પવૃષ્ટિ-ચમરઢાળવા, ઇત્યાદિક કાર્ય કરૈ 
છે, તો તે મહાપાપી થયે. તમે કહેશે। કે-“તેમના એવો જ વ્યવહાર છે.” 
પણુ ક્રિયાનું કૂળ તે! થયા વિનતા રહેતું નથી. ને પાપ છે, તો! ઈંદ્રાદિક તો 
સસ્યગટૃછિ છે, તેઓ એકડું કાર્ય શા માટે ડરે ? તથા જે ધમે છે, તો તેને 
નિષેષ્ શા માટે કરો છે ? વળી તમને જ પૂછીએ છીએ કે-તીથકરની વંદના 
માટે રાજાએ આદિ ગયા, સાધુવંદનાથે ડ્ર ટૂર જઈએ છીએ, તથા સિદ્ધાંત 
સાંભળવાઆદિ કાયો અર્થે ગમનાદિ કરીએ છીએ, ત્યાં માર્ગમાં હિંસા થાય 
છે. વળી સાધર્મી જમાડીએ છીએ, સાધુનું મરણુ થતાં તેનો સસ્કાર કરીએ 
છીએ, સાધુ થતાં ઉત્સવ કરીએ છોએ, ઈત્યાદિ પ્રવૃત્તિ આજે પણુ દેખાય 
છે. હુવે ત્યાં પણુ હિંસા તો થાય છે, પણુ એ કાચો તે ધર્મના અર્થ જ છે, 
અન્ય કેઈ પ્રયોજન નથો. જે ત્યાં મડાપાપ ઉપજે છે, તે! પૂર્વે એવાં કાર્ચ 
કર્યા તેનો નિષેધ ઝરો, તથા આજે પણુ ગૃહસ્થો એવાં કાયે કરે છે, તેને 
પણુ ત્યાગ ફરો. અને જે ધર્મ ઉપજે છે, તો ધમને અથેં હિંસામાં મહાપાપ 
ખતાવી શા માટે ભમાવો છે ? માટે આપ્રમાણે માનવું યુક્ત છે કે-જેમ થોડું 
ધન ઠંગાતાં જે ઘણુા। ધનનો લાભ થતો! હોય, તે! તે કાર્ય કરવું ભલ્યું છે, તેમ 
થોડી હિંચાદિકપાપ થતાં પણુ જે ઘણે ષમે ઉપજતા હોય, તે! તે કાર્ય 
કરવું યોગ્ય છે. ને થોડાધનના લે।ાભથી કાર્યને ખગાડે તો તે મૂખ છે, તેમ થોડી 
હિંસાના ભયથી મડાનપર્મ છેડે તો તે પાપી જ થાય છે. વળી ફેોઇઇ ઘાણુંધન 
ઠંગાવે તથા થોડુંધન ઉપજાવે, વા ન ઉપજાવે, તો તે મૂખે છે; તેમ ।હૈચા- 
દિવડે ઘણાંપાપ ઉપનાવે, અને ભક્તિઆદિ ધમમાં થેડો પ્રવર્તે, વા ન 
પ્રવર્તે, તો તે પાપી જ થાય છે. વળી જેમ ઠગાયા વિના જ ધનને લાભ 
હેવા છતાં પણુ ઠંગાય, તો તે મૂખે છે, તેમ નિરવદ્યધર્મરૂપ ઉપચોગ હેય, 
તે! સાવદ્યધર્મમાં ઉપચે!ગ લગાવવે। ચે।ગ્ય નથી. એ પ્રમાણે અનેક પરિણામે।- 
વડે પોતાની અવસ્થા ન્નેઈં, જેથી ભલું થાય તે કરવું, પણુ એકાંતપક્ષ કાર્યડારી 
તથી. ખીન્નુ અહિંસા જ કેવળ ધમેનું એગ નથી, પણુ રાગાદિકભાવ ઘટવા, 
એપર્મનું સુખ્ય એગ છે, માટે જેથી પરિણામે।માં રાગાદિ ઘટે, તે કાર્ય કરવું, 

વળી ગૃહસ્થાને અણુત્રતાદિતું સાધન થયા વિના જ નિક પ્રતિ- 
કુમણુ અને પ્રોષધાદિકિયાએતું આચરણુ સુખ્ય કરાવે છે. હવે સામાચિક 
તે રાગ-દ્વેષ રહિત સામ્યભાવ થતાં થાય છે; પણુ પાઠમાત્ર ભણુવાથી વા ઉઠ-બેસ 
કક્વાથી તો થતું નથી. કદાચિત્‌ કહેશે કે-“અન્યકાર્ય કરત, તે કરતાં તે 


ચ્યધિકા૨ પાંચમો-અન્યમત નિરાકરણ ફૃ૨્છુ 


ભં છે !” એ સાચું, પરંતુ સામાયિકપાઠમાં પ્રતિજ્ઞા તો એવી કરે છે કે- 
-“મનવચનકાયાથી સાવઘને કરીશ નહિ, કરાવીશ નહિ.” હેવે મનમાં તે 
વિકલ્પ થયા જ કરે છે, તથા વચન-કાયામાં પણુ કદાચિત્‌ અન્યથા પ્રવૃત્તિ થાય છે, 
ત્યાં પ્રતિસ્ઞાલગ થાય છે; હવે પ્રતિસ્ઞાભગ કરવા કરતાં તો ન કરવું ભલું છે, 
કારણુ-પ્રતિજ્ઞાલગ કરવી એ મહાપાપ છે. વળો અસે પૂછીએ છોએ ફકે- 
જ્રોઈઇ, પ્રતિજ્ઞા કરતો નપ્રી પણુ ભાષાપાઠ ભણે છે, અને તેને! અર્થ જાણી તેમાં 
ઉપયોગ રાખે છે; તથા ફે!ઇ, પ્રતિજ્ઞા કરી તેને ખરાખર પાળતે। નથી, પ્રાજુતા- 
દિના પાઠે ભણે છે પણુ તેના અર્થનું પોતાને જ્ઞાન નથી, અને અથ* જાણ્યા 
વિના ત્યાં ઉપયોગ રહે નહિ ત્યારે ઉપયોગ અન્ય ઠેકાણે ભટકે છે, તેથી પ્રતિજ્ઞા 
ભંગ થાય છે, હેવે એ બનેમાં વિશેષ ધર્માત્મા કોણ ? ને પહેલાને કહેરી।, 
તો તમે એવો જ ઉપદેશ કેમ કરતા નથી? તથા ખીન્ને ડકહેશે।, તે 
પ્રતિસ્ઞાભંગમાં પાપ ન થયું, અથવા પરિણામે। અનુસાર પર્માત્માપણું ન ઠેયું, 
પણુ પાઠાદિક કરવા અતુસાર ઠંડું. માટે પોતાનો ઉપયોગ જેમ નિર્મળ થાય તે 
કાય કરવું, સાપ્રી શકાય તે પ્રતિર્‌ા કરવી, તથા જેનો અર્થ જાણીએ, તે પાઠ 
ભણુવા;, પણ પદ્ધેતિવડે નામ ધરાવવામાં નફ્‌ા નથી. 

વળી “પડિષ્કમણુ” નામ પૂર્વદોષ નિરાડરણુ ફરવાનું છે. હવે “મિચ્છામિ ડુજં” 
એટલું કહેવામાત્રથી તે! દૃષ્કૃત મિથ્યા થાય નહિ, પણુ મિથ્યાથવાયેોગ્ય પરિ- 
ણામ થતાં જ ડુષ્કુત મિથ્યા થાય છે, માટે એકલા પાઠ જ કાર્યકારી નથી. વળી 
પડિકમણાના પાઠમાં તો એવો અથે છે કે-ખારતતાદિકમાં જે હૃષ્કુત લાગ્યાં 
હોય તે મિથ્યા થાએ. પણુ ત્રત ધાર્યા વિના જ તેતું પડિક્મણુ કરવું કેમ 
સંભવે ? જેને ઉપવાસ ન હોય, તે ઉપવાસમાં લાગેલા દોષનું નિરાકરણુપણે 
છરે, તે! તે અસંભવપણે ન્તણુવું. તેથી એ પાઠ ભણુવા ફે।ઇ પ્રકારે ખનતા નથી. 

વળી પોસહમાં પણુ સામાયિકવતૂ પ્રતિજ્ઞા કરી પાળતા નથી, તેથો 
ત્યાં પણુ પૂર્વાઇ્ત દોષ જ છે. “પાસહ” નામ તે! પર્વનું છે. હવે પર્વના દિવસે 
પણુ કેટલે।કક વખત પાપકિયા કરૈ છે, અને પાછળથાં પોસડધારી થાય છે; 
હવે જેટલે! કાળ ખને તેટલે કાળ સાધન કરવામાં તો દોષ નથી, પગ ત્યાં 
પોસહનું નામ રાખવું, એ યોગ્ય નથી. કારણકે-સપૂણુપવ'માં નિરવ રહે, 
તો જ પોાસડ કહેવાય. જે થોડાકાળથી પણુ “પોસહ' નામ થાય, તો! સામ।- 
યિકને પણુ પોસહુ કહા ! નહિ તો શાસ્ત્રમાં પ્રમાણુ ખતાવોા કે-'જધન્ય- 
પોાસહેનો આટલે કાળ છે.' અમને તો મોહું નામ ધર'વી લોકોને ભમાવવા, 
એ પ્રયોજન ભાસે છે. 

વળો આખડી લેવાને પાઠેૅ તે કોઇ અન્ય ભણે, તથા અ'ગોકાર કોઈ 
અન્ય ડરે. હવે પાઠમાં તે “મારૈ ત્યાગ છે.' એડું વચન છે, માટે જે ત્યાગ 
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કરે તે જ પાઠ ભણે, એમ ન્નેઈએ. જે પાઠ ન આવડતો હોય, તો ભાષામાં 
જ કહે. પરંતુ પદ્ધતિ અથે જ એવી રીતિ છે. ખીજુ પ્રતિજ્ઞા ગ્રહણુ કરવા- 
કરાવવાની સુખ્યતા છે, પણુ તેને યથાવિધિ પાલન કરવામાં શિથિલતા છે, 
અને ભાવ નિમેળ થવાને! કાંઇ વિવેક નથી, આર્તપરિસામે।વડે વા લોભાદિકવડે 
પણુ ઉપવાસાદિક કરી ત્યાં ધર્મ માને છે, પણ કળ તો પરિણાસેવડે થાય છે. 
ઇત્યાદિક અનેક કલ્પિતવાતેો તેઓ કહે છે, જે જેનધર્મમાં સંભવે નહિ. 

એ પ્રમાણે જનમાં શ્વેતાંભરમત છે, તે પણુ દૈવાદિડ, તત્ત્ાદિક અને 
મેશ્ષમાર્ગાદિકનું અન્યથા નિરૂપણ કરે છે, માટે તે ષણુ મિશથ્યાદર્શનાદિકના 
પોષક છે, તેથી ત્યાજ્ય છે. જેનધર્મતું સત્યસ્વરૂપ આગળ કહીશું, જે વે 
મ્રોક્ષમાર્ગમાં પ્રવતેવું યોગ્ય છે. તેમાં પ્રવર્તતાં તમારું કલ્યાણુ થશે. 
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અધિકાર છદ્ટો 


કુદ્ેવકુઝુર્કુધમે-નિરાકરણુ 


મિથ્યાદેવાદિક ભજે, થાચે મિથ્યાભાવ: 
તજ તેને સાચા ભજે, એ હિત હેતુ ઉપાય. 


અર્થ-અનાદિકાળથી જીવોને મિશ્યાદશેનાદિકભાવ છે, અને તેની પુણ- 
તાતું કારણુ કુદદેવ, કુઝુરું અને કુધમસેવન છે, તેનો ત્યાગ થતાં જ સોક્ષમાર્ગમાં 
પ્રવૃત્તિ થાય છે, તેથો અહોં તેનું નિરૂપણુ કરીએ છીએ:-- 

કુરેવતું નિરૂપણ અને નિષેધ 

જે [હિતકર્તા નથી, તેને બ્રમથી હિતકર્તા જાળી સેવન કરે, તે કુદેવ છે. 
તેનું સેવન ત્રણ પ્રકારના પ્રચોજનસહિત કરવામાં આવે છે. કેઈ ઠેકાણે મોક્ષનું 
પ્રચોજન છે, કોઇ ઠૅકાણે પરલેઃકનું પ્રચાજન છે, તથા કોઇ ડેકાણુ આ- 
લોકનું પ્રયોજન છે. હવે એમાંથી કોઇ પણુ પ્રચોજન તે! સિદ્ધ થતું નથી, પણુ 
કંઇક વિશેપયડાનિ થાય છે, તેથી તેનું સેવન મિથ્યાભાવ છે. તે અહી' 
દર્શાવીએ છોએઃ- 

અન્યમતમાં જેના સેવનથી સ્ૃક્તિ થવી ફહી છે, તેને કોઇ જીવ મોક્ષને 
અથે સેવન કરે છે, પણુ તેથી સો।ક્ષ થતો નથી, તેનું વણન પૂર્વે અન્યમત- 
અધિકારમાં જ કહ્યું છે. 


અન્યમતમાં કહેક્ા દેવોને કે।ક “પરલે।કમાં સુખ થાય-ડુ:ખ ન થાય' 
એવા પ્રગ્વોજન અર્ત્રે સેલ છે. હવે તેની સિદ્ધિ તો પ્રુહ્ય ઉપશજાવતાં, અને પાપ 
ન ઉપજાવતાં થાય છૅ; પણુ પાતે તે! પાપ ઉપન્નવૅ, તથા કહે કૈ-“ઇશ્ચર મારુ 
ભલું કરશે,” પણુ એ તે! અન્યાય ઠર્યો. કારણુ કે-મંશ્વર કોઇને પાપતું ફળ આપે, 
કોઇને ન આપે, એવું તો છે નહિ. જેવો પોતાનો પારેણામ કરશે, તેવું જ 
કળ પામશે. માટે કોઇનું ભલ્રું-ખુરું કરવાવાળા ઇશ્વર કોઇ છે નહિ. વળી એ 
દેવાનું સેવન કરતાં, એ દેવોનું તો નામ દે; અને અન્યજીવોની હિંસા કરે, 
તથા ભોજન-નૃત્યાદિવડે પોતાના ઈંદ્રિયવિષયોને પોષે, પણુ પાપપરિણામોનું 
ફળ તો લાગ્યા વિના રહેવાનું નથી. હિંસા અને વિષચ-કષાચોાને સર્વ 
લેક પાપ કહે છે, તથા પાપતું ફળ પણુ ખોટું ન છે, એમ સર્વ માને છે. 
વળી એ કુદેવોના સેવતમાં હિંસા અને વિષયાદિકનેો જ અધિકાર છે, તેથી 
એ ડકુદેવાના સેવનથી પરલે।કમાં ભલું થતું નથો. 
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વળી ઘણા જીવે શઝુનાશાદિક, રૈગાદિનાશ, પધનાદિપ્રાત્તિ તથા પુત્રા- 
દિની પ્રાસિ ઇત્યાદિક આ પર્યાય સખબ'ખી દુ:ખ મટાડવા, વા સુખ પામવાના 
અનેક પ્રવે।જનપૂર્વક એ મુદેવોનું સેવન કરે છે. હતુમાનાદિક, ભરવ, દેવીએ, 
ગણુગૌર, સાંઝી, ચોથ, શીતલા, દહાડી, ભૃત, પિતૃ, વ્યૅેતરાદિક, સૂર્ય, ચંદ્ર, શની- 
શરાદિ જ્યોતિષીએઓને, પીર-પેગંખરાદિકોને, ગાય-ઘોાડાદિ તિયચોાને, અગ્તિ- 
જળાદિને તથા શસ્રાદિકેને પૂજે છે. ઘણું શું કહીએ ! રેડાં પ્ત્યાદિકને પણુ 
પૂજે છે. પણુ એવા કુદેવોનું સેવન મિથ્ચાદણિથી જ થાય છે, કારણુ કે-પ્રથરમ 
તો જેનું તેઆ સેવન ડરે છે, તેમાં કોઇ તે! કક્પષનામાત્ર જ દેવ છે, એટલે 
તેમતું સેવન કેવી રીતે કાર્યકારી થાય ? વળી કે!ઇ વ્યંતરાદિક છે, પણુ તે 
કોઈનું ભલુંબૂરું કરવા સમર્થ નથી, ને તેએ સમર્થ હોય; તો તેએ જ કતો 
ઠરે, પણુ તેમનું કયું થતું કાંઇ દેખાતું નથી; તેએ। પ્રસન્ન થઈ ધનાદિક આપી 
શડતા નથી, તથા દ્વેષી થઇ બૂરું કરી શક્તા નથી. 

અહોં કોઇ કહે કે--તેએ દુ:ખ રેતા તો નેઇએ છીએ, તથા તેમને 
માનતાં દુઃખ આપતા અટકી પણુ જાય છે. તેનો ઉત્તર--- 

આને પાપને। ઉદય હેય, ત્યારે તેમને એવો જ ડકુતૃહલ બુદ્ધિ થાય, 
જે વડે તેએ ચેષા કરે છે; અને ચેષ્ટા કરતાં આ ૬:ખી થય છે. વળી 
ઝુતૃહલથી તે કઈ કહે, અને આ તેનું કહ્યું ન કરે, ત્યારે તે ચેણા કરતાં 
પોતાની મેળે જ અટકી ન્વય છે, આને શિથિલ જાણીને જ તે યુતૃહલ કર્યા 
કરે છે. તથા જે આને પુણ્યનો ઉદય હોય, તો તેએ કંઇ પણુ કરી શકતા 
નથો, એ અઠો' દર્શાવીએ છીએ-કોઇ જીવ તેમને પૃજે નહિ, અથવા 
તેમની નિદા કરે; તો તે પણુ આનાથી ઠ્વેષ કરે, પરંતુ આને દુઃખ 
દઇ શકે નહિ. અથવા એમ પણુ કહેતા ન્નેવામાં આવે છે કે-“અમને ક્લાણે! 
માનતે। નથી, પણુ તે અમારા વશ નથી' માટે વ્યંતરાદિક કાંઈ પણુ કરવા 
સમર્થ નથી, પણુ આના પુણ્ય-પાપથી જ સુખ-દુઃખ થાય છે. એટલે તેમને 
માનવા-પૃજવાથી તે। ઉલટો રોગ થાય છે, પણુ કાંઈ કાર્યસિદ્ધિ થતી નથી. 
અહોં એમ જાણવું કે--જે કૅલ્પિતદેવ છે, તેમનો પણુ કોઇ હૈકાણે અતિશય- 
ચમત્કાર થતો જેવામાં આવે છે, પણુ તે વ્યતરાદિવડે કરેલો હૉય છે. કોઇ 
પૂર્વપર્યાયમાં આનો સેવક હેતે, અને તે પાછળથી મરીને ન્યંતરાદિ થયે, 
ત્યાં જ કોઇ નિમિત્તથી તેને એવી બુદ્ધિ થઈ, ત્યારે તે લોકમાં તેને સેવવાની 
પ્રવૃત્તિ કરાવવા અથે, ફોઈ ચમત્કાર દેખી તે કાર્યમાં લાગી જાય છે. જેમ- 
જિનપ્રંતિમાદિકના પણુ અતિશય થતે। સાંભળીએ-નજેઈએ છીએ, તે જિનજુત 
નથી, પણુ જેનીવ્યંતરાદિકૃત થાય છે, તેમ કુદેવોનો કોઇ ચમત્કાર થાય 
છે, તે તેમના અતુચર વ્યંતરાદિકોદ્વારા ક્ચેોય હોય છે. 
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વળી અન્યમતમાં-“ ભક્તોને પરમેશ્વરે સહાય કરી, વા પ્રત્યક્ષ દરશન 
આપ્યાં,” ઇત્યાદિક કહે છે. ત્યાં કોઈ તે કલ્પિતવાતેો કહે છે, તથા કોક 
તેમના નાભગ્યકુન દેકદ્રારા કરેલાં કાર્યોને પરમેશ્વરે કર્યા કહે છે. હવે 
જે પરમેશ્વરે કર્યા હોય તે પરમેશ્વર તે। ત્રિકાલસ્તાની છે, સર્વ પ્રકારે સમર્થ 
છે, તો ભક્તોને ફ$ુઃખ જ શા માટે થવા દે? પરંતુ આજે પણુ નેઈએ છીએ 
કે-મ્યેચ્છ આવીને ભક્તોને ઉપદ્રવ કરે છે, ધમ વિધ્વંસ કરે છે, ધર્મકાર્ય માં 
ઉપદ્રવ કરે છે, તશથ્રા મૂતિને કેમ કરે છે. હવે પરમેશ્વરને ને એ _કાચોનું સાન 
ન હોય, તાતે શસા સર્વર્ઞપણું રહુ નહિ, તથા જાણ્યા ષછી ને તે સહાય ન 
કરે, તો તેની ભક્તવત્સલતા ગઇ, વા તે સામર્થ્યહીન થયે।. વળી ને તે સાક્ષી- 
ભૂત રહે છે, તે આગળ ભક્તોને સહાય કરી કહો છે, તે જુઠ છે; કારણુ- 
તેની તો એક જ વૃત્તિ છે. વળી ને કહેશે। કે-“ એવી ભક્તિ નથી.” પણુ 
સ્લે્છાથી તો આ ભલા છે !વા મૂતિઆદિ તે! તેમની જ સ્થાપિત હતી, તેને 
તો વિઇ્ ન થવા દેવું હતું ? વળી મ્લેચ્છપાપીઓને ઉટ્ય થાય છે; તે પરમે- 
શ્વરને કર્યો થાય છે કે નહિ ! જે પરમેશ્વરનો કર્યો થાય છે, તો તેએ 
નિદકાને સુખી તથા ભક્તોને દુઃખી કરે છે, તો ત્યાં ભક્તવત્સલપગું કેવી રીતે 
રહ્યું તથા જે પરમેશ્વરનો કર્યો નથી થતો, તો એ પરમેશ્વર સામર્થ્યહીન 
થયે।. માટે એ પરમેશ્વરજુત કાર્ય નથી, પણુ કે।ઇ અતુચર-વ્યતંરાદિક જ એ 
ચમત્કારો ખતાવે છે, એવે! જ નિશ્ચય કરવે।, 


ગ્રશ્ન--“ કોઇ વ્યૅતર પોતાનું પ્રભુત્વ કહે છે, અપ્રત્યક્ષને બતાવે છે, કોઇ 
કુસ્થાનવાસાદિ બતાવી પોતાની હીનતા કહે છે, પૂછવા છતાં ખતાવતા નથી, 
બ્રમરૂપ વચન કહે છે, અન્યને અન્યથા પરિણુમાવે છે, તથા અન્યને દુ: 
આપે છે, ઇત્યાદિ વિચિત્રતા કેવી રીતે છે? ” 


ઉત્તર--વ્યંતરેમાં પ્રભુત્વની અધિક્તા-હોનતા તે! છે, પરંતુ કુસ્થાનમાં 
વાસાદિક ખતાવી હીનતા દેખાડે છે, તે તો! કુતૃડલથી વચન કહે છે. વ્યેતર 
ખાળકની માફ્‌ક કુત્ડલ કર્યા કરે છે, જેમ ખાળકે કુતડુલથી પોતાને હોન 
દર્શાવે, ચિડાવે, ગાળ સાંભળે, રાડ પાડે, તથા પાછળથી હસવા લાગી જાય, 
તેમ વ્યંતર પણુ ચેછા કરે છે. ને તેએ। કુસ્થાનવાસી હાય, તો ઉત્તમસ્થા- 
નમાં આવે છે, તે કોના લાવ્યા આવે છે? નને પોતાની મેશે જ આવે છે, 
તો! પોતાની ગિનિ હોવા છતાં તેઓ કુસ્થાનમાં શા માટે રહે છે? માટે 
તેમનું ઠેકાણું તો તેએ જ્યાં ઉપજે છે ત્યાં આ પૃથ્નીના નીચે વા ઉપર 
મનેસ્ત છે, પણુ મુતૂહલ અર્થ તેએ ઇચ્છાતુસાર કહે છે. વળી નને તેમને 
પીડા થતી હોય, તે! રેતારોતા કેવી રીતે હસવા લાગી જાય? હા! એટલું 
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છે કે-મંત્રાદિકની અચિંત્યશક્તિ છે, ત્યાં કોઇ સાચામંત્રતે નિમિત્ત-નેમિત્તિક 
સબધ થાય, તો! તેનાથી કિંચિત્‌ ગમનાદિ થઇ શકે નહિ, વા કિ'ચિત્‌ દુઃખ 
ઉપજે, વા કે!ઇ પ્રખળ તેને મનાઇ કરે તે તે અટકી જાય, વા પોતાની મેળે 
પણુ અટકી નાય. ઇત્યાદિ મંત્રની શક્તિ છે. પરંતુ સળગાવવુંઆદિ થતું નથી; 
મંત્રવાળા જ સળગાવ્યું કંઠે છે. કારણુ કે-વૈકિયકશરીરને સળગાવવુંઆદિ 
સંભવતું નથી, તે અપ્રગટ થઈ જઇ શકે છે. વળી વ્વેતશેને અર્વાધજ્ઞાન-કોઇ- 
ને અસ્પક્ષેત્રકાળ જાણુવાનું છે, તથા કે।ઇને ઘણું છે. ત્યાં તેને જો ઇચ્છા 
હાય, અને ઘણું ત્તાન હૉંચ, તો કોઈ અપ્રત્યક્ષને પૂછતાં તેનો ઉત્તર આપે, 
વા પાતાને અલ્પત્તાન હોય, તા કેઈ અગ્ય મહતજ્તાનીને પૂછી આવી 
જવાબ આપ. વળો નને પોતાને અલ્પસાન હોય, અને ઇચ્છા ન હોય, તે! 
પૂછવા છતાં પણ્‌ તેનો ઉત્તર ન આપે, એમ સમજવું. વળી અલ્પસ્તાનવાળા 
વ્યેતરાદિકને ઉપજ્યા પછી કેટલે।ક કાળ જ પૂવજન્મનું જ્ઞાન હાઇ શકે છે, 
પછી તેનું «ૃમરણુમાવ્ર જ રહે છે. તેથી ત્યાં કોઈ પંચ્છાવડે પાતે કાંઈ ચેણ 
કરે તે! કરૈ, પૂર્વજન્મની વાત કહે, પણુ કોઈ અન્ય વાત પૃછે, તો તને 
અવધિન્તાન થોડું હોવાથી નાણ્યા વિના કેવી રીતે કહ ? વળી તેને! ઉત્તર 
પાતે આપી શકે નહિ, વા ઈચ્છા ન હોય, અથવા માન-કતૃડલાદિથી ઉત્તર 
ન આપે, વા જુઠે પણુ બોલે; એમ સમજવું. દેવોમાં એવી શક્તિ છે કે- 
તેએ પોતાના વા અન્યના શરીરને, વા પુદ્દગાલસ્કધોને પોતાની ઇચ્છાનુસાર 
પશિણુમાવે છે, તેથી નાનાપ્રકારના આકારાદિરૂપ પોતે થાય, નાનાપ્રકારનાં 
ચશ્ત્રિ ખતાવે, વા અન્યજીવના ફારોરને રોગાદિયુક્ત કરે. અહાં એટલું સમજવું 
કે-પાતાના શરોરને, વા અન્ય પુદ્ગલસ્ક્ધોને, પાતાની જેટલો શક્તિ હોય, 
તેટલા પ્રમાણુમાં જ તેએ પરિણુમાવી શે છે, કારણુ કૈ-તેમનામાં સર્વ કાર્ય 
કરવાની શક્તિ નથી. વળી અન્ય જીવોના શરીરાદિકને તેના પુષ્ય-પાપાનુ- 
જાર પદ્રિણિમાવી શકે છે. ન તેને પુણ્યનો ઉદય હોય, તો પોતે રેોગાદિરૂપ 
પરિણુમાવી શકે નહિ, તથા પાપનો ઉદય હાય, તો તેનું ઇષ્ટકાર્થ પણુ ડરી 
શકે નહિ. એ પ્રમાણે વ્યંતરાદિકની શક્તિ જાણવી. 


પ્રશ્ન--એટલી જેની શક્તિ હોય, તેને માનવા-પૂજવામાં શૈ દોષ ? 


ઉત્તર--પોતાને પાપનો ઉદય જો હોય, તેો તેએ સુખ આપો શકે 
નહિં, તથા પુણ્યનો ઉદય હેય, તો દુઃખ શપી શકે નહિ. વળો તેમને 
પૂજવાથી કાંઇ મુણ્યમંધ થતો નથી, પણુ શગાદ્વિદ્ધિ થઇ ઉલટા પાપળંધ 
જ થાય છે, તેથી તેમને માતવા-પૂજવા કાયેકારી નથી, પણુ ખૂરું ડરવા- 
વાળા છે. વ્યંતશદિક મમાલે-પૂજાવે છે, તે તો ડુતૃહેલાદિક જ કરે છે, પણુ 
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કાંઇ વિશે. વશેષ તાયા: : શખતા નથી. જે ર માનેપૂજે તેનાથી કુતુહલ 
કર્યા કર, તથા જે ન માનેપૂજે તેને કાંઈ કહે નહિં, જે તેમને પ્રચોજન 
જ હૉય, તો! ન માનવાપૂજવાવાળાને તેએ ઘણુ દઃખી ફરે, પણુ જેને ન 
માનવાપૂજવાને। નિશ્ચય છે, તેને તેએ કાંજ પણુ કહેતા દેખાતા નથી; વળો 
પ્રચોજન તે ક્ષુધાદિકની પોડા હોય તે હોય, પણુ તે તો તેમને વ્યક્ત થતી 
નથી, ને થતી હોય તે! તેમના અર્થે નેવેઘાદિક આપીએ છીએ, તેને તેએ। 
ફેમ ગ્રહણુ કરતા નથી ? અથવા ખીજએ।ને જમાડવા આદિ કરવાતું શા માટે 
કહે છે ? તેથી તેમની કિયા કુતૃડલમાત્ર છે. અતે પોતાને તેમના ગુતૃહલતું 
સ્થાન થતાં દુ:ખ જ થાય, હીનતા થાય, માદે તેમને માનવાપૂજવા યોગ્ય નથી. 


પ્રશ્ન--એ વ્યંતરેો એમ ડહે છે કે-“ ગયા આદિમાં પિંચ્દાન કરે, તો 
અમારી ગતિ થાય, અસે ફરીથી આવીએ નહિ” એ શું છે? 

ઉત્તર--જીવે।ને પૂર્વભવના સંસ્કાર તો રહે જ છે, અને વ્યંતરેને પૂર્વ- 
ભવના સ્મર્ણાદિમી વિશેષ સેસ્કાર છે, તેથી પૂર્વભવમાં તેને એવી જ વાસના 
છતી કે-“ ગયાદિકમાં પિંડપ્રટાનાદિ કરતાં ગતિ થાય છે” તેથી તેએ એવાં 
કાર્ય કરવાનું કહે છે, સ્રુસલમાન વગેરે મરીને વ્યંતર થાય છે, તેએ એ 
પ્રમાણે કહેતા નથી. તેઓ પાતાના સંસ્કારરૂપ જ વાકય કહે છે. નને સર્વ 
વ્યંતરોની ગતિ એજ પ્રમાણુ થતી હોય, તો ખધા સમાન પ્રાર્થના કરૈ, પણુ 
એસ તો નથી, એમ સમજવું. એ પ્રમાણે વ્યંતરાદિફોનું સ્વરૂપ સમજવું. 


વળી સૂર્ય, ચંદ્ર, સ્હાદિકજ્યોતિષીને પૂજે છે, તે પણુ ભ્રમ છે. સૂર્યા- 
દિકને પણુ પરમેકશ્ષરનો એશ માની પૂજે છે, પણ્‌ તેનામાં તો એક પ્રક્રાશની 
જ અધિકતા ભાસે છે. હવે પ્રકાશમાન તો અન્ય રત્નાદિક પણ છે, તેનામાં 
અન્ય ફે!ઇ એડું લક્ષણુ નશ્રી, કે જેથી તેને પરમેશ્વરના એશ માનીએ. 
ચૅદ્રમાદિકને પણુ ષનાદિની પ્રાપ્તિ અર્થે પૂજે છે. પણુ તેને પૂજવાથી જ ને 
ધન થતું હેય, તે! સર્વ દરિદ્રી એ કાર્ય કરે છે, તેથી એ પણુ મિથ્યાભાવ 
છે. વળી જ્યોતિષના વિચારથી ખોટાગ્રહાદિક આવતાં તેનું પૂજનાદિક કરે 
છે, તેના અર્થે દાનાદિક આપે છે, પણુ તે તે જેમ હરણાદિક પોતાની મેળે 
ગમનાટિક કરે છે, હવે તે પુરુષને જમણી-ડાખી ખાજુએ આવતાં આગામી 
સુખ-દુઃખના જ્ઞાનનું કારણુ થાય છે, પણુ કાંઇ સુખ-દુઃખ આપવા તે સમર્થ 
નથી; તેમ ગ્રહાદિક સ્વયં ગમનાદિક કરે છે, અને તે પ્રાણીને યથાસંભવ- 
ચોગગ પ્રાતત થતાં, આગામી સુખ-દુઃખ થવાના સ્તાનનું કારણુ થાય છે, પણ 
કાંઈ સુખ-દુ:ખ આપવા તે સમર્થ નથી. કે!ઈ તેમનું પૂજનાદિક કરે છે, તેને 
પણુ ઇટ્ટ થતું નથી, તથા કોઈ નથી કરતા, છતાં તેને ઇટ થાય છે; માટે તેસંમું 





ઉડ શ્રી શોક્ષમાગ પ્રકાશક 





પૂજનાઠિ કરવું એ મિથ્યાભાવ છે. અહાં કોઇ કહે કે-“ આપવું-પૂજનાદિ કરવું 
એ તે સુણ્ય છે, તેથી તે ભલું જ છે. ” તેનો ઉત્તર-ધર્મના અર્થે આપવું પૂજનાદિ 
ડૅરવું એ પુણ્ય છે, પણુ અઠોં તે! દુ:ખના ભયથો, અને સુખના લે।!ભથી આપે છે, 
'પૂજે છે, તેથી તે પાપ જ છે. ઈત્યાદિ અનેક પ્રકારથી જ્યોતિષીદેત્રોને પૂજે છે, તે 
મિથ્યા છે. વળી દેવી-દહાડીઆદિ છે, તેમાં કોઈ તો વ્યંતરી વા જ્યોતિ- 
ષિણી છે; તેતું અન્યથાસ્વરૂપ માની ફોઈ પૂજનાદિક કરે છે, તથા કેઈ 
કલ્પિત છે, તેનું પણુ કંક્પનાવડે જ પૂજનાદિક કરૈ છે. એ પ્રમાણુ વ્યંતરા- 
દિકના પૂજનને। નિષેધ કો. 
પ્રક્ષ-ક્ષેત્રપાલ, દડાડી અને પદ્માવતી આદિ દેવી, તથા યક્ષ-ચક્ષિણી 
આદિ કે જે જનમતને અનુસરે છે, તેમનું પૂજનાદિ કરવામાં તે દોષ નથી? 
ઉત્તર--જેનમતમાં તો સયમ ધારવાથી જ પૂજ્યપણું હેય છે. હેવે 
દેવોને સયમ હોતો જ નથી. વળી તેમને સસ્યડત્વી માની પૂજીએ છીએ, તે 
ભવનત્રિકરેવોમાં સમ્યકત્વની પણુ સુખ્યતા નથી. તથા ને સમ્યકત્વવડે જ 
પૂજીએ, તે સર્વાર્ધસિદ્ધિ અને લૌકાંતિકદેવાને જ કેમ ન પૂજીએ? તમે 
કહેશે કે-“ આમને જિનભગ્તિ વિશેષ છે.” પણુ ભક્તિની વિશેષતા તે 
સેધર્મઇદ્રને વા સમ્યગટષ્ટિને પણુ છે, તો! તેને છોડી આમને શા માટે પૂશે 
છો ? તમે કહેશે! ફે-“ નેમ રાજાને પ્રતિઠારાદિક છે, તેમ તીર્થકરને આ 
ક્ષેત્રપાલાદિક છે. ” પણુ સમવસરણુાદિમાં તે તેમનો અધિકાર જ નથી. માટે 
એ જુડી માન્યતા છે. વળી જેમ પ્રતિહારાદિકદ્રારા રાજાને મળી શકાય છે, 
તેમ એ વીર્થકરનો મેળાપ કરાવતા નથી, ત્યાં તો જેને ભક્તિ હાય, તે તીર્થ- 
કરનાં દ્શેનાદિક કરે છે, અને એ પણુ કાંઇ કોઇને આષધીન નથી. જુઓ તે! ખરા 
આ અજ્ઞાનતા! આયુધાદિસહિત, અને રૌદ્ર છે સ્વરૂપ જેવું, તેની ગાઈગાઇને 
ભક્તિ કરે છે, હવે જૈનમતમાં પણુ જે રૌદ્રરૂપ પૂજ્ય થયું, તો એ પણુ અન્ય- 
મતના સમાન જ થયે. તીત્રમિથ્યાત્વભાવથી જેનમતમાં પણુ એવી વિપરીત- 


છ. 


પ્રવૃત્તિરૃપમાન્યતા હોય છે. એ પ્રમાણે ક્ષેત્રપાલાદિકને પણુ પૂજવા યોગ્ય નથી. 


વળી ગાય-સર્પાદિક તિર્યશ, કે જે પોતાનાથી પ્રત્યક્ષ હીન ભાસે છે, 
તેમનો તિરસ્કારાદિક પણુ કરી શકીએ છીએ, તથા તેમની નિઘદશા પ્રત્યક્ષ 
જોઇએ છીએ, વૃક્ષ, અસ્તિ, જલાદિક સ્થાવર છે, તે તે! તિર્યચેોથી પણુ અત્યત 
હીનઅવરથાને પ્રાસ નેઈએ છીએ, તથા શસ, ખડિચે। વગેરે તો અચેતન છે, 
સર્વશક્તિથી હીન પ્રત્યક્ષ નેઈએ છીએ. તેમાં પૂન્યપણાનેો ઉપચારઃપણુ સંભ- 
વતે નથી, તેથી તેમને પૂજવા એ મહામિથ્યાભાવ છે. તેમને પૂજવાથી પ્રત્યક્ષ 


વા અતુમાનથી પણુ કાંઈ ફ્લપ્રાતિ ભાસતી નથી. તેથી તેમને પૂજવાં એ 
ચોગ્ય નથી, 
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એ પ્રમાણે સર્વ કુદેવોને પૂજવા-માનવા મિથ્યા છે. જુએ તો ખરા 
મિથ્યાત્વનો મહિમા |! લેકેમાં તો પોતાનાથી નીચાને નમતાં પોતાને નિ'ય માને 
છે, પણુ અહીં મોહિત ખની રૈડાંપર્યતને પૂજતાં પણ નિ'ઘતા માનતે! નથી. 
લોકમાં પણુ જેનાથી પોતાનું કાંઈ પણુ પ્રયોજન સિદ્ધ થતું જાણે, તેની જ સેવા 
કરે છે, પણુ મે।હિત ખની “ ઝુદ્દેવાથી મારું પ્રયોજન કેમ સિદ્ધ થરી.” તેને 
વિચાર કર્યા વિના જ કુદેવોનું' સેવન કરે છે. વળી આ ડફુદેવેનું સેવન કરતાં 
હજારો વિઘ્ન થાય, તેને તો ગણે નહિ, અને કોઈ પુણ્યના ઉદયથી 
ઈટિકાર્ય થઇ જાય, તેને કહે કે--આના સેવનથો આ કાર્ય થયું.' મુદેવા- 
દિકના સેવન કર્યા વિના જે ઇઈછકાર્યો થાય, તેને તો ગણે નહિ, 
પણુ કોઈ અનિષ્ટ થાય, વેને કહે કે-“ આનું સેવન કર્યું નહિ, તેથી 
અનિણ થયું.' એટલું પણુ વિચારતો નથી કે-જે દઇટ-અનિષટ કરવું તેમના જ 
અધીન હોય, તે! જે તેમને પૂજે, તેને ઈટ જ થવું નેઇએ, તથા ન પૂજે, 
તેને અનિણ જ થવું જેઈએ, પણ તેવું તો દેખાતું નથી. કારણુ કે-શીતલાને 
ધણી માનવા છતાં પણ કેને ત્યાં પુત્રા મરતા નેઈએ છીએ, તથા કોઇને 
ન માનવા છતાં પણ જીવતા જેઇએ છીએ. માટે શીતલાને માનવી કાંઇ પણુ 
ક્ાયેકારી નથી, એજ પ્રમાણે સર્વ કુદેવોને માનવા કાંઈ પણુ કાર્યકારી નથી. 

પ્રશ્ન--“કર્યકારી ભલે ન હો ! પણુ તેને માનવાથી કાંઇ બિગાડ તો 
થતે। નથી ?' 


ઉત્તર--જે બિગાડ ન થતો હોય, તો અમે શ્વા સાટે નિષેધ ડરીએ ? 
પરંતુ તેમને માનવાથી મિશ્યાત્વાદિક દૃઢ થવાથી સે।ક્ષમાગૅ દલભ થઈ જાય છે. 
અને એ સોટા ખિગાડ છે. વળી એનાથી પાપબંધ થાય છે, અને તેથી ભાવિમાં 
દુઃખ પામીએ છીએ, એ જ બિગાડ છે. 

પ્રશ્ન--મિથ્યાત્વાદિભાવ તે। અતત્ત્શશ્રદ્ધાનાદિ થતાં થાય છે, તથા પાપ- 
બંધ ખરાખકાયો કરતાં થાય છે, પણુ આમને માનવાથી મિથ્યાત્વાદિભાવ 
અને પાપખંધ કેવી રીતે થાય? 

ઉત્તર--પ્રથમ તો! પરદ્રવ્યોને ઈટ્ટ-અનિષ માનવાં, એ જ મિથ્યાત્વ છે. 
કારણુ કે-કોઈ દ્રવ્ય કોઇનું મિત્ર-શત્રુ છે જ નહિ. વળી જે ઈષ્ટ-અનિષ્ટખુદ્ધિ 
થાય છે, તેનું કારણુ પુષણ્ય-પાપ છે, માટે જેમ પુણ્યંબંધ થાય, પાપબંધ ન 
થાય, તેમ કર. જે પુણ્યઉદયને। પણ્‌ નિશ્ચય ન હોય, અને કેવળ ઇષ્ટ-અનિ- 
છનાં બાહ્યકારણાના સચે!ગ-વિચે!ગને ઉપાય કરે, તોપણુ કુદ્ેવને માનવાથી 
ઈંષ્ટ-અનિષ્ટબુદ્ધિ કાંષ્ટ દૂર થતી નથી; પરંતુ કેવળ વૃદ્ધિને પ્રાત થાય છે. 
વળી તેથી પુણ્યબંધ પણુ થતે। નથી, પાપબંધ જ થાય છે. એ કુટેવો કોઇને 

૨૩ 
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સાડ આપતા કે થી લેતા જેવામાં આવતા નથી, તેથી એ હકારા 
પણુ નથી; તો એની માન્યતા શા માટે કરવામાં આવે છે ? જ્યારે અત્યંત બ્રમ- 
ખુદ્ધિ થાય, જીવાદિતત્ત્વાના શ્રદ્ધાનજ્ઞાનનો અંશ પણુ ન હોય, તથા રાગદ્વેષની 
અત્યંત તીવ્રતા હેય ત્યારે જ જે કારણુ નથી, તેને પણુ પ્રષ્ટ-અનિષ્ટતું કારણુ 
માની, એ કુદેવોની માન્યતા થાય છે. એ પ્રમાણે તીત્ર મિથ્યાત્વાદિભાવ થતાં, 
સે।ક્ષમાગે અતિ ફુલેભ થઇ નાય છે. હલે આગળ કુગુરુના શ્રદ્ધાનાદિકનેો નિષેધ 
કરીએ છીએઃ-- 
કુગુરુના શ્રદ્ધાનાદેકનો નિષેધ 

જે જીવ વિષય-કષાયાદિક અધમેરૂપ તે પશિણમે છે, અને માનાદિકથી 
ચ્રાતાને ધર્માત્મા મનાવે છે, પર્માત્માયોગ્ય નમસ્કારાદિકિયા કરાવે છે. કિંચિત્‌ 
ધમેનું કોઈ અગ ધારી મહાનપર્માત્મા કહેવયાવે છે, તથા મહાનધર્માત્મા- 
ચોગ્ય ક્રિયા કરાવે છે, એ પ્રમાણે ધર્મના આશ્રયવડે પોતાને મહાન સનાવે 
છે, તે ખધા કુગુરુ જાણુવા. કારણુ કૈ-પર્મપદ્ધતિમાં તો વિષચકષાયાદિ છુટતાં 
જેવો ધર્મ પધારે, તેવું જ પોતાનું પદ માનવું યોગ્ય છે. 

ત્યાં ફોઈ તો કુળવડે જ પોતાને ગુરુ માને છે. તેમાં કેટલાક ખ્રાહ્યાણાદિક 
તો કહે છે ફે-“અમારું કુળ જ ઉચ્ચ છે, તેથી અમે સર્વકુળના ગુરુ છીએ.” 
પણ કુળની ઉશ્ચતા તો ધમેસાધનથો છે. જે કોઈ ઉચ્ચકુળમાં ઉપજીને હોન- 
આચરણુ કરે, તો તેને ઉચ્ચ કેવી રીતે માનીએ ? ને કુળમાં ઉપજવાથ્રી જ 
ઉચ્ચપણું રહે, તે માંસભક્ષણાદિ કરવા છતાં પણ તેને ઉચ્ચ જ માને, પણ 
એમ ખને નહે. ભારતગ્રંથમાં પણુ અનેક પ્રકારના ખ્રાહ્મણે। કહે છે, ત્યાં “ જે 
ખ્રાછ્ણાણુ થઇ ચાંગલકાર્ય કરે, તેને ચાંડાલખ્રાહ્મણુ કહેવા.” એમ કહ્યું છે. હુવે 
ને કુળથી જ ઉચ્ચપણું હોય તે એવી હોનસએસ્તા શા માટે આપી? વળી 
વેષ્ણુવશાસ્રોમાં એવું પણુ કહ્યું છે કે-“વેઠવ્યાસાદિક માછલી આદિથી ઉપજયા.” 
તત! ત્યાં કુળનો અનુકેમ કેવી રીતે ર૨હ્યો ? તથા મૃળ ઉપ્ત્તિ તો! ખ્રહ્માથી કહે 
છે, તેથી સવનું એક જ કુળ છે, ભિન્ન કુળ ડયાં રહ્યું ? વળી ઉચ્ચકુળની સ્ત્રીને 
નીચકુળના યુરુષથી, તથા નીચકુળની સ્ત્રીને ઉચ્ચકુળના પુરુષથી સંગમ થતાં 
સંતતી થતી ન્ેવામાં આવે છે, ત્યાં ઉચ્ચનીશ્ર કુળનું પ્રમાણુ ક્યાં રહ્યું ? 

પ્રશ્--જે એમ છે, તો ઉચ્ચ-નીચકુળનાો વિભાગ રા માટે માને છે ? 

ઉત્તર--લોકિકકાર્યમાં તો અસત્યપ્રવૃત્તિ પણુ સંભવે, પરંતુ ધર્ચકાર્યમાં 
તો અસત્યતા સંભવે નહિ. માટે ધર્મપદ્ધતિમાં તો કુળઅપેક્ષા મહતપણું સંભવતું 
નથી, પણુ ધર્મેસાધનથી જ મહંતપણું હોય છે. ખ્રાહ્મણાદિકુળામાં જે મહતતા 
છે, તે ધ્મપ્રવૃત્તિથી છે. પણુ ધર્મપ્રવૃત્તિને છોડી હિંસાદિક પાપપ્રવૃત્તિમાં પ્રવ- 
તૈતાં મહેતપણું કેવી રીતે રહે ? 
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વળી કઈ કહે છે કે-“અમારા પૂર્વવડીલે। ભક્ત થઇ ગયા છે, સિદ્ધ થયા 
છે, વા ધર્માત્મા થયા છે, અને અમે તેમની સંતતિ છીએ; માટે અમે ગુરુ 
છીએ.” પણુ એ વડીલે।ના વડીલે। તો એવા હેતા નહે, હવે તેમની સંતતિમાં 
આમને ઉત્તમકાર્ય કરતાં નને ઉત્તમ માનો છે, તે એ ઉત્તમપુરૃષોની સંતતિમાં 
જે ઉત્તમકાર્ય ન કરે, તેને શા માટે ઉત્તમ માને! છે। ? શાસ્ત્રોમાં વા લેકકમાં 
પણુ પ્રસિદ્ધ છે કૈ-પિતા શુદ્ધકાર્યવડે ઉચ્ચપદ પામે છે, તથા પુત્ર અશુભ- 
કાર્ચવડે નીચપદ પામે છે, વા પિતા અશભકાર્યવડે નીચપદ પામે છે, ત્યારે 
પુત્ર શુભકાર્યવડે ઉચ્ચપદ પામે છે. માટે પૂર્વવડીલેોની અપેક્ષાએ મહંતતા 
માનવી યોગ્ય નથી. એ પ્રમાણે કુળવડે ગુરુપાણું માનવું, એ મિથ્યાભાવ સમજવે।. 


વળો કોઈ પદવડે ગુરૃપણું માને છે. પૂર્વે કોઈ સહાનષુરૂષ થયો હોય, 
તેની પાટે જે શિષ્ય-પ્રતિશિષ્ય ચાલ્યા આવતા હોય, તેમાં એ મહંતપુરુષ 
જેવા ગુણુ ન હોય, તોપણ તેમાં ગુરુપણું માનવામાં આવે છે. નને એમ જ 
હા જ. ૬, ફ ૧. ર પે જ જૂ * 
હોય, તો એ પાટમાં કે।ઇ પરસ્્રીગમનાદિ મડાપાપકાયે કરશે, તે પણુ ધર્માત્મા 
થશે, તથા સુગતિને પ્રામ થશે, પણ એમ તા સંભવે નહે. તથા નને તે 
મહાપાપી છે, તો તેને પાટનો અધિકાર જ કયાં રહ્યો ? માટે જે ગુરુપદયોગ્ય- 


રય કરે, તે જ ગુરુ છે. 


પન 


વળી કે।ઇ-પહેલાં તો સ્રીઆદિના ત્યાગી હતા, પણુ પાછળથી બ્રષ્ટ થઇ 
વિવાહાદિકાય કરી ઝહસ્થ થયા, તેમની સંતતિ પણ પોતાને ગુર્‌ માને છે. 
પણ્‌ બ્રપ્ટ થયા પછો ગુરુપણુ ડયાં રહ્યું ? ઝગૃઢસ્થવત્‌ એ પણુ થયા. હા 
એટલું વિશેષ થયું કે-આ બ્રષ્ટ થઇ ગૃહસ્થ થયા, તે। તેમને મૂજગૃહસ્થધમી 
કેવી રીતે ઝુરુ માને ? 

વળી કે।ઇ-અન્ય તે। બધાં પાષકાયે કરે, પણુ માત્ર એક સ્ત્રી પરણે નહિ, 
અને એજ એગવડે પાતાનામાં ગુરુપછીં માતે છે. હવે એક અખ્રહમાચર્ય જ પાપ 
નથી, પરંતુ હિંસા-પરિત્રહાદિક પણ પાપ છે, એ કરવા છતાં પણુ તેમને પર્મા- 
ત્મા-ગુરુ કેવી રીતે મનાય? ખીજુ એ કાંઈ પમખુદ્ધિથી વિવાહાદિકને ત્યાગી 
થયે! નથી, પણ કોઇ આજીવિકા વા લજ્જાદિ પ્રયોજન અર્થે વિવાહે કરતે! 
નથી, જે ધમબુદ્ધિ હોત, તો હિંસાદિક શા માટે વધારત ? વળી જેનામાં 
ધમેખુદ્ધિ નથી, તેને શીલની દૃઢતા પણુ રહે નહિ, અને વિવાહ ડરૈ નહિ 
ત્યારે તે પપરસ્ત્રીગમનાદિ મહાપાપ ઉપજાવે, તેથી એવી કિયા છોય, તેનામાં 
ગુરુપાણુ માનવું એ મહાભ્રમખુદ્ધ છે. 

વળી ફે, કે!ઈપ્રકારના વેષધારવાથી ઝુરુપણું માને છે. પણુ માત્ર વેષ 
ધારવામાં શૈ। ધર્મ થયે।, કૈ જેથી ધર્સાત્મા તેને ગુરુ માને ર તેમાં કોઇ ઢોપી પહેરે 


૧૮૦ શ્રી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





છે, કોઇ ગૂદરી (ગોદડી) રાખે છે, કોઇ ચોળે! પહેરે છે, કોઇ ચાદર ઓઢે 
છે, કે।ઇ લાલવસ્ રાખે છે, કોઈ શ્વેતવસ્ર રાખે છે; કેઈ ભગવાં રાખે છે; 
કોઇ ટાટ પહેરે છે. કોઈ મૃગછાલા પહેરે છે, તથા ફે।ઇ રાખ લગાવે છે, પત્યાદિ 
અનેક સ્વાંગ ખનાવે છે. પણુ ને શીતઉષ્ણાદિક સહન થતાં નથી, તથા લજ્જા 
છટી નથી, તો! પાઘડી અને એગરખાદિપ્રવૃત્તિરન્‍પ વસ્રાદિકને શા માટે ત્યાગ 
કર્ચ ? તથા એને છોડી આવા સ્વાંગ ખનાવવામાં ડર્યું ધમનું અગ થયું ? 
પણુ સાત્ર ઝૃહસ્થોને ઠંગવા માટે જ એવા વેષાો છે, એમ જાણવું. કારણુ 
કે-જે તેએ ગૃહસ્થ જેવે! પોતાનો સ્વાંગ રાખે, તો ગૃહસ્થ કેવી રીતે ઠંગાય ? 
પણુ તેમને આ ગૃહસ્થો પાસેથી આજીવિકા, ધનાદિક, તથા માનાદિક પ્રયોજન 
સાધકું છે, તેથી તેએ એવા સ્વાંગ ખનાવે છે. અને ભોજી જગત એ સ્વાંગને 
જોઈ ઠંગાય છે, ધમ થયો માને છે, પણુ એ ભ્રમ છે. કહ્યું છે કે-- 
જ્‌ જચિ વેસ્તાસ્તો, ઇુસિઝમાળો વિમ"ળળ દરિતિં 
તદ મિચ્છવેસમુદ્િયા મય વિ ળ ગુળંતિ ધમ્મળિદિ 

અર્થ--જેમ કેઈ વેશ્યાસકત પુરુષ ધનાઠિ ઢંગાવતેો હોવા છતાં પણુ 
હુર્ષ માને છે, તેમ મિથ્યાવેષવડે ઠગાતા જીવે।, નાશ પામતા ધર્મધનને નણુતા 
તથી, ભાવાર્થ-એ મિથ્યાવેષવાળાજીવોની સુશ્રૂપાદિથી પોતાનું ધમધન નાશ 
થાય છે, તેનો તો તેમને ખેદ નથી, પણ ઉલટા મિથ્યાખુદ્ધિથી હપ કરૈ છે. 

ત્યાં કોઇ તે-મિથ્યાશ્ાજ્રોમાં નિરૃપણુ કરેલ્ઘા વેષને ધારણ કૅરે છે, એ 
શાસ્રોના રચવાવાળા પાપાશયીએએ સુગમકિચાથી, ઉચ્ચપદપ્રાત્તિના પ્રરૂપણથી 
“અમારી માન્યતા થશે, વા અન્ય ઘણા જીવો આ માર્ગમાં જેડાશે”, એવા 
અભિપ્રાયથી મિથ્યાઉપટેશ આપ્યે!, અને તેની પરંપરાવડે વિચારરહિત જીવે, 
એટલે પણુ વિચાર કરતા નથી કે-સુગમકેયાથી ઉચ્ચપદપ્રાહ્િ બતાવે છે, ત્યાં 
કંઇક દગે! છે ! પણુ માત્ર ભ્રમપૂર્વક તેમના કહેલા માગમાં તેએ પ્રવતે છે. 

વળી ફે।ઇ-શાસ્્રોમાં નિરૂપણુ કરેલો કઠણુ માગ તે! પોતાનાથી સધાય 
નહિ, અને પાતાતું ઉચ્ચતામ ધરાયા વિના લોક માને પણુ નહે, એ 
અભિપ્રાયથી ચતિ, સ્રુનિ, આચાર્ય, ઉપાધ્યાય, સાછુ, ભટ્ટારક, સંન્યાસી, ચે[ગી, 
તપસ્વી, અને નગ્ન ઇત્યાદિ નામ તે! ઉચ્ચ ધરાવે છે, પણુ તેવા આચરણેને 
સાધી શકતા નથી, તેથી ઇચ્છાતુસાર નાનાપ્રકારના વેષ બનાવે છે, તથા કે।ઇ 
પોતાની ઇશ્છાતુસાર જ નવીન નામ ધરાવી ઇચ્છાતુસાર વેષ બનાવે છે, અને 
એવા અનેક વેષ ધારવાથી પોતાનામાં ગુર્પણું માને છે, પણુ એ મિથ્યા છે. 

પ્રક્ષન્ન્વિષ તો  થણુ। પ્રકારના દેખાય છે, તો તેમાં સાચાજુઠાલેષની 
પિછાણુ કેવી રીતે થાય ? 


દિ 
દઉ 
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ઉત્તર--જે વેષમાં વિષય-કષાયને। કાંઈ પણુ લગાવ નથી, તે વેષ સાચે। 
છે. એ સાચોવેષ ત્રણુ પ્રકારને છે, બાકીના સર્વવેષ મિથ્યા છે. એ જ વાત 
ષટપાહુડમાં શ્રીકુંદકુટાચાર્થે કહી છે:-- 
"જ ઞઝિળરસ સવ, વીયં રજિટટવાવયાળં તુ; 
જવરટિવયાળ તટ્‌યં. સસ્થ મુળ હિમ ટૂસળળત્થિ, 
અર્ચ--એક તે જીનસ્વર્‌પ-નિગ્રેથદિંગંબરસ્રનિલિંગ, ખીજુ' ઉત્કૃણ- 
શ્રાયકરૂપ-8શમીઅગિઆરમી પ્રતિમાધારકશ્રાવકલિંગ અને ત્રીજી' આયિકા- 
એનું રૂપ એ સ્રોઓનું લિંગ, એ પ્રમાણે એ ત્રણુ લિગ તે! શ્રદ્ધાનપૂર્વક છે, 
છે, ચેોથુલિંગ સસ્યગ્રદફશનસ્વરૂપ કોઈ નથી. લાવાર્થ-એ ત્રણુલિંગવિના 
અન્યલિંગને જે માને છે તે શ્રદ્ધાની નથી, પણુ મિથ્યાદૃણિ છે. 
વળી એ વેષોમાં કેઈ વેષી પોતાના વેષની પ્રતીતિ કરાવવા અર્થે 
કિચિત્‌ ધર્મના એગને પણ પાળે છે, જેમ કોઇ ખોટારૂપીઅ ચલાવવાવાળે। 
તેમાં કંઇક રૂપાનો એશ પણુ રાખે છે; તેમ આ પણુ ધર્મવું ફ્રોઈ અંગ ખતાવી 


પઠન 


પોતાનું ઉચ્ચપદ મનાવે છે. 
પ્રશ્ન--જેટલું ધર્મસાધન કડું, તેનું તો ફળ થશે ? 
ઉત્તર--જેમ કે ઉપવાસતું નામ ધરાવી, કણુમાત્ર પણુ ભક્ષણુ કરૈ, 
તો તે પાપી છે, પણુ એકાસણુનું નામ ધરાવી કેઈ કિચિત્‌ન્યુન ભોજન ડરે, 


૧% 


તોપણુ તે ધર્માત્મા છે; તેમ કોઇ ઉચ્ચપદનું નામ ધરાવી, તેમાં કિંચિત્‌ પણુ 
અન્યથા પ્રગર્તે, તા તે મહાપાપી છે, પણુ નીચાપદતું નામ ધરાવી, થોડું પણુ 
ધમસાધન કરે, તે તે ધર્માત્મા છે. માટે ધર્મેસાધન તો જેટલું ખને તેટલું 
કરો, એમાં ડાંઈ દ્દરોષ નથી, પણ્‌ ઉચ્ચ ધર્માત્માનામ ધરાવી નીચીકિયા ડરતાં 
તો તે મહાપાપી જ થાય છે, ષટપાહુડમાં શ્રો કુદકુંદાચાર્યે કલ્યું છે ફે-- 
ઝદગાયસ્વલરિતો, સિજ્તુતમેસ ળ મિટર દસ્થેણુ; 
ઝર જેર અપ્વ વદુય, તતો મુળ ઝાર ળિગશોર્ય, 
અર્થ--સ્ુનિપદ છે, તે યથાજતર્‌પ સદશ છે, જેવો જન્મ થયે હતે 
તંવું નગ્ન છે. એ સુનિ-અર્થ જે ધનવસ્રાદિવસ્તુને તિલતુસમાત્ર પણુ ગ્રહણુ 
કરે નહિ. કદાપિ તેને થોડીઘણી પણુ ગ્રહણુ ડરે, તો! તેથી તે નિગોદ જાય. 
જુએ ! ગૃહસ્થપણામાં ઘણે! પરિગ્રહ રાખી, કંઈકે પ્રમાણુ કરે, તોપણ 
તે સ્વર્ગમે।ક્ષના અધિકારી થાય છે, ત્યારે સુનિપણુામાં કિંચિત્‌ પરિગ્રહ અંગીકાર 
કરતાં પણુ તે નિગોદગામી થાય છે, માટે ઉચ્ચનામ ધરાવી નીચીપ્રવૃત્તિ કરવી 
ચોગ્ય નથી. સુનિતું સ્વરૂપ તે એવું છે કે-ખાહ્યાભ્યંતરપરિગ્રડુના જ્યાં 


૮૬ શ્રી મોક્ષમાં પ્રકાશક 








સંબંધ નથી, કેવળ પોતાના આત્માને જ આપરૂપ અનુભવતા, શુભાશુભ- 
ભાવોથી પણુ જે ઉદાસીન હોય છે. જુએ ! આ હુંડાવસપિણીકાળમાં આ 
ડળિકાળ પ્રવર્તે છે, જેના દોષથી જેનમતમાં પણુ આજે વિષયકષાયાસકતજીવ 
સુનિપદ ધારણુ કરે છે. તેએ સર્વસાવદ્યના ત્યાગી થઇ પંચમહાતવ્રતાદિ અંગીકાર 
કરે છે, છતાં શ્વેતરક્તાદિવસ્્રોને ગ્રહણ કરે છે, ભોાજનાદિમાં લેોલુપી હોય 
છે, પોતપોતાની પદ્ધતિ વધારવામાં ઉદ્યમી હોય છે, કોઇ ધનાદિક પણુ રાખે 
છે, તથા હિંસાદિ નાનાપ્રકાર્ના આરંભ કરે છે. પણુ અલ્પપરિગ્રડ ગ્રહણુ 
કરવાનું કેળા નિગોાદ કહ્યું છે, તો આવા પાપોત્તુ ર્‌ેળ તે અનંતસંસાર અવરય 
હોય. વળી લોકોની અજ્ઞાનતા તો જુએ ! કોઈ એક નાની પ્રતિજ્ઞાભેગ કરે, 
તેને તો તેએ પાપી કહે છે, પણુ આવી મહાન પ્રતિસ્ઞાભંગ કરતા ન્નેવા 
છતાં તેને ગુરુ માને છે, સ્રુનિસમાન તેનું સન્‍્માનાદિક કરૈ છે. શાસ્ત્રમાં દુત- 
કારિત-અતુમોદનાનું ફળ કહ્યું છે, તેથી તેમને પણુ એવું જ કૂળ લાગે છે. 

સુનિપદ્ટ લેવાના કમ તો આ છે કે-પહેલાં તત્ત્વજ્ઞાન થાય, પછી 
ઉદ્દાસીન પરિણામ થાય; પરિષહાદિ સહન કરવાની શક્તિ થાય, અને તે 
પોતાનીમેળે જ સુનિ થવા ઇચ્છે, ત્યારૈ શ્રીગુરુ તેને મુનિધર્મ એગીકાર ડરાવે. 
પણુ આ તે કઇ જાતની વિષરીતતા છે કે-તત્ત્વસ્ઞાનરહિત, અને વિષયાસક્ત* 
જીવને, માયષાવડે વા લોભ ખતાવી સુનિપદ આપી, પાછળથી અન્યથા પ્રવૃત્તિ 
કુરાવવી | પણુ એ મહાન અન્યાય છે. 

એ પ્રમાણે કુગુરુ અને તેના સેવનને અહોં નિષેધ કર્યો. હવે એ કથનને 
દેહ કરતા માટે અન્ય શાસ્રોનો સાક્ષી આપીએ છીએ, ઉપદેશસિદ્ધાંતરત્નમાળામાં 
કદ્ર છે કે-- 

શુરળો મરા ઝાવા; ઉદ્દે શુળિઝળતિતિ ટ્‌ાળારં; 
ટ્ોળ્ળવિ અયુળિગતારા, હ્લમિતમવમ્નિ વુરુતિ, 

અથ--કાળદોષથી ગુરુ જે છે તે તે ભાટ થયા, ભાટ સમાન શખ્દોવડે 
દાતારની સ્તુતિ કરીને, દાનાદિ ગ્રહણુ કરે છે. પણ તેથી આ દુષમકાળમાં 
દાતાર અને પાત્ર બંને સસાર સમુદ્રમાં ડુબે છે. વળી ત્યાં કહ્યું છે ફે-- 


સખે ટ્ટિળાવટ, જો ળહિં જોવિ વિવિ ઝયલેર્ટ; 
જ્ઞો ચયદ્‌ 33૬ સખ, દા ! શૂરા મળ તં દુટું. 
અર્થ--સર્પને દેખી કેઈ ભાગે, તેને તો લોક કાંઇ પણુ કહે નહિ, 
પણુ હાય હાય જીએ તે। ખરા ! ફે-આ કુગુરુસવતે કે!ઇઇ છેડે, તેને મૂહ- 
લોકો દૃણ અને ખુરોા કહે છે | 
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સપ્વો દૂજા મરળ, જુ3ુરુ ઝળવાર્‌ રેર મરળાઇ 
તો ૧ર સજય મહ્િયં, મા જુમુફ્સેવળં મદ્‌. ! 
અર્થ--સર્ષવડે તો એક જ વખત મરણુ થાય છે, પણુ આ કુગુરુ 
અનેતમરણુ આપે છે, અનંતવાર જન્મ-મરણુ કરાવે છે, માટે હે ભદ્ર ! સાપને 
ગ્રહણુ કરવો! તે! ભલે। છે, પરંતુ કુગુરૃને ત્રહણુ કરવો! ભલે। નથી. સંઘપટ્ટકમાં 
પણુ કહ્યું છે કે-- 


કુત્ણામ જિ જોવિ રંજરિશુજઃ પ્રકૃસ્વ સેત્તે વવસિત્‌ , 
જત્વા વિવ ત પણમથતજકિઃ વાકષસ્તટાચાયંજામ્‌ ; 

સિત્રં ચેત્વશરે શૃટ્રીયતિ નિગે મચ્છે મુટુથ્વીયતિ, 

સ્વ શત્રરોયતિ વાહિશીયતિ વુધાન્‌ વિશ્વ વરાજ્ીયતિ,. 


અર્થ--જુએ! ! ક્ષુધાવડે દુશ કેઈ રંક્નું બાળક, કોઇ ચૈત્યાલયાદિમાં 
દિક્ષા ધારી, પાપરહિત ન હોવા છતાં, કોઈ પક્ષવડે આચાર્યૈપદને પ્રાસ થયું; 
હવે તે ચૈત્યાલયમાં પોતાના ધરસમાન પ્રવર્સ છે, પોતાના ગચ્છમાં કુટુંબસમાન 
પ્રવ છે, પોતાને ઈંદ્રસમાન માને છે, સ્તાનીજનોને ખાળકસમાન અજ્ઞાની 
માને છે, તથા સવ ઝૃહસ્થે!ને રંકસમાન માને છે. એ મહાન આશ્ચર્ય છે. 

વળી--“ચેર્સાતો ન સ્ત વધિતો નત ત ત જ જીતો” પત્યાદિ કાવ્ય છે. 
જેનાથી જન્મ થચે। નથી, વધ્યો નથી, સુલ્ય આપી લીધે નથી, તથા દેણુ- 
દાર થચે1 નથી, પત્યાદિ કે!ઈ પ્રકારનો સબધ નથી, છતાં ઝહસ્થોને ખળદની 
માફક હાંકે છે, તથા નેરાવરીથી દાનાદિક લે છે, પણુ હાય ! હાય ! આ 
જગત રાનનવડે રહિત છે, અર્થાત્‌ કેઈ ન્યાય પૃછવાવાળેો નથી. અહીં કે!ઇ 
કહે કે-“એ તે! શ્વેતાંબરરચિત ઉપદેશ છે, તેની સાક્ષી શા માટે આપો 
છે ?” તેને ઉત્તર-જેમ કોઈ નીચેોસુરુષ જેનો નિષેધ કરે, તેનો ઉત્તસપુરુ- 
ષને તો સહજ નિષેધ થયે. તેમ જેને વસ્રાદિઉપકરણુ કહ્યાં છે, તેએ પણુ 
જેને। નિષેધ કરે, તો દિંગેખરધમમાં તો એવી વિપરીતતાને સહેજ જ નિષેધ 
થયો. વળી દિગૅખરગ્રેથોમાં પણુ એ શ્રષ્ધાનનાં પોષક વચને છે. શ્રોડુંદકુ'- 
દાચાર્યે ષટપાહુંડમાં ( દર્શનપાહુંડ્માં ) પણુ કહ્યું છે કે-- 


 હૂંઘળશૂજો પ*્મો, રવર્ટ્ો ગિળવરેસિં તિસ્તાળ 
તં સોળ સજળૉ, ટંતળદ્દીળો ળ વંર્વ્વો 


અથે--સમ્યગ્દર્શન છે મૂળ જેનું, એવો જિનવરહદ્વારા ઉપરેરશેલો ધમ 
સાંભળી, હે કણુર્સાહેત પુરુષો ! તસે એમ માનો ફે-સમ્યકત્વરહિતજીવ વદન 


૬૧૮૪ શ્રી સોક્ષમાગ પ્રકાશક 





ચે!ગ્ય નથી. જે પોતે કૅચુરુ અને કુગુરુના શ્રદ્ધાન સહિત છે, તે સમ્યગૃદૃછિ 
કયાંથી હોય ? તથા સમ્યકંત્વવિના અન્યધમે પણુ ન હોય, તો તે ધર્મવિના 
વંદન ચ્‌ાગ્ય કયાંથી હોય ? 
ઝે દતળેલુ મટ્ટા, ળાળે મદા વરિત્તમટા ૫; 
ઇર મદવિમટા;, સેસ વિ ગળ વિળાસંતિ, 
અર્થ--જે શ્રદ્ધાનમાં બ્રણ છે, જ્ઞાનમાં ભ્રણ છે, તથા ચારિત્રમાં ભ્રણ છે, 
તે જીવ.ભ્રણમાં પણુ|બ્રટ છે, અન્ય જીવો કે જેએ તેનો ઉપદેશ માને છે, 
તે જીવોનો પણુ તે નાશ કરે છે-બૂરુ કરૈ છે. વળી કહે છે કે- 
ઝે ટૂસળેજુ મટ, પાણ પારંતિ ટંસળધરાળ; 
તે દોંતિ જર્જમૂઞા, વોટી શુળ રુછટા તેસિ, 
અથે--જે પોતે તે! સમ્યકૃત્વથી ભ્રછ છે, છતાં સમ્યકત્વધારકોને પોતાના 
પગે પડાવવા ઈચ્છે છે, તે લુલા, ગુંગા વા સ્થાવર થઈ જાય છે, તથા તેને 
બોાધની પ્રાસ્તિ મહાફુર્લભ થઇ જાય છે. 
સે પિ ષરંસિ વ તેસિ, ગાળતા ઉત્તમારવમયેળ; 
તેલિ વિ ળરિથ વોદી, પાવ ગળમોગમાળાળ. 
અર્થ--જે જાણુતેો હોવા છતાં પણુ, લજજા, ગારવ અને ભયથી તેના પગે 
પડે છે, તેને પણુ બોાધધી અર્થાતૂ સસ્યકંત્વ નથી. કેવા છે એ જીવો ! માત્ર 
પાપની અનુમોદના કરે છે. પાપીએનું સન્માનાદિ કરતાં પણુ તે પાપની અનુ- 
મેો!દનાનું ફૂળ લાગે છે. વળી સૂત્રપાહુડેમાં કહે છે કે- 
સ્તર પરિમ્મદમળ, ઝષ્વ વદુયં ચ દવર્‌ ફહિમસ્સલ; 
સો મરહિઝ ગિળવયળે, ૫રિમદરટ્િતો ળિરાયારો. 
અર્થ--જે લિગમાં થોડો, વા ઘણ્‌। પરિગ્રહને એગીકાર છે, તે લિંગ 
જિનવચનમાં નિંદા ચે.ગ્ય છે. પરિગ્રડૃરહિત જ અણગાર હોય છે. ભાવપાહુ- 
ડેમાં કહે છે કે- 
ઘ*્મસ્મિ નિપ્વવાસો, ટ્રોતાવાસો ય ફચ્છુજુછીતમો; 
નિપ્વઝનિઃ'ળુળયારો, નટસવળો નગ્મસ્વેળ, 
અર્થે--જે ધર્મમાં નિરૂઘમો અને દોષેું ઘર છે, તે ઇક્ષુકૂલ સમાન 
નિષ્ફૂળ છે, જે ગુણના આચરણુથી રહિત છે, તે માત્ર નગ્નરૂષવડે નટશ્રમણુ 
છે-ભાંડસમાન વેષધારી છે. હવે નસ થતાં તે! ભાંડનું દેછાંત સંભવે છે, પણુ 
પરિશ્રહ રાખે તે! એ દછાંત પણુ બને નહિ. મે[ક્ષપાટુડમાં ક છે ફે-- 





અધિકાર છફો-કુટૅવકુગુરકુધ મં રિકી શત્પે 


ગ્રે વવમોરિયમરે, હિમ ચેત્તૂળ સિળવરિરાળ; 
વાર્વ યુળતિ પાવા, તે થરા મોવલમમમ્મિ, 
અર્થ--પાપવડે મોહિત થઇ છે ખુદ્ધિ જેની, એવા જે જીવા જિનવરવતું 
લિંગ ધારી પાપ ફરે છે, તે: પાપમૂ(તિ મોક્ષમાગેમાં બ્રષ્ટ જાણુવા. વળી 
કહ્યું છે કે- 
નને વંચચેજસસા, રશ્મી જ્ઞાયળાયીણા; 
જ્ાષાકષથ્તસ્મિરયા, તે ચરા મોયરમમમમ્મિ. 
 અર્થ--જે પાંચપ્રકારના વસ્રોમાં આસક્ત છે, પરિગ્રહને ગ્રહણુ કરવાવાળા 
છે, યાચનાસડિત છે, તથા આધાકર્માદિદોષોમાં લવલીન છે, તે મોક્ષમાર્ગમાં 
ભ્રટ જાણુવા. શ્રીકુદકુદાચાર્યકૃત હિંગપાહુંડમાં, જેએ। સ્ુનિલિંગધારી હિંસા; 
આરંભ, ચંત્રમંત્રાદિ કરે છે, તેના ઘણુ! નિષેધ ડચ છે. શ્રીગુણુભદ્રાચાર્યકૃત 
આત્માનુશાસનમાં પણુ કલ્લું છે કે- 
ફતસ્તતથ ત્રથન્તો, વિમાવશ્યાં યથા ૨319; 
વનાટિશન્ત્યુવમ્રામ, વો ૧.૪ વપર્વિતઃ, 
અર્થ-જેમ રાત્રિ વિષે મગ જ્યાંત્યાંથી ભયવાન ખની વનમાંથી નગરની 
સમીપ આવીને વસે છે, તેમ આ કળિકાળમાં તપસ્વો પણુ ચ્ગની માફક 
જ્યાંત્યાંથી ભયવાન ખની, વનમાંથી નગરની સમીપ આવી વસે છે, એ મહાન 
ખેદકારકકાર્ય છે. અહીં નગરસમ પ જ રહેવું નિષેધ્યું, તો નગરમાં રહેવું તે 
સ્વચે નિષેધ થયું. વળી એજ ગ્રંથમાં કહ્યું છે કે- 
વરં માર્દ્દ્ય્યસેવાય, તવસોમાવિગન્મનઃ; 
તુજ્ઞીચ્ટાણજળ્ટાજે, જુકષવેરાગ્ય સંપટ: 
અર્થ-જેનાથી અનેતસેસાર થવા ચેગ્ય છે, એવા તપ કરતાં તો ઝૃહેસ્થ- 
પણું? જ ભલું છે, કેવું છે એ તપ ! પ્રભાત થતાં જ સ્રીએના કટાક્ષરૂપ લુંટા- 
રાએાવડે જેની વૈરાગ્યસંપદા લુંટાઈ ગઇ છે. શ્રીચોગેન્દ્રદેવફૃત પરમાત્મપ્રફા- 
શમાં કહ્યું છે કે- 
ચિછાચિછીી વુસ્થિયરિં તૂત મૂહુ ળિમતુ; 
ળ્યટ્િં જસ્‌ ળાળિય૩3 વષણ છેંર મુળંતુ. 
અર્થ-ચેલા-ચેલી અને પુસ્તકોવડે તે! મૂઢ સંતુષ્ટ થાય છે, પણુ ભ્રાંતિ 
રહિત એવે! જ્તાનો, તેને ખંધનું કારણુ જણી, તેનાથી લજ્જાયમાન થાય છે. 
 ફેળવિ જ્ષવ૩ઝ વંચિય૩, સિસ્હંચિવિ છારેળ; 
સયળવિ સંર ળ પરિદ્‌રિય, ગિળવરહિમધરેળ. 


૧૪ 


ન શ્રી શકા પ્કોશશક 





નકજ## 


અર્થ-જે જલે પોતાનો આત્મા ચાઇ. ૨ તે ધ કચ? કે જે જીવે 
જિનવશ્તું લિંગ ધાયું, રાખવડે માથાને લેચ કરવો, પણુ સમસ્ત પરિગ્રહ 
છોડયે। નહિ, 
સે ત્તિળડિશુ પરેવિ, શુળિ ૬૪૧૨03૬ હિંતિ; 
જીદ વરેવિળુ તે ઝિ ગઝિય તા ઘુળુ છદ મિજતિ. 
અર્થ-હે જીવ? જે સુનિલિગધારી ઇદછણપરિગ્રડ ગ્રડણ કરે છે, તે ઉલટી 
કરો, તેજ ઉલટીને પાછે ભક્ષણુ કરે છે, તે મુનિ નિંદનીય છે. પત્યાદિ ત્યાં કહ્યું 
તેનાં 


છે. એ પ્રમાક્ષે શાસ્ત્રોમાં ષણુ કુગુરુ, તેનાં આચરણુ, અને તેની સુક્રષાનેા 
નિષેધ કર્યો છે, તે જાણુવે।. 


વળી જ્યાં મુનિને ધાત્રી-દ્તઆદિ છેતાલીસદોષ% આહે ડ્ારાદિમાં કહ્યા 


ન---૦૦--ન્‍કતાન, ૪ 
૪. કકરણ "ર છ.સા૦૦૯૨૧૮ “# ૧૦-મસાફ#-શૂંછજબનમબછ* 'તનનરનનસર૦૭ન- «# પ કત અ. કક છક -ઇ૦-કનતગતટ 1. -4- રતજી/બનમ્યક 


ર સરસો મોક્તતામેરશો,, ત્રિશા મે મોજવાન 
લનનાસે સટી કથાન, નિમોણો મોદિનો મુને: ॥ 
અથે--દરીનમોહવિનાનો ગૃહસ્થ તો મોક્ષમાગમાં છે, પણુ માોઠવાન એવા અણુગાર 
અર્થાત્‌ %હરહિતમુનિ મોક્ષમાર્ગી નથી, તેથી મો!હીમુનિ કરતાં દરરીનમાહરહિતગ્રહસ્ય સર્યા- 


«્કૃષ્ટ છે, ભાવાથે--જેને મો અથાત્‌ મિથ્યાત્વ નથી, એવે। અત્રતસમ્યગ્દાળ્ટ મોક્ષમાગીં 


છે. કારણુ કૈ--સાતઆઠૅભવ દેવ -મનુષખ્યતા ત્રકણુ થઇ નિયમથી તે મોક્ષ જરે, પણુ 
મુનિત્રતધારીમિશથ્યાદષ્ટિ સાધુ થયે! છે, તાપણું મરીને ભવનત્રયાદિકમાં ઉપજી ગઝંમારમાં 
જ પરિભ્રમણ કરશે, આોરનસવરંળ કાવવાચા(--રૂરે સંમ્રાકક-અનુવાદક- 

* એ છેતાલીસદોષ આ પ્રમાણે છે.- - ન 

દાતારઆશ્રયી સોળ પ્રકારના ઉદગમ દોષનું વખેન-- 

૧ ઓદેશિક્દોપ-અદ્ટાવીસ મૃક્ગુણાને ધારવાવાળા નિગ્રથ્રને સાધુ કહે છે, તેમના 
નિમિત્તથી જે આહાર બતાવવામાં આવે, તે ઔદેરોકદોપવાળા આહાર છે. એ ઔઓટે- 
શિક્દેષસલહિત આહારના ચાર ભેદ છે ૧ સવ સાધારણાના ઉદ્દેશથી કરેથધો આહાર, ૨ 
પાખંડીઓના ઉદ્દેશથી કરેલા આહાર, ૨ પાશ્ર્સ્થના ઉદ્દેશથી કરેલે। આહાર તથા ૪ સાધુ- 
એના ઉદ્દેશથી કરેલો આણાર. 

ર્‌ સાધિકદોપ-દાતાર પોતાના માટે પાકતા ભાત, દાળ, જળ, ઈઘનમાં, મુનિઓને 
દાનદેવાના અભિપ્રાયયી “આજ તો છું મુનિતે આકાર આપીશ” એવો ગંકલ્પ કરી, તેમાં 
ખીજ નવા ચોખા, દાળ, પાણી, ઈધન વગેરે ઉમેરે, તે સાધિકદોપર્‌ષ આહાર છે. 

૩ પતિદ્વેપ-પ્રાસુકવરતુમાં અપ્રાસુકવર્તુ મેળવી રે, તે પૂતિદદેષ છે, અથવા આ 
પાત્રમાંનું વા આ પાત્રમાં બનાવેલું અન્ન ન્યાં સુધી મુનિને ન આપવામાં આવે, શાં 
સુધી તેતો કોઇએ ઉપયોગ કરવો નહિ, એવે! ર્મકલ્પ કરવો, તે પણુ પૂતિદે મપસહિતઆઉાર 
છે, પહેલ્લાનતે અપ્રાસુકમિશ્રણ્દોષ તથ। ખીજાને પૂતિકમેકલ્પનાદોષ્ર કહે છે, 


અધિકાર પાંચમે।-કુદેગકુગુરુકુધ્મ' નિરાકરણુ ૧૮૭ 





છે, ત્યાં ગૃહસ્થ્રોના ખાળકે।ને પ્રસન્ન કરવા, સમાચાર કહેવા, મેત્ર-ઔષધિ- 
જયોત્તિયાદિકાર્ય ખતાવવાં, અને કર્યો-કરાવ્યો-અનુસોાઘો આહાર લેવો, ઈત્યાદિ 


૪ મિશ્રદેોષ-પાખંડીઓએ તથા ગૃહસ્થેની સાથે સાથે મુનિઓને આપવા મારે 
બતાવેલા અચિત્તભાજનને, મિશ્રદરોષપસહિત ભોજન કહે છે. 

પ પ્રાભૃતદોપ જે કાળમાં જે વરતુ આપવા યોગ્ય છે, તે તે કાળમાં નહિ આપતાં 
અન્યકાળમાં આપે, તે પ્રાભત દોષ છે. તેના ખે ભેદ છે ૧ સ્થૂલપ્રાભુત, ર સક્મપ્રાભત. 

૬ બક્િદોષ-યક્ષ, નાગ, માતા, કુળદેવી તથા પિત્રાદિક માટે બનાવેલા ભોજનમાંથી 
સંયમી સાધુએ।ને જે ભોજન આપવામાં આવે, તે બક્િદેેષસહિત ભોજન છે. 

૭ ન્યરતદોષ-એક વાસણુમાંથી બીશ્ન વાસણુમાં ફેરવી, પોતાના ઘરમાં વા ખીજનાં 
ધરમાં રાખી મુકેલં ભોજન હેય, તે ન્યસ્તદોષસહિત ભોજન છે. તે એટલા માટે દોષિત 
છે કૈ-કાઈ અન્યમનુખ્ય સાધુને ભે।1૧7૪ન દે, તો તેમાં ગરબડ વા ભુલથાપ થવા સંભવ છે. 

૮ પ્રાદુષ્કારદોષ-તેના ખે બેદ છે. ૧ અક્રમ, 2૨ પ્રકાશ. સાધુતા આવ્યા પછી 
ભોજનના વાસણુઆદિને એક જગાએથી ખીજ જગાએ લળ જવાં, તે સેક્રમપ્રાદૃષ્ટારદોષ 
છે, તથા સાધુના આવ્યા પછી કમાડમેડપાદિ દૂર કરવાં, ભસ્મજલાદિથી વાસણુ માંજવાં, 
દીવોદૈવતા સળગાવવો, તે પ્રકાશપ્રાદુષ્કાર્દોષ છે. 

૯ ક્િતદોષ-ભિક્ષા અર્ચે સાધુ ધરમાં આવ્યા પછી તેમના માટે બદલામાં અન્ય 
સામમ્ી આપા ભો।જન'સામગ્રી લાવવી, તે ક્રિતદ્દોષ છે, તથા ગાય, ધંન, વિદ્યાઆદિ આપા 
ભાજનસામમ્રી લાવવી, તે પણુ ક્રિતદ્દોપસહિત આહાર છે. 

૧૦ પ્રામિત્યદાપ-મુનિદાત માટ ઉધાર લાવૅલા અન્નને, પ્રામિત્યદોપસાહિતઆ હાર 
કહે છે. જેથી અતે દાતારને કલેશ-પરિશ્રમ ઉદાવવે। પડે છે, કદથિત થવું પડે છે. તે 
દ્રવ્યભાજનના બે ભદ છે 3૧ વ્યા7#વું-રે ઉછીનું. 

૧૧ પરિવતિતદે।પ--એક ચીજને બદલામાં આપી ખીજ ચીજ દાન અર્ચે લાવવામાં 
આવે, તેવી ભે।જનમામમ્રી પરિવતિતદેપસહિત છે, કારણ તેથી પણુ દાતારને ંકલેશ, 
પરિશ્રમ અને સંકોચ થાય છે. 

૧૨ નિષિહદેોષ--કોઇએ મના કરેલી વરતુ પણુ મૃનિતે આપવામાં આવે, તો તે 
નિષિદ્દદોષસહિત આઢાર છે. તેના ખે ભેદ છે. ૧ માલીકની નિષેધ કરેલી, તથા ખીજ 
પોતે તે વસ્તુના માલીક તો નઘધી, પણુ પોતાને તે માક્કીક સમજે છે, તેવાએ 
નિષેધ કરેલી, 

૧૩ અભિહતદોષ-એક સરલર્પક્તિમાં આવેલા ત્રણુ અથવા સાત મકાતે। છે[ડીને 
ખાષી સવજગાએથી મુનિના ભાજત માટે લાવેલી અયોગ્યઅન્નાદિક ભોજનસામમ્રીને 
અભિહહતદદપસહિતભાજન કહે છે. 

૧૪ ઉદૂભિન્નદોષ-એવી કે!ઇ પણુ ઘી, ખાંડ, ગોળ આદિ વસ્તુ કૅ જે કર્દમ વ 
લાખઆદિથી ઢાંડેલી હોય, અથવા કોઇપ્રકારની નામની શીક-મહેર કરેલી હય, તેવી 
થસ્તુ ખોલીને સાધુને આપવામાં આવે, તો તે ઉદ્ભિન્નદદોષસવિત છે. 

૧૫ આણજેદાદોષ-રાજા વા મંત્રીઆદિના ભયથી સાધુને ગૃહસ્થ જે આહાર આપે, 
તે આછેદ્દોષસહિત છે. 


૧૮૮ શરી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





કિયાનો નિષેધ કયે! છે, પણુ આજે કાળદોષથી એજ દેષેો લગાવી આહે 
રાદિગહેણુ કરે છે, વળી પાશ્ચસ્થ અને કૅશીલાદિબ્રદ્ટાચારી મુનિઓને _ નિષેધ 
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૧૬ માલારેોહણદોષ-નીસરણી-દાદરઆદિ ઉપર ચઢી, માળપરથી ભોજન ુ લાવી 
સાધુને આપવામાં આવે, તે માલારાહણુદ્દોષસહિ તઆણાર છે. એમ કરતાં દાતારને હરકત, 
મુસ્કેલી થાય છે, તેથી તે પણુ સદેોષઆણાર છે. 

હવે સુનિ આશ્રયે સોળ પ્રકારના ઉત્પાદનદેષ કહે છે, 

૧ ધાત્રીદોષ-ધાત્રી પાંચ પ્રકારની છે. માજેન, ખેલન, સ્વાપન, મંડન અને ક્ષીર. 
એમાંથી એક યા અનેક કાર્યોનો સંયમી સાધુ પ્રયોગ કરે, જેથી અનુરાગી થ૪ ગઝહેરથ 
ભોજન આપે, તેને સંયમી ગ્રહણ કરે, તે ધાત્રીદોષસહિત ભોજન છે. આ પાંચ પ્રેકા- 
રનું ધાત્રીકમે સંયમી પોતે કરે, કરાવે વા ઉપદેશે, તેથી મેળવેલું ભોજન પણ સદેષ છે. 

ર દૂતદોષ--સંબંધીએનાં વચને, *૬ત્તાન્તો, સંદેશાઓ, સ્થાનાંતરે પહોંચાડી, દાતારને 
્સંવુષ્ટ-અનુરાગી કરી, તે દારા નિપન્નવેલા ભોજનને, દૂતદોધસહિતભોજન કહે છે. 

૩ નિમિત્તદોષ-અષ્ટાંગનિમિત્ત (લાંચ્છન, એગ, સ્વર, છેદ, ભોમ, અંતરિક્ષ, 
લક્ષણુ તથા સ્વમ) દારા ગૃહસ્થને સતુણ કરી ભોજન કરે, તે નિમિત્તદોષસહિતભોાજન છે. 

૪ વનિપકવચનદોષ-દાતારના અનુકુલવચન ખેો।!લી આહારાદિશ્રિહણુ કરે, તે વનિ- 
પકવચનદેષસથિત ભોજન છે. એમાં સાધુની દીનતાન૮ થાય છે. પોતાની સત્યસમજ 
વિરુદ્દ બોલાય છે, તે જ દીનતા. 

પ આજવદોપ-હસ્તરેખા, શિલ્પશાસ્ત્રાદિસાન વા (પોતાનાં) કુળ, “રતિ; અશ્ચયે, તપ, 
અનુષ્દાતઆદિ પ્રગટ ઝરી ભોજન ગ્રહણુ કરવું, તે આજવદટ્દેધસહિત ભે।જન છે 

૬ ક્રોધદોષ-ક્રોેધિત થઈ ભોજનાદિ ગ્રહણુ કરવું, તે કહદોપસાહરા ભોજન છે. 

૭ માનદ્રોષ-અભિમાનવશ થઇ ભોન્ન્ન લેવું, તે માનદોપસહિત ભોજન છે, 

૮ માયાદોષ-સમાનઆચાર્‌-વેષ ધારણુ કરી ભોનન મ્રહણુ કરવું, તે માયારેપ- 
સહિત ભોજન છે. 

૯ લેોભદોષ-આસકતતાપૂવક ભોજન મ્રહણુ કરવું, તે લોભદદોેપધપસ હિત ભોજન છે. 

૧૦ પૃવેસ્તુતિદોષ-દાતારતી પ્રસંશા કરી, વા તેના પિતા-પ્રપિતાઆદિના દાન- 
ગુણની દાતારની આગળ પ્રસંશા કરી, દાતારને દાનનું સ્મરણુ કરાવી, પછી ભોજન કરવું, 
તે પૂરવસ્તુતિદોષ છે, 

૧૧ પશ્ચાત્સ્તુતિદોપ-ભો।જન લીધા પછી ઉપર પ્રમાણું દાતારની સ્તુતિ કરવી, તે 
પશ્ચાતસ્તુતિદદોષ છે. 

૧૨ ચિકિત્સાદોષ-રસાયણ, વિષ, ક્ષાર, ખાળ, શરીર, ભૂત, શવ્ય તથા શલાકા 
એ ચિકિત્સાનાં આઠ એગ છે, એ વડે દાતારની વ્યાધિ-ખાધાને। પોતે જ પ્રતિકાર કરી, 


વા તેના નિરાકરણુનો ઉપદેશ ૬૪, દાતારને પ્રસન્ન કેરી ભોજન કરવું, તે ચિકિત્સાદષ- 
સહિત ભોજન છે. 


૧૩ વિધ્રાદાષ-જલ, સ્થલ, આકાશગામિનીઆદિ વિધાઓતું મહાત્મ્ય બતાવી, તે 
વિદાએ સિદ્ધ કરાવી આપી, વા “અમુક વિદ્યાઓ હું આપીશ' એવું આશ્રાસત આપી, 
દાતારને પ્રસન્ન કરી ભોજન લેવું, તે વિદ્યાદોષસહિત ભોજન છે, ી 


અધિકાર' ખો-ફરવફચુરકુધર્ષ નિરાકરણ _ ફ્ટ્ટૈ 
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કચો છે, છે, મના જ શકે સે રણે કરે છ. એટલું, હિરાષ 5 ખરં કમે દ્ર્યથો 
તો નસ રહે છે, ત્યારે આ નાનાગ્રકારના પરિગ્રહ રાખે છે. * વળી ત્યાં ગ્રુનિ- 
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* જજ _ મૈત્રદોષ-એજ પ્રમાણે મંત્રનું _મહાત્મ્યાદિ ખત!વી, આપી વા આપવાનું આશ્ચા- 
સન આપી, ભે।જન લેવું, તે મંત્રદોષસહિત ભેો।જન છે. 

૧૫ ચૂણુદોષ-ભૂ'સાચૂર્ણ્‌, અંજનચૂણે એ ખે પ્રકારનાં ચૂર્ણ આપી, વા આપવાતું 
આશ્ચાસન આપી ભોજન લેવું, તે ચૂર્ણદોષસહિત ભે।જન છે. 

૧૬ મૂલકમેદોષ-કેોઈને તાખે થવાતે। ઉપાય બતાવી, વા તેમ થવાની થો]જના કરી, 
વા વિરહી આ-પુરુષનો મેળ કરાવી, વા તેને ઉપાય બતાવી, ગૃહસ્થને પ્રસન્‍ન કરી ભોજન 
લેવું, તે મૂલકમદ્દોષસહિત ભોજન છે. 


ઉવે આહારના આશ્રયે રહેલા દશ પ્રકારના અશતદેોષ ઢહે છે-- 

૧ શંકિતદોષ-અ વસ્તુ થહણુ કરવા યોગ્ય છે કે અયોગ્ય ! આમાં શું કહ્યુ” છે? 
એવી શકાયુક્તવસ્તુને ત્રહણુ કરવી, તે શક્તિદોષસહિત આહાર છે. 

ર પિહિતદોપઘ-અપ્રાસુકવસ્તુવડે અથવા પ્રાસુક પણુ ભારે પદાર્થદારા ઢાંકેલી ભોજ્ય- 
સામમ્રીને ઉધાડી, પછી તેમાંથી આપેલું ભોજન, તે પિહિતદોષસહિત ભે। જન છે. 

૩ મૃક્ષિપદોપ-સચ્ચીકણુ હાથ, ચમચો, કડછીઆદિદ્દારા આપેલી ભોજનસામગ્રી 
ત્રદણુ કરવી, તે મૃક્ષિપદોધસણિત ભોજન છે, 

૪ નિક્ષિમદોધ-સચિત્તપૃથ્વી, જલ, અગ્નિ, ખીજ, ઇરિતકાય એ પાંચ ઉપર, 
અથવા હા માંડી પંચેન્દ્રિયસુધીના જીવો! ઉપર રાખેલી ભોજનસામત્રી હેય, 
તેને થહણુ કરવી, તે નિક્ષિમદ્દેષસ હિત ભાજન છે. 

પ છોિતદોષ-ધણી ભોજનસામમ્રી વેરી નાખી અથવા છેડી દાઈ, થોડી ભે।જન- 
સામત્રી ગણુ કરવી તે, પીરસવાવાળાના હાથપર છોડી દીધેલી પરંતુ છાશઆદિદારા 
ઝરતીવસ્તુ ગ્રહણુ કરવી તે, ભોજન સામગ્રી ટપકી રહી છે એવા છાથદ્દારા ભે।જન 
કરવું તે, બે હાથને જુદા કરી ભોજન કરવું તે; તથા અનિષ્ટઆહાર છેડી પ્રષ્ટઆણાર 
શ્રહણુ કર્‌વે। તે, એ પાંચે પ્રકારનો આહાર છોટિતદોષસહિત આહાર છે. 

૬ અપરિણુતદ્દોષ-જે આહારજળ ગરમ છતાં પાછળથી ઠંડાં થઇ ગયાં હેય, 
જેનાં વણુ, રસ, ગંધ, સ્પર્શનું પરિવતેન ન થયું હોય, તેવાં આહારજળાદિ ગ્રહણુ કરવાં, 
તે અપરિણતદોષસહિત આહાર છે. 

૭ સાધારણુદ્દોષ-આકુળતા વા ભયથી અથવા આદરપૂર્વક, વા વસ્રાદિનું સંકોચન કરી 
સારીરીતે પર્યાલે।ચન ફક્યોવિના જ દાતારે આપેલાં આહાર-ઔષધાદિ મ્રહણુ કરવાં, તે 
સાધારણદ્દોપસાહિત આહાર છે. 

૮ દાયકદોષ-રનસ્વતિ, ગભેવતી, આયિકા, રફતપરીકાઆદિ આએ તથા સ્મશા- 
નમાંથી મૃતકતે અક્રિદાહ કરી આવેલા, સુતકયુકત, ગ્યાધિયુકત, નપુંસકાદિપુટ્યો, , 
દાયાણી, મદાપાતી, પ્રસુતા, રોગી, ભૂતપિશાચાદ્થીમુછિત, પંચશ્રમણીકા, તેલાદિસંસ્કાર- 
યુકત, અતિ નીચા વા ઉંચાસ્થાનપર ઉભેલી, અમિને ડુંકી, જલાવી, વધારી, રાખમાં 
દૂખાવી, જળથી ખુઝવી, વિખેરી નાંખી વા લાકડા ' વગેરે કમ કરીને આવેલી હેય તેવી, 


૧૯૦ થી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 

એપે બ્રામરીઆદિ * આહાર લેવાની વિધિ કહી છે, ત્યારે આ આસખ્ત બની 
દાતારના પ્રાણુ પીડી આહારાદિ ગ્રહણુ કરે છે. ગૃડુસ્થધસેમાં પણુ ઉચિત ન 
હોય એવાં અન્યાય અને લોકનિદ્ય પાપરૂપકાર્યને પણુ કરતા જેઈએ છીએ, 
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વા ધર, આંગણું, દિવાલ લીંપતી હોય, સ્નાન કરતી હોય, બચ્ચાને દુધપીતું છેોડોને 
આવી હોય, અતિશય બાલિકા હેય, %ૃહ& હોય. રોગી હોય, એવી સ્ત્રીઓ તથા ટટ્ટી- 
પેશાખ કરીને આવેલ્ે હોય, આકાાંત હોય, એવા પુરૃષાોકારા આપેલો આહાર દાયક- 
દોષ સહિત છે. 

હ લિપ્દ્દોષ-ગેરૂ, હડતાલ, ખડી, કાચોઆટેા, લીલુંશાક, અપ્રાસુકજળ»દિથી લિપ્ત 
થયેલો! આઠાર લેવે।, તે લિપ્તદ્દોપસહિત આયઢાર છે. 

૧૦ ભિશ્રદોષ-સચિત્ત પૃથ્ત્રી, જળ, ખીજ (ધઉં-જવ આદિ) હરિતિકાય (ફ્લ-ફુસ- 
પત્રાદિ) ત્રસ-જેમાં ખેઇદ્રિયાદિજવે। સાક્ષાત ટદ્રેખાતા હોય, એવા સચિત્તઅચિત્તઅન્નને 
મિશ્રદોષયુકત માન્યું છે, તેનો બતાવેલો આહાર મિશ્રદોષસહિત છે. 

લવે ભોજ્નકિયા સંબંધી ચાર દોષ કહીએ છીએ. 

૧ અગારદ્ોષ-આ વસ્તુ બહ સુંદર અતે ર્‌ચીકર છે, મને પષ્ટિ છેં, કક વધારે 
મળે ત્‌ા ઠીક, એ પ્રમાણું આહારમાં અતિ લંપટતાસહિત ભા%ન કરવું, તે અગારદોપ- 
યુકત ભોજન છે. 

રે ધૂમદોષ-આ વસ્તુ બહુ જ ખરાખ ભની છે, મને ખીલકૃક્ષ સારી લાગતી નથી, 
એ પ્રમાણે આહારમાં જુગુપ્સાસહિત ભે ભોજન કરવું, તે ધૃમદોધસહિત ભે।નન છે. 

૩ સયે।જનદોષ-ગરમના ભેગુ દંડુ, ઠંડાના ભેગું ગરમ, ચીકણાના ભેગું રુખુ, અને 
કુખાના ભેગું, ચીકણું, એ પ્રમાણેુ પ્ર્સ્પર્વિરૃદ્પદાથોને એક ખીન્નમાં મેળવી ત્રહણ 
કરવા, તે સયેો।જનદેોષ છે. 

૪ અતિમાત્રાહારદોષ-ખે ભાગ આદર તથા એક ભાગ ૬૮લથી ઉદર ભરવું એ જ 
ઉચિત છે, છતાં એ ક્રમનું ઉલધન કરી જે સાધુ પેટ દાંસીને આણાર લે, તે અતિમાત્રાહા- 
રદઞોષસહિત બે।જન છે. એ પ્રમાણે છેતાલીસ દોષ છે. 

% ગેોયરીમૃત્તિ, બ્રામરીશૃત્તિ, અક્ષમૃક્ષણુત્તિ. ગતેપૃરણુઃૃત્તિ, અને અગ્નિપ્રશ* 
મનભત્તિ, એ પાંચ પ્રેકારની ૬ૃત્તિપૂવક સાધુઓએ ગ્હસ્થના ધેર આઢાર લેવે। ધટે છે, તે 
પાંચેનું સ્વરૂપ નીચે પ્રમાણે-- 

૧ ગાય જંગલમાં ચારે! ચરે છે, પણુ તેના લક્ષ જંગલની સભા નિહાળવા તરફ 
નથો, તેમ સાંધુ %હસ્થના ધેર ૪૬ દે, ૩૦ એતરાય અને ૧૪ મળદોષ ટાળો શુદ્ધ 
ભેોન્ટત અતાસકતભાવે લે, પણ્‌ તેનો! લક્ષ ઝૃહસ્થનો શ્રીમંતાઇટ ગરીબાધઈ$ મકાનાદિની 
શોભા કે સત્રીઆદિ તરફ ન રાખે, તે ગોચરીનૃત્તિ છે. 
ટે ભ્રમર, જંગલમાં જઇ અનેક પુખ્પાદિક ઉપર ખેસી એ કામળપુષપના રસને 
સી એકકે। કરે, પણુ તે પુષ્પને કિંચિત્માત્ર પણુ હરકત કૈ દુઃખ ન પહોંચવા દે, ( «ને 
ક દ. તો જાશે પણુ કૌચા નાખવાની છે) તેમ સાધુ, ગ્ૃહસ્થના ધેર આહાર ભે, પણુ 
પોતાના નિમિત્ત ઝ%વસ્યના આખા કુડુંબને કિંચિત્‌ પણુ દુઃખ પહોંચવા દે નહિ, એવી 
તેની દયામય કેોમળર ત્તિતે ભ્રામરીરૃત્તિ કહે છે, 
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વળી જિનખિખ-શાસદિક સવૌત્મૃણ પૂજ્ય છે , તેતો, પણુ તેએ અવિનય કરે 
છે. પાલે તેનાથી પણુ મહતતા રાખી, હગ માને બએસવું, ઈત્યાદિ પ્રવૃત્તિ કરે 
છે. એ પ્રમાણે અનેક વિપરીતતા પ્રત્યક્ષ ભાસે છે, છતાં પોતાને સુનિ માને 
છે, મૂલગુણાદિકના ધારક કહેવડાવે છે, એ પ્રમાણે ષોતાની મહિમા કરાવે 
છે, અને ભોળાગૃહેસ્થે! તેમની પ્રસંસાદિવડે ઠૅગાતા છતાં ધર્મને વિચાર પણુ કરતા 
નથી, અને તેમની ભક્તિમાં તસર થાય છે. પણુ મો।ટાપાપને સે।ટોધર્મ માનવે, 
એ મિથ્યાત્વનું કૂળ અનેતસંસાર કૈમ ન હોય ? શાસ્ત્રમાં એક જિનવચનને 
અન્યથા માનતાં મહાપાપી હોવું કલું છે, તો અહોં તે! જિનવચનની કોઇ 
પણુ વાત રાખી જ નથી, તો એ સમાન ખીજુ પાપ કયું ? હવે અહીં કુયુ- 
ક્તિચોવડે જેએ એ કુગુરુએનું સ્થાપન કરે છે, તેનું નિરાકરણુ કરીએ છીએ. 

પ્રશ્ન--ગુર્‌ વિના તો નગુરા કહેવાય, હવે એવા ગુરુ આ કાળમાં 
દેખાતા નથી, તેથી આમને જ ગુરુ માનવા ન્નેઈએ. 

ઉત્તર--નગુરે। તો એનું નામ કે જે ગુરુ જ માને નહિ. હુવે જે ગુરુને 
તો માને છે, પણ આ ક્ષેત્રમાં ગુરુનું લક્ષણુ ન દેખાવાથી, કોઇને ગુરુ ન માને, 
તો તે શ્રદ્ધાનથી તો નગુરેો થતો નથી. જેમ-નાસ્તિક તો. તેનું નામ, કે 
જે પરમેશ્વરને માને જ નહિ. હવે જે પરમેશ્વરને તો માને છે, પણુ આ 
ક્ષેત્રમાં પરમેશ્રનું લક્ષણુ ડ્યાંય ન દેખાવાથી કોધને પરમેશ્વર ન માને, તે 
તેથો કાંધ તે નાસ્તિક થતે। નથી. એ જ પ્રમાતે અહોં પણુ નાણું. 


૩ ખેદૃત, ગાડાની ધરીમાં દીવેલ ભરેલાં ચી'થરાં પ્રમાણુસર-પ્રયો।જન પુરતાં ધાલે, 
પણુ તેનો લક્ષ ખીન્ને કોઈ ન હોય, તેમ સાધુ પોતાનાં હાડકાંઅદિ આપસમાં ન ધસાય, 
એટલા «“ પ્રયોજન પુરતો ગ્રહસ્થના ધેર આહાર લે, તેને અક્ષમૃહ્ષણુશતિ કહે છે. 

૪ જેમ એક ખાડે, માટી-પ*થર-રોડાં-ુળ આદિ જે નિમૃલ્ય વગ્તુએ મળે 
તેનાયી પૂરવામાં આવે છે, પણુ તેને પૂરવા માટે મલ્યવાનપદાથોની જરર નથી, તેમ સાધુ 
પોતાનો ઉદરર્‌પ ખાડે નિર્દોષ રસ કે નિરસ ભે।જનવર્ડે પૂરે, પરતુ તે ઉદરરૂપી 
ખાડાને પૂરવા સારા સારા પુષ્ટ અને રસવાનપદાથી તરફ વૃત્તિ ન રાખે, તે ગર્ત- 
પૂરણુભત્તિ છે. 

પ જેમ ભ'ડારમાં અગ્નિ લાગ્યો! હોય, તો તેને ખુઝાવવા ફે!ઇ અમુક ખાસ જળતી 
આવરયકતા નથી, પણુ જેવું અને ન્યાંતું પારી મળે, તેથી તેને બુઝવવામાં આવે છે, 
તેમ સાધુ પોતાની ઉદરાગ્નિને ખોરાકના રસાદિ તરક લક્ષ નહિ રાખતાં જે નિર્દોષ રસ- 
નીરસ પ્રાસુકઆહાર મળે; તેથી શમાવી, ગુંચુરૂપ રત્નભડારની રક્ષા કરે, તેને અગ્નિ" 
પ્રશમનજત્તિ કહે છે. 


એ પ્રમાણુ પાંચ ભ્રામરીઆદિ ર સાધુ દાતારને કાંઝ પણુ હરક્ત પહૉં- 
ચડયા સિવાય આયાર લે. : સંમરૃહક-અતુવા૬કેર 


ક. 


શહર મી વી કા મા મરકાશ્રક. 

 ગ્રક્મા--જૈનશાસોમાં : આ કાળમાં વળીને : તોઃ અભાવ 1 છે, પણુ 
કઇ સુનિનો અભાવ [કહ્યો નથી. 

ઉત્તર--એડું તો કહ્યું નથી જે-આ રેશમાં સદ્ભાવ રહેશે, પણુ ' ભરત* 
ક્ષેત્રમાં રહેશે, એમ' કહ્યું છે. હવે ભરવક્ષેત્ર તો ઘણું જ મોડું છે, તેમાં, ફોઈ 
ડેકાણે સદભાવ હશે, તેથી તેના અભાવ કહ્યો નથી. ને તમે રહે છે તેજ 
ક્ષેત્રમાં સદ્ભાવ માનશે, તો ન્યાં “આવા પણુ સ્રુનિ નહિ દેખે, ત્યાં તમે 
જરે) ત્યારે કેને ગુરુ માનશે। ? વળી જેમ આ કાળમાં હંસોનો સદ્ભાવ કહ્યો 
છે, પણુ હંસ દેખાતા નથી, તે! તેથી અન્યપક્ષીઓમાં (કાગાદિમાં) કાંઈ હંસપણું 
મનાતું નથી. તેમ આ કાળમાં સુનિજનેોને। સટૂભાવ કહ્યો છે, હુવે સુનિ 
દેખાતા નથી, તો તેથી ખીજએ। ને તો સુનિ મનાય નહિ. ! 


પ્રશ્ન--એક અક્ષરદાતાને ગુરુ માનવામાં આવે છે, તે જે શાઅ શૌખ- 
વાડે, સંભળાવે તેમને ગુરુ કેમ ન માનિએ? 


ઉત્તર--ગુર્નામ મહાનનું છે, ડૅવે જેનામાં જે પ્રકારની તા 
તેને તે પ્રકારથી ગુરુસંજ્ઞા સંભવે, જેમ કુળઅપેક્ષાએ માતપિતાને ગુરૃસંજ્તા છે, 
તેમ વિદ્યાભણાવવાવાળાને પણુ વિદ્યાઅપેક્ષાએ ગુરુસંજ્તા છે. પરંતુ અહોં'તે। ધર્મને 
અધિકાર છે, તેથી જેનામાં ધમૈઅપેક્ષાએ મહંતતા હેય, તે જ ચુ૩ જાણુવો, હુવે 
ધર્મનતામ ચારિત્રનું છે, યથા-“ચારિસં અત્ઝુ ષસ્મો' એમ શાસમાં કલ્યું છે, તેથી 
ચારિત્રધારકને જ ગુરુસંજ્તા' છે. વળી જેમ ભૂતાદિતું નામ પણુ દેવ છે, તોપણુ 
અહીં દેવના શ્રદ્ધાનમાં અરહેતદેવનું જ ગ્રહેણુ છે, તેમ અન્યનું નામ પણુ ગુરુ 
છે, તોપણુ અહોં ગુરુના શ્રદ્ધાનમાં નિર્ગ્રથગુગ્નું જ ગ્રહણુ છે. જેનધમેમાં રી 
અરહંત દેવ, નિગ્રેથ ગુર એવું પ્રસિદ્ધવચન છે, 

પ્રશ્ન--“નિગ્રથવિના અન્યને ગુરુ ન માનવા”, તેતું શું કારણુ ? 

ઉત્તર--નિર્ગ્રથવિના અન્યજીવ સર્વપ્રકારથી મહંતતા ધારતો નથી. જેમ 
જાઇ લોભી શાઅવ્યાખ્યાન ડરે, ત્યાં તે આને શાસ સભળાવવાથી મર્હત 
થચેો।, અને આ તેને પનવસ્રાદિ આપવાથી મહંત થચે. જે કે ખાહ્યથી શાસ્ત્ર 
સંભળાવવાવાળે। મહત રહે છે, તોપણુ અતરંગમાં લોભી હોય તે દાતારને ઉચ્ચ 
માને, તથા દાતાર લેભીને નીચે। જ માને, માટે. તેનામાં સવથા મહેતતા 
ન થઇ. 

પ્રશ્ન--નિર્ગ્રથ પણુ આહાર તો લે છે ? 

ઉત્તર--લોભી બની દાતારની સુશ્રષા કરી, દીનતા પૂર્વક તે તે આહાર લેતા 
નથી, તેથી તેમની મહેતતા ઘટતી નથી, જે લોભી હોય, તે જ હીનતા પાસે 
છે. એજ પ્રમાણે અન્યજીવ નણુવા, માટે નિગ્રેથ જ સ્નવપ્રકારથી -મહતતા્‌- 
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અધિકાર પાંચમો-કુટેવકુઝુડ્કુૂધમં -નિશકરેણ ૧૯૩: 





ચુક્ત છે, પણુ નિર્ગથવિના અન્યજીવ સર્વપ્રકારથી ગુણુવાન નથી. ગુણે।!નો અપે- 
ક્ષાએ મહતતા, તથા દોષોની અપેક્ષાએ હોનતા ભાસે છે, તેથી તેની નિઃશંક 
સ્તુતિ પણુ કરી શડાય નહિ. વળી નિગ્રેથવિના અન્યજીવ જેવું ધર્મસાધન કરે 
છે, તેવું વા તેનાથી અધિક ધર્મસાધન ઝૃહેસ્થ પણુ કૅરી શફે છે, તે! ત્યાં ગુર્‌- 
સંસ્રા કેને હોય ? માટે ખાહ્યાભ્યંતરપરિગ્રહરહિત નિર્ચથસુનિ છે, તે જ ગુરુ છે. 

પ્રશ્ન--આ કાળમાં એવા ગુરુ તે અહોં નથી, તેથી જેમ અરહેતની 
સ્થાપના પ્રતિમા છે, તેમ ગુરુની સ્થાપના આ વેષધારીએ। છે. 


ઉત્તર--જેમ ચિત્રાદિવડે રાજનની સ્થાપના કરીએ, તે ત્યાં પ્રતિપક્ષી 
નથી, પણુ કૅ!ઇ સામાનન્‍્યમતુષ્ય પોતાને રાજા મનાવે, તે તે રાજાને પ્રતિ- 
પક્ષી થાય છે, તેમ પાષાણાદિમાં અરહંતાદિની સ્થાપના બનાવે, તો ત્યાં તેને 
જોઈ પ્રતિપક્ષી નથી, પણુ કોઈ સામાન્યમતુષ્ય પોતાને સુનિ મનાવે, તો તે 
સુનિજનોનેો પ્રતિપક્ષી થયો. એ પ્રમાણે જ ને સ્થાપના થતી હાય તો પોતાને 
અરહંત પણુ મનાવો ! પણુ તેમની સ્થાપના હેય, તે! ખાહ્યથી તો એ પ્રમાણે 
જ થતાં હોય. પરંતુ તે નિર્ગેથ, અને આ ઘણા પરિગ્રહનેો ધારક છે, ત્યાં 
એમ ફેવી રીતે ખને ? 

પ્રશ્ન--આ કાળમાં શ્રાવક પણુ જેવા સંભવે તેવા નથી, તે। જેવા શ્રાવક 
તેવા સુનિ ! 

ઉત્તર--શાસ્ટરમાં શ્રાવકસંજ્ઞા તે। સર્વ ગૃહેસ્થ જેનોાને છે. શ્રેણિક પણુ 
અસંચમી હતે, છતાં તેને ઉત્તરપુરાણુમાં શ્રાવકેત્તમ કહ્યો, ખારસભામાં શ્રાવક 
કહ્યા ત્યાં તેએ ખધા શ્રતધારી નહોતા, નને તેએ સર્વ વ્રતધારી હોત, તો 
અસયમી સતુષ્યોની નનુરી સંખ્યા ડહેત, પણ તેમ કહી નથી; માટે ઝહસ્થજેન 
તો શ્રાવકનામ પામે છે; પરંતુ સૃનિસેજ્તા તો નિગ્રથવિના કોઈ ઠેકાણે કહી નથી. 
વળી મદઘ-માંસ-મધુ અને પચઉદંખરાદિક્ળોનું ભક્ષણુ શ્રાવકોને નથી, તેથી 
શ્રાવકને તો આઠે મૂળગુણુ કહે છે, માટે તેનામાં કેઈ પ્રકારવડે પણુ શ્રાવક- 
પણું તો સંભવે છે, પણુ સ્ુનિને અઠ્ઠાવીસ મૂળગુણુ છે, તે આ વેષધારીઓ માં 
દૈખાતા જ નથી, માટે તેમનામાં કોઇ પ્રકારથી પણુ સ્ુનિપણું સંભવતું નથી. વળી 
ઝૃહેસ્થ અવસ્થામાં તે। પૂર્વે જખુકુમારાદિફે ઘણાં રહિંસાદિકાર્ય કર્યાં' સાંભળવામાં 
આવે છે, પણ સુનિ થઇને કૈઇએ હિસાદિકાર્ય કર્યા' નથી, પરિત્રહુ રાખ્યા 
નથી, તેથી એવી યુક્તિ કાર્યકારી નથી. જીઓ ! શ્રીઆદિનાથજીની સાથે ચાર- 
હુજાર રાજાએ દીક્ષા લઈ પાછળથી બ્રષ્ થયા, ત્યારે દેવો તેમને કહેવા લાગ્યા 
જઝે-“જિનલિંગી બની અન્યથા પ્રવલેશે। તો અમે તમને દંડ આપીશું, જિનલિંગ 
છેઈડી તમારી ઇચ્છા હોય તેમ કરે. માટે જિનલિંગી કહેવડાવી ને અન્યથા 

રપ 
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પ્રવર્તે તો તે દંડ ચેગ્ય છે, તો વંદનાટિયેગ્ય કેવી રીતે હોય ? ઘણું શું કહી- 
નમે ! જે જેનમતમાં મુવેષ ધારણુ કરે છે, તે મહાપાપ ઉપનવે છે. તથા જે 
અન્યજીવોા તેમની સુશ્રષાદિ કરે છે, તે પણુ પાપી થાય છે. પદ્મપુરાણૂમાં એક 
કથા છે કે-કૈઇ શ્રેષ્ઠીધર્માત્માએ ચારણસુનિએ।ને ભ્રમથી બભ્રણ જાણીને પણુ 
આહાર ન આપ્યો, તો આ પ્રત્યક્ષભ્રણને દાનાદિક આપવાં કેમ સંભવે ? 

પ્રશ્ન--અમારા અતરંગમાં શ્રદ્ધાન તે। સત્ય છે, પરંતુ ખાહ્ય લજ્જાદિ- 
વડે માત્ર શિષ્ાચાર કરીએ છીએ, કળ તો અએતરંગનું થશે. 

ઉત્તર--ષટ્પાહુડગ્રેથમાં લજ્જાદિવડે પણ વંદનાદિને। નિષેધ બતાવ્યે। છે, 
જે અસે પહેલાં જ કહી ગયા, વળી ફે।ઈ ખળાત્કારથી મસ્તક નમાવી હાથ 
જનેડાવતો હોય, ત્યારે તો એમ સંભવે ફે-“અમારું અતરંગ નહોતું.” પણુ પોતે 
જ જયાં માનાદિવડે નમસ્કારાદિ કરે, ત્યાં એતરંગશ્રદ્ધા કેપ ન કહેવાય ? જેમ 
જોઈ પોતાના એતરંગમાં તે માંસને ખૂરુ જાણે છે, પણુ રાજાદિકને ભલું 
મનાવવા અથે માંસભક્ષણુ કરે, તો તેને ત્રતી કેવી રીતે મતાય ? તેમ કેઈ 
પોતાના એતરંગમાંતે કુગુરુસેવનને બૂરું જાણે છે, પણુ તેને વા લેકે।ને લલું 
મનાવવા અર્થે તેતું સેવન કરે, તો તેને સાચોશ્રદ્ધાની ફેવી રીતે મનાય ? માટે 
ખાહ્યથી તેમ કરતાં જ અતરંગત્યાગ સંબવે છે. તેથી જે શ્રદ્ધાનસહિત જીવ 
છે, તેમણે તો કેઇપ્રકારથી પણુ એ ડુગુરુઓની સેવા-સુટ્ટાપાદિ કરવી યેગ્ય 
નથી. એ પ્રમાણે કુચુરુસેવનનાો અહોં નિષેધ કર્યો. 

પ્રશ્ન--કોઈ તત્ત્વશ્રદ્ધાનીને એ ડુગુરુસેવનથી કેવી રીતે મિથ્યાત્વ થયું ? 

ઉત્તર--જેમ શીલવતી આરી પોતાના ભર્તારની માક્ક પરપુરુષની સાથે 
રમણુકિિયા સર્વથા ડરે નહિ, તેમ તત્તવશ્રદ્ધાની પુરુષ સુગુરુની માકક કુગુર્ને નમસ્કા- 
રાદિકિયા સર્વથા કરે નહિ, કારણુકે-લે જીવાદિતત્તવાનો શ્રદ્ધાની થચે। છે, હવે 
ત્યાં રાગાદિના તે! એ નિષેધ શ્રદ્ધે છે, તથા વીતરાગભાવને શ્રેણ માને છે, તેથી 
જેનામાં વીતરાગતા હોય, એવા ગુરુને જ ઉત્તમ જાણી નમસ્કારાદિ કરે છે. 
પણુ જેનામાં રાગાદિક હોય, તેને નિષેધ જાણી નમસ્કારાદિ કદી પણુ કરે નહિ. 

ગ્રશ્ષ--જેમ રાજદિકને (નમસ્કારાદિ) કરીએ છીએ, તેમ આમને પણુ 
કરીએ છીએ. 

'ઉત્તર--રાજળદિક કાંઇ પર્મપદ્ધેતિમાં નથી; અને ગુરુનું, સેવન તો પર્મન 
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વૃ મચાશાનેદઝોમાથ, જરેવાળમસ્મીનાણ; 
પ્રળાન વિનથ એવ, ન જીર્યુંઃ જુજ્રછ્ય: શ્રીરત્નકરંડશ્રાવકાચ।ર--રૂ૦ 
અથે--શુહ્દણ્િવાનજવે-ભય-આશા-સ્તેઠ અને લોભથી પણ કુદેવ, કુઆગમ, અને 
કુલિંગીને પ્રણામ-વિનયાદિ કરવાં યોગ્ય નથી, સત્રાહક અનુવાદફ-- 
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પદ્ધતિમાં છે, રાજાદિકંનું સેવન તે! લોભાદિકથી થાય છે, એટલે ત્યાં તો ચારિ- 
ત્રસાહનેો જ ઉદય સંભવે છે, પણુ ગુરુઓના ઠેકાણે કુગુરુએને સેબ્યા, ત્યાં 
તત્ત્વશ્રદ્ધાનના કારણુરૂપ તો ગુરૃ હતા, તેમનાથી આ પ્રતિકુળ થચે।, હવે 
લજ્જાઠિકથી પણ જેણે કારણુમાં વિપરીતતા ઉપજાવી, તેના કાર્યભૂત તત્ત્વશ્ર- 
દ્વાનમાં દઢતા ક્યાંથી હોય ? માટે ત્યાં તો દર્શનમેો।હેનો જ ઉદય સંભવે છે. 
એ પ્રમાણે કુગુરુઓનુ નિરૂપણુ કર્યું. હવે કુધ્મૈનું નિરૂપણ કરીએ છીએ-- 
કુધમેનું નિરૂપણુ અને નિષેધ 

જ્યાં હિંચાદિકષાય ઉપજે વા વિષયકપાયે।ની વૃદ્ધિ થાય, ત્યાં ધમ 
માનીએ, તે છુધર્મ જાણવે. યજ્તાદિકિયાએમાં મહાહિસાદિ ઉપજાવે, સોટા- 
જીવોને દ્યાત કરૈ, ત્યાં ઈંદ્રિયાના વિષય પોાષણુ કરે, તે જીવો પ્રત્યે દુછબુદ્ધિ 
કરી સૈદ્રધ્યાની થાય, લીત્રલેભથી અન્યનું ખૂ$ું કરી, પોતાનું કોઈ પ્રયોજન 
સાધવા ઇચ્છે, અને વળો એવાં કાર્ય કરી ત્યાં ધર્મ માને, તે સવે ઝુધમ છે. 

વળી તીર્થોમાં વા અન્ય ઠેકાણે સ્નાનાદિ કાર્ય કરે, ત્યાં નાના-મોટા 
ઘણાજીવોની હિંસા થાય, પાતાના શરીરને સુખ ઉપજે, વિષયપોાષણુ થાય, 
તેથી કામાદિક વધે અને કુતૂડલાદિવડે ત્યાં ડપાયભાવ વધારે, છતાં ત્યાં પર્મ 
માને, તે પણુ કુધમ છે. 

સક્ાંતિ, ગ્રહુણુ, અને વ્યતિપાતાદિમાં દાન આપે, ખોટાગ્રહાદિઅર્થે દાન 
આપે, પાત્ર «ણીને લેોભીપુરુષોને પણુ દાત આપે, દાનમાં સોનું, હાથી-ઘોડા 
અને તલઆદિ વસ્તુ! આપે, પણુ સંકાંતિઆદિપવે કાંઈ ધમેરૂપ નથી, માત્ર 
જ્યોતિષીના ચંચારાદિવડે (ગમનાગમનવડે) સેકાંતિઆદિ થાય છે. ડુષ્ટશ્ર- 
હાાદિઅર્થે આપ્યું ત્યાં લોભાદિકની અધિકતા થર, તેથી ત્યાં દાન આપવામાં 
ધમ નથી. વળી લેોભીપુરુષ આપવાયેગગ્ય પાત્ર પણુ નથી, કારણુકે-લેભી 
નાનાપ્રકારની અસત્યયુક્તિઓવડે ઠગે છે, પણુ કાંઈ ભલું કરતો નથી. લું 
ત્‌ ત્યારે થાય કે જ્યારે આના દાનની સહાયવડે તે ધર્મ સાધે; પરંતુ તે 
તે! ઉલત્ટો પાપર્‌પ પ્રવર્તે છે. હવે પાપના સહાયકનું ભલું કેવી રીતે થાય 1 
શ્રીરયણુસારશાસ્ત્રમાં પણુ કલ્યું છે કે-- 

સવ્યુરિતાળં ટાળ, જવવતરળં જાળ સોદં વા; 
હોટ્દીળ હાળં ગર્‌, વિયાળસોટા વર ગાળેદ. 

અર્થે--સત્પુરુષાને દાન આપવું, એ કલ્પવૃક્ષાના ફેલની રે।ભા જેવું તથા 
સુખદાયક છે, પણુ લેાભીસુરુષાને દાન આપવું થાય છે, તે શબ અર્થાત્‌ 
સડદદાના વિમાનની (ઠાઠંડીની) શૈ।ભાસમાન જાણુવું. શો।!ભા તે! થાય, પરંતુ 


''૧ૃટર શ્રી સૌક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





ધનવાનને પરમડું:ખદાયક થાય છે, માટે લેભીપુર્ષને દાન આપવામાં પર્મ 
નથી. વળી દ્રવ્ય તે એવું આપીએ કે જેનાથી તેને! ધમ વધે, પણુ સુવર્ણુ- 
હાથીવગેરે આપવાથી એ વડે હિંસાદિ ઉપજે વા માનલોભાદિ વધે, અને તેથી 
મહાપાપ થાય; તેથી એવી વસ્તુએ આપવાવાળાને પુણ્ય ક્યાંથી થાય ? 

વળી વિષયાસ3પ્તજીવ રતિદાનાદિમાં પણુ પુણ્ય ઠરાવે છે, પણ પ્રત્યક્ષ 


કુશીલાદિપાપ જ્યાં થાય, ત્યાં પુણ્ય કેવી રીતે થાય ? તથા યુક્તિ મૈળવવા તે 
કહે છે કે-“તે સ્રી સુખ પાસે છે.” પણુ સ્ત્રી વિષયસેવન કરવાથી સુખ અવશ્ય 
પામે, તો પછી શીલને ઉપદેશ શા માટે આપ્યો? રતિસમય વિના પણુ 
તેના મનોરથાનુસાર ન પ્રવર્તે તો તે દુઃખ પામે છે; માત્ર એવી અસતુક્તિ 
ખનાવી તેએ વિષયપોાષવાનો ઉપદેશ આપે છે. અ પ્રમાણે દયાદાન અને 


પી 


પાત્રદાન વિના અન્યદાન આપી ત્યાં ધમે માનવે।, તે સર્વ ઝુષર્મ છે. 


વળી કે!ઇ, વતાદિક કરીને ત્યાં હિસાદિક વા વિષયાદિક વધારે છે, પણુ 
વ્રતાદિક તો એ હિંસા-વિષયાદિ ઘટાડવા માટે કરવામાં આવે છે. જ્યાં અન્નને 
તો ત્યાગ કરૈ, પણુ કૅદમૂળાદિકોતું ભક્ષણુ કરે, તો ત્યાં હિંસા વિશેષ થઇ, 
તથા સ્વાદાદિવિષયની વિશેષતા થક». વળી કેઇ, દિવસમાં તો ભોજન ફરે 
નહિ, પણુ રાત્રિમાં ભોજન કરૈ છે; હવે દિવસભેોજનથી રાત્રિભેજનમાં વિરે- 
ષહિસા પ્રત્યક્ષ દેખાય છે, તથા પ્રમાદ થાય છે. વળો કોઇ, ત્રતાદિક કરીને 
નાનાપ્રકારના ક્રેગાર પિ છે, કુતૃહલ કરે છે, તથા જુગારઆદિરૃપ પ્રવર્તે 
છે, ઇત્યાદિ પાપકિયા કરે છે. તથા કોઈ, ત્રતાદિકના કળમાં લૌકિકષ્ષ્ટિની 
પ્રાસ્તિ, અને અનિષ્ટનો નાશ ઇચ્છે છે, પણુ ત્યાં તો માત્ર કષાયની જ તીન્રતા 
વિશેષ થઈ. એ પ્રમાણે ત્રતાદિવડે ધર્મ માને, તે પણુ કુધર્મ છે. 

વળી કેઈ, ભક્તિઆદિકાર્ચોમાં ર્હિંસાદિપાપ વધારે છે, ગીતનૃત્યાદિક, 
ઈષ્ટિભાજનાદિક વા અન્ય સામગ્રીએવડે વિષચે।ને પોષણુ કરે છે-જુતૃહલ- 
પ્રમાદાદિરૂપ પ્રવતે છે; ત્યાં તે પાપ તે। ઘણું ઉપજાવે પણ્‌ કાંઇ પર્મસાધન 
નથી, છતાં ત્યાં ધર્મ માને, તે સર્વ પણુ કુધર્મ છે. 

વળી કે।ઇ, શરીરને તે] ક્લેશ ઉપજાવે, હિંસાદિક નિપન્વે, વા કેષા- 
યાદિરૂપ પ્રવર્તે છે. જેમ કે।!ઈ પંચાસ્નિ તાપે છે, પણુ ત્યાં અસિવડે નાના- 
ગ્નોટા જીવો સળગી જઈ હિસાદિક વધે છે, એમાં ધર્મ શે! થયે? ફે!ઇ 
અધોસુખ ઝૂલે તથા કેઈ ઉર્ધ્વબાહુ રાખે, ઇત્યાદિ સાધનથી તે। ત્યાં ડત્ેશ જ 
થાય; તેથી એ કાંઇ ધર્મનાં એગ નથી. 

વળી કોઇ, પવનસાધન કરે છે. ત્યાં નેતી-ધોતીઆદિકાર્ચોમાં જલાદિ- 
વડે હિંસાદિ ઉપજે છે, કોઇ ચસત્કાર ત્યાં ઉપજે તો તેથી માનાદિક વધે છે, 


અધિકાર છઠો-કુરેવકુગુરુકુધર્મ નિરાકરણ ૧૬૭ 
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શક 


પણુ ત્યાં કાંઇ ધર્મસ્રાધન નથી; ઈત્યાદિક કક્ષેશ તે! કરે છે, પણુ વિષય-ડષાય 
ઘટાડવાનું કાંઈ સાધન કરતે! નથી, એતરંગમાં માત્ર કોધ-માના-માયા-લેભને। 
અભિપ્રાય છે, છતાં નિરથેક ડલેશ કરી ત્યાં ધર્મ માને છે, પણુ એ ઝુધર્મ છે. 


વળી કેઈ, આ લેકનાં દઃખ સહુન ન થવાથી, પરલે।કમાં દષ્ટની 
ઇચ્છાથો, તથા પોતાની પૃન્ત વધારવા અર્થે પ્રવતે છે, વા કેઈ ક્રોધાદિકથી 
આપઘાત કરે છે; જેમ કોઈ પતિવિચોગથી અસ્તિમાં બળી સતિ કહેવડાવે છે, કે।ઇ 
હિમાલયમાં ગળો જાય છે, કોઈ કાશીમાં જઈ કરવત લે છે, તથા કે!ઇઇ જીવતાં 
મરણુ લે છે, ઈત્યાદિક કાર્ય કરી ત્યાં ધમે માને છે, પણુ આપઘાત એ તો! મહાન 
પાપ છે. ને શરીરાદિથી અતુરાગ ઘટ્યો હતે, તો! તપશ્ચરણાદિ કરવું હતું, પણુ 
મરણુ પામવામાં કયું ધમેતું અગ થયું ? કારણુ કે-આપઘાત કરવે। એ તે કુધમે છે. 

એજ પ્રમાણે અન્ય પણુ ઘણાં કુધર્મનાં એગ છે. અહોં કયાં સુધી 
કહીએ ? ટુંકામાં-જ્યાં વિષય-કષાય વધવા છતાં ધર્મ માનવામાં આવે છે, તે 
સર્વ કુધમે જાણુવા. જુએ ! કાળરદોષથી જેનધર્મમાં પણુ કુધર્મની પ્રવૃત્તિ 
થઈ રહો છે. જૈનધર્મમાં જે ધર્મપર્વ કહ્યાં છે, તેમાં તો વિષયકષાય છેડી 
સંયમરૂપ પ્રવર્તવું યોગ્ય છે, છતાં સૈયમને તો આદરતા નથી, અને ત્રતાદિનામ 
ધરાવી ત્યાં નાનાપ્રકારના શ્રંગાર બનાવે છે, ગરિષણભેોજનાદિ કરે છે, કુતૂહુલાદિ 


૪. અ 


કર્‌ છે, તથા જીગારાદિ કષાય વધારવાનાં કાર્ય કરી મહાપાપરૃપ પ્રવર્તે છે. 


વળી પૂજનાદિ કાર્યોમાં ઉપદેશ તે એ હતો કે “સાવચજેન્ઞો થછુજુળ્ય* 
રાશ્ઞો જ્ઞોષાયનાઈ” ઘણાં પૃણ્યસમૂડમાં પાપનો એશ દોષના અર્થે નથી.” 
પણુ એ છલવડે પૂજાપ્રભાવનાદિકાર્ચોમાં રાત્રિમાં દીપકાદિવડે, વા અનંતકાયા- 
દિના સંગ્રહવડે, વા અયત્નાચારપ્રવૃત્તિવડે, હિંસાદિરૂપ પાપ તો! ઘણું ઉપજાવે, 
પણુ સ્તુતિભક્તિઆદિ શુભપરિણામએે।માં પ્રવર્તે નહિ, વા થોડો પ્રવર્તે, તે 
ત્યાં તોટો તો ઘણે! અને નફે્‌। થોડો વા કાંઇ નહિ. એટલે એવાં કાર્ય કરવામાં 
તો ખૂરું જ દેખાય છે. વળી જિનમંદિર તે ધર્મનું સ્થાન છે, છતાં ત્યાં 
નાનાકકારની કુક્થાએ કરવી, શયન કરવું, ઇત્યાદિ પ્રમાદરૂપ કોઇ પ્રવર્તે છે, 


વળી ત્યાં આગબગીચાદિ બનાવી, પોતાના વિષયકષાય પોષે છે, લોભીપુરુષોને 
દાનાદિ આપી તેમની અસત્યસ્તુતિવડે પોતાનું મહેતપણું માને છે, ઇત્યાદિ 


પ્રકારવડે પોતાના વિષયકષાયને તો વધારે છે, અને ધર્મ માને છે, પણુ 
જનધમે તો! વીતરાગભાવરૂપ છે, તેમાં આવી પ્રવૃત્તિ માત્ર કાળદેોાષથી જ 
નેવામાં આવે છે. એ પ્રમાણે કુધમસેવનને। નિષેધ કર્યોચ. હવે તેમાં મિથ્યા- 
ત્વઘભાવ કૈવી રીતે છે, તે અહોં કહીએ છીએ--- 

તત્ત્વશ્રદ્ધાનમાં પ્રચાજનભૂત તે એક એ છે કે-'રાગાદિક છૈડવા' અને 
એનું જ નામ ધમે છે. ને રાગાદિભાવો વધારીને ધર્મ માને, તે! ત્યાં તત્ત્વ- 


1૬૪: શ્રી માક્ષમાગ પ્રકાશક 
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શ્રદ્ધાન કયાં રહું? ત્યાં તો તે જિનઆજ્તાથી પ્રતિકુલ થયચે।. રાગાદિભાવ 
તો પાપ છે; તેને ધર્મે માન્યો એજ જૂઠશ્રદ્ધાન થયં. માટે કુધમેસેવનમાં 
'સિથ્યાત્વભાવ છે. એ પ્રમાણે કુદેવકુગુર્કુશાસ્રસેવનમાં મિથ્યાત્વભાવની પુણ્તા 


થતી જાણી, અહોં તેનું નિરૂપણુ કર્યું. શ્રીષટ્પાડુંડમાં પણુ કહ્યું છે કે- 
જીરિછિયટેવં ધચ્થ, જુર્છિવહિમે ચ વંટ્‌ળ ઝો હું; 
જઝ્નામયમારવટો, મિચ્છાઢિટ્ટી દવે તો ઇં. 
 અઅથે--જે કોઇ લજ્જા, ભય અને મોઢાઇથી પણુ કુત્સિતદેવધમેલિગને 
વેદન ફરે છે, તે મિથ્યાદ્ણિ છે. માટે જે મિથ્યાત્વને ત્યાગ કરવા ઈચ્છે 
છે, તે કુદેવકુગુરુકુધર્મના પહેલાં જ ત્યાગી થાય, સમ્ચકૃત્વના પચ્ચીસ મળ- 
રદાષાોના ત્યાગમાં પણુ અમૂઢદષિ વા છ આયતનમાં પણુ તેનો જ ત્યાગ 
કરાવ્યો છે. માટે તેનો અવશ્ય ત્યાગ કરવો. વળી એ કુદેવાદિકના સેવનથી 
જે મસિથ્યાત્વભાવ થાય છે, તે હિંસાદિપાપાથી પણુ મહાનપાપ છે. કારણુ 
જે-એના ફળથી નિગોદનર્કાદિપર્યાય પ્રાસ થાય છે; ત્યાં અનેતડાળસુધી મહા- 
સંકટ પામે છે, તથા સમ્યગજ્તાનની ગ્રાશ્તિ પણુ મહાફુલભ થઇ નય છે. શ્રીષ2- 
યાહુડમાં ( ભાવપાહુડમાં ) પણુ કહ્યું છે કે-- 
ગુઃસ્છિઘધ*્મમ્મિઃગો, જુચ્છિયયાલસિમિસ્િયંઝુસો; 
શુઃચ્છિયતર્વ ગુળતો, જુચ્છિયમદ્માયળો ફોર્‌. 
જે કુત્સિત્ધર્મમાં લીન છે; ડુત્સિત્‌ પાખંડીએની ભક્તિવડે સંયુક્ત છે, 
તથા કુત્સિતૂતપ કરે છે, તે જીવ કુત્સિતૂ અર્થાત્‌ માઠીગતિ લોગવવાવાળે। થાય 
છે. માટે હે ભવ્ય ! કિચિત્‌માત્ર લોભ વા ભયથી પણુ એ ડુદેવાદિનું સેવન ન 
ઝર | કારણુ કે તેનાથી અનંતકાળસુધી મહાડુઃખ સહન કરવું થાય છે, માટે એવે 
મિથ્યાત્વભાવ કરવે। ચોગ્ય નથી. જેનધમૈમાં તે એવી આસ્નાય છે કે-પહેલાં મે ટું* 
'પાપ છોડાવી, પછી નાનુંપાપ છોડાવવામાં આવે છે. તેથી એ મિથ્યાત્વને 
સાતવ્યસનાદિથી પણુ મહાનપાપ જાણી પહેલાં છેયવ્યું છે. માટે જે પાપના 
કળથી ડરતો! હોય, તથા પાતાના આત્માને દુઃખસસુદ્રમાં ડુબાવવા ન ઇચ્છતે। 
હોય, તે જીવ આ મિશ્યાત્વપાપને અવશ્ય છેડે. નિદાપ્રશેસાદિના વિચારથી 
પણુ શિથિલ થવું ચોગ્ય નથી. નીતિશાસ્ત્રમાં પણુ એમ કહ્યું છે કે-- 
સિન્ટ્ન્યુ તીતિનિષુળા યટ થા સ્તુવન્તુ, 
ણદ્મીઃ તમાવિદ્ષલુ મચ્છતુ વા યથેઇમ્‌ ; 
ન જસેવ વા મરળમસ્તુ યુમાન્તરે વા, 
3 સથાયાત્વશ! ત્રવિચજસ્તિ ઘટ ત ધીર! 
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અય--કેઇ નિદે છે તો નિંદો, ્તુતિ કરે છે તો સ્તુતિ કરો, લક્ષ્મી 
આવો વા જાએ, તથા મરણુ આજે જ થાએ વા યુગાંતરે થાએ ! પરંતુ 
નીતિમાં નિષુણષુરૂષા ન્યાયમાગૈથી એક પગલું પણુ ચલિત થતા નથી. એવે 
ન્યાય વિચારી, નિદાપ્રશંસાદિના ભયથી વા લેોાભાદિકથી પણુ અન્યાયરૂપ 
મિથ્યાત્વપ્રવૃત્તિ કરવી ચોગ્ય નથી. અહો ! દેવગુરૂધમે તે! સર્વૌત્યુષ્ટ પદાર્થ છે, 
એના આધારે તે। પર્મ છે, તેમાં શિથિલતા રાખે તો અન્યધમે કેવી રીતે થાય? 
ઘણું શું કહેવું, સર્વથાપ્રકારે એ કુદેવકુશુરુકુધર્મના ત્યાગી થવું ચેગ્ય છે. 
કારણુ કે-કુદેવાદિકનો ત્યાગ ન કરવાથી મિથ્યાત્વભાવ ઘણે પુષ્ટ થાય છે. 
અને આ કાળમાં અહોં તેની પ્રવૃત્તિ વિશેષ નેવામાં આવે છે, માટે અહીં 
તેના નિષેધરૂપ નિરૂપણુ કર્યું છે. તેને જાણી મિથ્યાત્વભાવ છેડી પેોતાતું 
ઝેલ્યાણુ કરે. ! 
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એ પ્રમાણે શ્રીમોક્ષમાગૅપ્રકાશક નામના શાસ્તમાં 
કુદૈવકુગુરુકુધર્માનિષેધવણુનર્‌પ-છઠ્ઠો અધિકાર સમાસ. 
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આવધકાર સાતમા 
હાસ રાધર? 





જૈનમતાનુયાયી સિથ્યારથ્ટિઓનું સ્વરૂપ 


આ લભવતરૂતુ' મૂળ એક, જાણા સચિથ્યાભાવ; 

તેહને કરી નિમૂળ હવે; કરીએ મોક્ષ ઉપાય. 
હુવે જે જીવો જેની છે તથા જિનઆસ્તાને માને છે, તેમને પણુ મિથ્યાત્વ 
રહે છે, તેનું અહીં વણુન કરીએ છીએ-કારણુ કૈ એ મિથ્યાત્વશત્રુનો એશ 
પણુ ખૃરો છે, તેથી એ સૂક્મમિથ્યાત્વ પણુ ત્યાગવા ચોગ્ય છે. જિનાગમમાં 
નિશ્ષય-વ્યવહારરૂપ વર્ણુન છે; તેમાં યથાર્થનું નામ નિશ્ચય, તથા ઉપચારનું નામ 
વ્યવહાર છે. તેના સ્વરૂપને નહિ જાણુતાં અન્યથા પ્રવર્તે છે, તે અહીં કડીએ છીએ. 


કેવળનિશ્રયનયાવલ'બી જેનાભાસોનું નિરૂપણ 

જાઇ જીવ નિશ્ચચને નહિ જાણતાં માત્ર નિશ્ચષયાભાસના શ્રદ્ધાની બની 
પોતાને સોક્ષમાર્ગી માને છે, પોતાના આત્માને સિદ્ધસમાન અતુભવે છે, 
પણુ પોતે પ્રત્યક્ષ સેસારી હોવા છતાં ભ્રમથી પોતાને સિદ્ધ માને, એ જ 
મિથ્યાદષ્ટિ છે. શાસ્રોમાં આત્માને જે સિદ્ધસમાન કહ્યો છે, તે દ્રવ્યદષ્ટિથી કહ્યો 
છે, પણુ પર્યાયઅપેક્ષા સિદ્ધસમાન નથી, જેમ રાજા અને રંક, મનુષ્યપણા।ની અપે- 
ક્ષાએ તે સમાન છે, પણુ રાજા તથા રંકપણાની અપેક્ષાએ સમાન નથી; તેમ 
સિદ્ધ અને સંસારી, જીવપણાની અપેક્ષાએ તે। સમાન છે; પરંતુ સિદ્ધપણા અને 
સંસારીપણાની અપેક્ષાએ સમાન નથી, છતાં આ સિદ્ધસમાન પોતાને 
શુદ્ધ માને છે, પણુ શુદ્ધ અને અશુદ્ધ અવસ્થા એ તે! પર્યાય છે, એ પર્યા- 
યઅપેક્ષા જે સમાનતા માને છે, તે મિથ્યાદ્ષ્ટિ છે. 

વળી કેઈ પોતાને કેવળસ્તાનાદિને। સદ્ભાવ માને છે, પોતાને ક્ષયે।પ- 
શામરૂપ મતિશ્રતાદિસાનને સદ્ભાવ છે; અતે ક્ષાચિકભાવ તો કમને ક્ષય 
થતાં જ થાય છે, છતાં બ્રમથી કમને। ક્ષય થયા વિના પણુ પોતાને ક્ષાચિક- 
ભાવ માને છે, તે પણુ મિથ્યાદછિ છે, શાસ્રોમાં સવજીવોને1 કેવળસ્તાનસ્વભાવ 
કહ્યો છે, પણુ તે શક્તિઅપેક્ષાએ કહ્યો છે, કારણુ કે-સર્વજીવોમાં કેવળ- 
સાનાદિરૂપ થવાની શક્તિ તો છે, પણુ વતૈમાન વ્યક્તતા તે! તે વ્યક્ત થતાં 
જ કહી છે. કોઈ એમ માને છે કે-“આત્માના પ્રદેશે।માં તો કેવળસાન જ 
છે, પણુ તે ઉપરના આવરણુથી પ્રગટ થતું નથી.” એ પણુ બ્રમ છે, જે કેવળ- 
ર્રાન વજપટલાદિ આડાં છતાં પણુ વસ્તુને જાણે, તે કમ આડાં આવતાં કેમ 


કિક કાર્‌ સાતમો-જેતમતાતુયાચી રકિનાંધકન સ્વરૂપ ૨૦ 
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અટકે ?. માટે કર્મના નિમિત્તથી જુવળજ્ઞાનનો અભાવ જ છે. જો તેનો નિરંતર 
સદ્ભાવ રહે, તો! તેને પારિણાસમિડભાવ કહેત, પણુ તે તે! ક્ષાયિકભ્રાવ છે. 
સર્વભેદ જેમાં ગભિ'ત છે એવે! ચૈતન્યભાવ, તે જ પારિણુા।મિકભાવ છે, પણુ 
તેની મતિસ્ાનાદિરૂપ વા કેવળર્ાનાદિરૂપ અનેક અવસ્થા છે, તે પારિણામિક- 
ભાવ નથો, તેથી ફેવળસ્તાનનેો સદ્ભાવ સર્વદા માનવો યોગ્ય નથો. વળી 
શાસ્ત્રોમાં જે સૂયેનું દેછાત આપ્યું છે, તેના એટલે। જ પરમાર્થ સમજવે। ફે- 
જેમ સેઘપટલ ડ્ર થતાં સૂર્યનો પ્રકાશ પ્રગટ થાય છે, તેમ કમૌદય દ્ર થતાં 
કેવળજ્ઞાન થાય છે. તથા જેમ સૈધઘપટલ થતાં સૂર્યપ્રકાશ પ્રગટ થતે। નથી, 
તેમ કર્મઉટય થતાં કેવળસ્તાન થતું નથી; પણુ એવો ભાવ ન લેવે। કે-જેમ 
સૂર્યમાં પ્રકાશ રહે છે, તેમ આત્મામાં કેવળસ્તાન રહે છે, ડારણુ કે-દૃછાંત સર્વ- 
પ્રકારે મળતું આવે નહિ. જેમ પુદ્ગલમાં વણુગુણુ છે; તેની હરિત-પીતાદિ અવસ્થા 
છે, તેમાં વર્તમાનમાં કોઈ અવસ્થાના સદૂભાવમાં તેની અન્ય અવસ્થાનો અભાવ 
જ છે, તેમ આત્મામાં ચતન્યગુણુ છે, તેની મતિજ્તાનાદિરૂપ અવસ્થા છે, તેમાં 
વર્તમાનમાં ફે!ઇઇ અવસ્થાના સદ્ભાવમાં તેની અન્ય અવસ્થાને અભાવ જ છે, 


પ્રક્--આવરણુ નામ તો વસ્તુને આચ્છાદવાનું છે, હવે નને કેવળજ્ઞાનને। 
સદ્ભાવ નથી, તે કેવળજ્ઞાનાવરણુ શા માટે કહે છો ? 

ઉત્તર-શક્તિને વ્યક્ત ન થવા દે, તેની અપેક્ષાએ આવરણુ કહ્યું છે, ર 
દૅશચારિત્રનો અભાવ હોતાં શક્તિ કં" અપેક્ષાએ અપ્રત્યાખ્યાનાવરણુ- 
કષાય કહ્યો છે, તેમ અહોં જાણુવું. અહીં એમ સમજવું કે-વસ્તુમાં પરનિમિત્તથી 
જે ભાવ થાય તેનું નામ ઓપાધિકભાવ છે, તથા પરનિમિત્તવિના જે ભાવ થાય 
તેનું નામ સ્વભાવભાવ છે. નેમ જળને અગ્નિનું નિમિત્ત થતાં ઉષ્ણુપણું થયું, ત્યાં 
તો શીતળપણુાનાો અભાવ જ છે, પરંતુ અગ્નિનું નિમિત્ત મટતાં તે શીતળ 
જ થઇ! જાય છે, તેથી સદાકાળ જળનો સ્વભાવ શીતળ કહેવામાં આવે છે. 
કારણુ કે-એવી શક્તિ તેમાં સદા હોય છે, પણુ તે પ્રગટ થતાં જ “સ્વભાવ 
વ્યક્ત થયે!' કહેવામાં આવે છે. કોઈ વેળા તે વ્યક્તરૂપ થાય છે; તેમ આત્માને 
કર્મનું નિમિત્ત થતાં અન્યરૂપ થચું, ત્યાં તે! ફેવળજ્ઞાનનેો અભાવ જ છે, પરંતુ 
કર્મનું નિમિત્ત મટર્તાં સર્વદા કેવળરસાન થઈ જાય છે, તેથી સદાકાળ આત્માને 
સ્વભાવ કેવળજ્તાન કહેવામાં આવે છે. કારણુ કે એવી શક્તિ તેમાં સદા હેય 
છે, પણુ તે વ્યક્ત થતાં જ “સ્વભાવ વ્યક્ત થચે!' કહેવામાં આવે છે. વળી જેમ 
શીતળસ્વભાવવડે ઉષ્ણુજળને પણુ શીતળ માની તેનું પાનાદિ કરીએ, તે! 
તેથી દાઝડું જ થાય, તેમ ફેવળજ્ઞાનસ્વભાવવડે અશુદ્ધ આત્માને પણુ કેવળ- 
સાની માની અતુભવવામાં આવે, તો તેથી ડુ:ખી જ થાય. એ પ્રમાણે જે 
આત્માને કેવળજ્તાનાદિરૂપ અનુભવે છે, તે મિથ્યાદૃષ્િ છે 





ર૦૨ શ્રી મોક્ષમાગ પ્રકાશક 





વળો કોઈ પોતાને રાગાદિભાવ પ્રત્યક્ષ હોવા છતાં પણુ ભ્રમથી આત્માને 
રાગાદિરહિંત માને છે. ત્યાં અમે પૃછીએ છીએ ફે-આ રાગાદિક થતા નેવામાં 
આવે છે, તે ક્યા દ્રવ્યના અસ્તિત્વમાં છે ? જે શરીર વા કર્મપુદ્ડગલના અસ્તિ- 
ત્વમાં હોય તો એ ભાવ અચેતન વા મૂતિ'ક હોય, પણુ આ રશગાદિક તે 
પ્રત્યક્ષ ચેતનતાસહિત અમૂર્તિકભાવ જણાય છે, માટે એ ભાવો આત્માના જ 
છે. શ્રીસમયસારકેળશામાં પણુ કક્યું છે કે-- 


છાયેલ્વાટ્જલ ન વર્મ ન ત તઝ્ીવક્રગુસ્યોકેયો- 
રજ્ઞાયાઃ ત્રજૃતે! ર્વજાયેજજસુમમાવાતુયંમાસ્જુતિ! । 


સેજસ્યાઃ પ્રશ્નનેરાચિસ્વજસનાઝ્નીવોડસ્ય ર્તા તતો 
હ 
જ્ીવસ્યેવ અ વમ તચ્રિટ્નુમ જ્ઞાતા ત થરપુટજ: | 


એ રાગાદિર્પભાવકમે કોઈ અન્યે કર્યા' નથી, તેથી એ કાર્ચભૃત છે, 
તથા જીવ અને કમૈપ્રકુતિ એ ખનેતું પણુ ક્વવ્ય નથી, કારણુ-જે એમ હોય 
તે! અચેતનકર્મપ્રકુતિ પણુ ડર્તા ઠરે, તથા તે ભાવકમૅેનું ફળ જે સુખદુઃખ છે, 
તે તેને ભોગવવું થાય, પરંતુ એ અસૈભવ છે; તથા એકલી કર્મપ્રમૃતિનું પણુ એ 
કર્તન્ય નથી, કારણુ કે-તેનામાં અચેતનપણે પ્રગટ છે, માટે એ રાગાદિકને 
કર્તા જીવ જ છે, અને એ રાગાદિક જીવતું જ કર્મ છે, કારણુ કૈ-ભાવકર્મ તે 
ચેતનનાં અતુસારી છે, ચેતનાવિના હોય નહિ, તથા ષુટ્ગાલ જ્ઞાતા નથી, એ 
પ્રમાણ રાગા!દિકભાવ જીવના અસ્તિત્વમાં છે. જે રાગાદિકભાવે।નું નિમિત્ત કર્મને 
જ માની પોતાને રાગાદિકનેો અકર્તા માને છે, તે પોતે કર્તા હોવા છવાં 
પોતાને નિરૂધમી ખનો પ્રમાદી રહેવું છે, તેથી કમનો જ દોષ ઠરાવે છે. પણુ 
એ તેનો દુ:ખદાયક ભ્રમ છે. શ્રીસસયસારકળશામાં પણુ કહ્યું છે કે-- 


ર1મઝન્મતિ નિમિસવાં ૫રટ્રચ્યમેવ વ્યતિ વે તુ તે 
૩ઝત્તરસ્તિ ન હિં મોદવાદિનીં શુટ્વોધવનિધુરાન્ધવૂટયઃ 


જે જીવ રાગાદિકની ઉત્પત્તિમાં પરદ્રવ્યતું જ નિમિત્તપણું માને છે, તે જીવ 
પણુ શુદ્ધેસાનથી રહિત છે અંધખુદ્ધિ જેની, એવો ખની મેોાયનટીની પાર 
ઉતરતે। નથી. વળી શ્રીસમયસારના સર્વવિશુદ્ધસ્ાનાધિકારમાં જે આત્માને 
અકર્તા માને છે, અને એમ કહે છે કે-કમ જ જગાડે છે, સુવાડે છે, પરઘાત- 
ઝથી હિંસા છે, વેદકર્મથી ખ્રહ્ઘા છે, માટે કર્મ જ કર્તા છે, એમ માનનાર 
જઝેનીને સાંખ્યમતી કહ્યો છે. જેમ સાંખ્યમતી આત્માને શુદ્ધ માની સ્વછંરી 
થાય છે, તેમ જ આ પણુ થયે. એવા શ્રદ્ધાનથી આ દોષ થયે કે-રાગા- 


અધિકાર સાતમો-જેનમતાનુયાચી ચિથ્યાટૃષ્ટિઓનું સ્વરૂપ ૨૦૩ 





દિકને પોતાના ન નણ્યા અને પોતાને તેનો અકર્તા માન્યો, એટલે રાગાદિક 

થવાનો ભય રહ્યો નહિ, અથવા રાગાદિક મટાડવાને ઉપાય પણુ રહ્યો નહિ, 

છમેટલે સ્વછેદી ખની ખોટાં કમે ખાંધી અનેતસસારમાં ભટફે છે. 
પ્રશ્ન--શ્રીસમયસારમાં જ એમ કહ્યું છે ફે-- 


વર્ળાઘા વા રામમોદાર્‌યો વા, 
મિજ્ના માવા! સર્વ્વ ળ્વાશ્ય છુંસ$; 

અથે--વર્ણાદિક વા રાગાદિકભાવ છે, તે ખધાય આ આત્માથી ભિન્ન 
છે, વળી ત્યાં જ રાગાદિકને પણુ પુદ્ગાલમય કહ્યા છે, તથા અન્યશાસ્ત્રેમાં 
પણુ આત્માને રાગાદિકથી ભિન્ન કહ્યો છે, તે કૈવી રીતે છે ? 

ઉત્તર-પરદ્રવ્યના નિમિત્તથી એ રાગાદિક્ભાવ ઓપાધિકભાવ છે, અને 
આ જીવ તેને સ્વભાવ' જણે છે, તો તેને બૂરો કેમ માને ? વા તેના નાશને। 
ઉયયમ પણુ શા માટે કરે ? હુવે એ શ્રદ્ધાન પણુ વિપરીત છે, તેને છોડાવવા 
માટે સ્વભાવની અપેક્ષાએ એ રાગાદિકને ભિન્ન કહ્યા છે, તથા નિમિત્તની 
સુખ્યતાથી પુદ્ગલમય કહ્યા છે. જેમ વેઘ રોગને મટાડવા ઇચ્છે છે, તે ને 
રીતની અધિકતા દેખે, તો તેને ઉપ્ણુઔષધ્િ ખતાવે, તથા ઉષ્ણુતાની અધિ- 
કતા દેખે, તો તેને શીતલઔષધિ ખતાવે, તેમ શ્રીગુરુ રાગાદિક છેોડાવવા 
ઈચ્છે છે, હવે જે રાગાદિકને પરના માની સ્વછંદી ખની નિરૂઘમી થાય, તેને 
તો! ઉપાદાનકારણની સુખ્યતાથી “રાગાદિક આત્માના છે” એવું શ્રદ્ધાન કૅરાવ્યું; 
તથા જે રાગાદિકને પોતાનો સ્વભાવ માની તેના નાશને। ઉદ્યમ કરતે। નથી, 
તને નિમિત્તકારણુની સુખ્યતાથી “રાગાદિક પરભાવ છે” એવું શ્રદ્ધાન કરાવ્યું; 
હવે એ ખને વિપરીતશ્રદ્ધાનથી રહિત થતાં સત્યશ્રદ્ધાન થાય, ત્યારે તે એમ 
માને ફે-આ રાગાદિકભાવ આત્માનો સ્વભાવ તો નથી, પણુ કંમના નિમિત્તથી 
આત્માના અસ્તિત્વમાં વિભાવપર્યાય ઉપજે છે, તે નિમિત્ત મટતાં-તેનો નાશ 
થતાં સ્વભાવભાવ રહો જાય છે, માટે તેના નાશનો ઉદ્યમ કરવે। યોગ્ય છે. 

પ્રશ્ષ--જે કર્મના નિમિત્તથી એ થાય છે, તો જ્યાંસુધી કમેનેો ઉદય 
રહે, ત્યાંસુધી વિભાવ કેવી રીતે ટ્ર થાય ? માટે તેનો ઉઘમ કરવે તો 
નિરર્થક છે. 

ઉત્તર--એક કાર્ય થવામાં અનેક કારણુની આવશ્યક્તા છે, તેમાં જે 
કારણુ ખુદ્ધિપૂર્વકનાં હોય, તેને તો પોતે ઉદ્યમ કરી મેળવે, તથા અખુદ્ધિ- 
પૂવૈેકનાં કારણુ સ્વયં મળે, ત્યારે કાર્યસિદ્ધિ થાય છે; જેમ પુત્ર થવાનું કારણુ 
ખુદ્ધિપૂર્વક તો! વિવાહાદિક કરવો એ છે, તથા અખુદ્ધિપૂર્વકકારણુ ભવિતવ્ય 
છે; હુવે ત્યાં પુત્રના અથી” વિવાહાદિકનો તે ઉધમ કરે, અને શવિતબ્ય સ્વયં 


૨૭૪ શ્ર સોક્ષમાગઃ પ્રકાશકં 





થાય, ત્યારે પુત્ર થાય; તેમ વિભાવ ડ્ર૨ કરવાનું કારણુ બુદ્ધિપૂર્વક તે! તત્ત્વ- 
વિચારાદિક છે, તથા અખુદ્ડિપૂર્વક મોહકર્મનતો ઉપશમાદિક છે, હવે તેને 

7૧૨ દ 
અર્થી તત્ત્વવિચારાદિકના તો ઉદ્યમ કરૈ, તથા મે।હુડર્મના ઉપશમાદિક સ્વયં 
થાય, ત્યારે રાગાદિક ટ્ર થાય. 


પ્રશ્ન--જેમ વિવાહાદિક પણુ ભવિતવ્ય આધીન છે, લેમ વતત્ત્વવિચારા- 
દિક પણુ કર્મના ક્ષચોપશમાદિકને આધીન છે, માટે ઉઘમ કરવે। નિરર્થક છે. 


ઉત્તર--તત્ત્વવિચારાદિ કરવાયોગ્ય જ્તાનાવરણુનો ક્ષયોપશમ તે તને 
થયે! છે, તેથી જ ઉપયે।ાગને ત્યાં લગાવવાનો ઉઘમ કરાવીએ છીએ; અસંતજ્તી- 
જીવોને! ક્ષચે।પશ્મ નથી, તેથી તેમને શા માટે ઉપદેશ આપીએ ? 

4 પ્રશ્ષ--હોનહાર (ભાવીભાવ) હોય, તે! ત્યાં ઉપષચોગ લાગે, હોનહાર 
સિવાય કેવી રીતે લાગે ? 


ઉત્તર--જે એવું શ્રદ્ધાન છે, તે! સર્વકાળ કોઈ પણુ કાર્યનો ઉદઘમ તું 
ન ૩૨, તું ખાનપાન અને વ્યાપારાદિકનેો તે ઉદ્રમ ડરે છે, અને અહોં 
હોનહાર ખતાવે છે, તેથી જાણીએ છીએ કે-તારેો અતુરાગ જ અહીં નથી; 
માત્ર માનાદિકથી જ આવી જુઠી વાતે। બનાવે છે. એ પ્રમાણે રાગાદિક હોવા 
છતાં પણ તેનાથી રહિત જે આત્માને માને છે, તે મિથ્યાદષ્િ જાણુવા. 

વળી તે કર્મનોકર્મનેા સંખેધ હોવા છતાં પણુ આત્માને નિબંધ માને છે, પણુ 
તેનું બંધન તે પ્રત્યક્ષ જેઇએ છીએ, સ્ાનાવરણાદિકથો જસ્ાનાદિકને ધાત જઇએ 
છીએ, શરીરવડે તેના અતુસાર થતી અવસ્થા નેઇએ છીએ, તો ખ'ધન કેવી રીતે 
નથી ? જે બધન ન હોય તે। સોક્ષમાગી તેના નાશને। ઉદ્યમ શા માટે કરે ? 
પ્રશ્ષ--તે શાસ્રામાં આત્માને કર્મનેોકર્મથી ભિજ્ઞન અખદ્ધસ્પૃછણ્ટ ઠેવી 
રીતે કહ્યો છે ? 
ઉત્તર--સખધ અનેક પ્રકારના છે, ત્યાં તાદાત્મ્યસંબધ અપેક્ષાએ આત્મા 
ને કમેનેોકર્મથી ભિનજ્ઞ ડહ્યો છે. તથા દ્રવ્ય પલટી જઇ, એકખીજાથી મળો જઇ એક 
થઇ જતું નથી, એ જઅપેક્ષાએ આત્માને અખદ્ધસ્પૃષ્ટ કહ્યો છે, પણુ નિમિત્ત- 
_નેમિત્તિકસેબંધ અપેક્ષાએ બંધન છે જ; તેના નિમિત્તથી આત્મા અનેક અવસ્થા 
ધારણુ ૩૨ જ છે. તેથી પોતાને સર્વથા નિર્ખધ માનવે।, એ મિથ્યાદૃષ્ટિ છે. 
 ગ્રશ્ષ--અમારે તો ખંધમે[ક્ષના વિકલ્પ કરવો! નથી, ફારણુ કે-શાસમાં 
મ કહ્યું છે કે-“ગ્ો મધર સુજ્ઞઝ તુળ(, લો બંધફે ળ સંતિ અર્થે-જે જીવ 
ખંધાયો તથા સુક્ત થયે! માને છે, તે નિ:સંદદેહુ બંધાય છે”. 

ઉન્તર--જે જીવ કેવળ પર્યાયદષ્ટિ થઇ ખંધ-સુક્ત અવસ્થાને જ માને 
' છે, દ્રવ્યશ્વભાવને ગ્રહણુ કરતો નથો, તેને એવે! ઉપદેશ આપ્યો! છે ફે-દ્રવ્ય- 


અધિકાર સાતશ-જેનમતાનુયાયી સિથ્યાટષ્ટિઓનુ' સ્વર્ષ શ્‌૦્પં 





સ્વભાવને નહિ જાણુતો એવે જીવ ખંધાચે।-સુક્ત થચો। માને છે, તે જ ખેધ છે, 
ને સર્વથા જ ખેધ-સે।ક્ષ ન હોય, તો એ જીવ “બંધ છે' એડું શા માટે કહે છે ? 
ખેધના નાશને। તથા સુક્ત થવાનો ઉદ્યમ શા માટે કરવામાં આવે છે ? અને 
આત્માતુભવ પણુ શા માટે કરવામાં આવે છે ? માટે દ્રવ્યટછિવડે તે! એક- 
દશા છે, તથા પર્યાયદષ્ટિવડે અનેક અવસ્થા થાય છે, એમ માનવું ચે।ગ્ય છે. 


એ જ પ્રમાણે અનેક પ્રકારથી કૈવળનિશ્ષયનયના અભિપ્રાયથી વિર્‌દ્ધ- 
શ્રદ્ધાનાદિક કરે છે. જિનવાણીમાં તે! નાનાપ્રકારે નયઅપેક્ષાથી કે!ઇ ઠેકાણે 
કેવું, તથા કોઈ ઠેકાણે કેવું નિરૂપણુ કર્યું છે, હવે આ પોતાના અભિપ્રાયથો 
નિશ્ચયનયની સુખ્યતાથી જે કથન કર્યું હાય, તેને જ ગ્રહેણુ કરી મિથ્યાદષ્ટિને 
ધારણુ કરે છે. જિનવાણીમાં તો સમ્યગદર્શનસ્ાનચાશિત્રની એક્તા થતાં 
મોક્ષમાર્ગ કહ્યો છે; હુવે સમ્યગદર્શન-જ્ઞાનમાં તે સાતતત્ત્વાતું શ્રદ્ધાન-સ્ાન 
થવું જેઇએ, પણુ તેનો આને વિચાર નથી, તથા સમ્યગચારિત્રિમાં રાગાદિક 
દૂર કરવા નેઇએ, તેનો પણુ આને ઉદ્યમ નથી, માત્ર એક પાતાના આત્મા- 
ને શુદ્ધ અનુભવવા તેને જ સોક્ષમાર્ગ માની સંતુષ્ટ થયો છે. વળી તેનો 
અભ્યાસ કરવા માટે એતરંગમાં એવું ચિંત્તન કરવા ઇચ્છે છે કે-“ડું સિદ્ધ- 
સમાન શુદ્ધ છું, ફેવલર્રાનાદિસહિત છું, દ્રવ્યકર્મનોકર્મ રહિત છું, પરમાનંદ- 
મય છું, તથા જન્મમરણાદિ ફુઃખ મને નથી,” ઇત્યાદિ ચિત્વન કરે છે; હુવે 
અહોં પૂછીએ છીએ કે-એ ચિત્વન ને દ્રવ્યદષ્ટિથી કરો છે, તે! દ્રવ્ય તે 
શુદ્ધ-અશુદ્ધે સ4પર્યાયોનો સસ્રુદાય છે, તો તમે એકલે! શુદ્ધઅનુભવ જ શા 
માટે કરે છે! ર તથા પર્યાયદષ્ટિથી કરે છે, તો! તમારે વર્તમાનમાં તો અશુદ્ધ 
પર્યાય છે; છતાં તમે પોતાને શુદ્ધ કેવી રીતે માનો છે? ને શક્તિઅપેક્ષાએ 
શુષ્ધે માનો છે, તો “હું આવે હોવા ચેોગ્ય છું? એમ માનો, પણુ “ડું આવે 
જ છું' એમ શા માટે માને છે ર માટે પોતાને શુદ્ધરૂપ ચિત્વન કરવો એ 
ભ્રમ છે; કારણુ કે-તમે પોતાને સિદ્ધસમાન માન્યો, તો આ સંસારઅવસ્થા 
કોની છે? તથા તમને કેવલર્ઞાનાદિક છે, તો આ મતિજ્ઞાનાદિક કેને છે ? 
તમે દ્રવ્યકર્મનોકર્મરહિત છે, તે। જ્તાનાદિકની વ્યક્તતા તમને ફેમ નથી? 
તમે પરમાનેદમય છે, તે હવે કર્તવ્ય શું રહ્યું છે? તથા જન્મમરણાદિ- 
દુઃખ જ તમને નથી, તો! દુ:ખી શા માટે થાએ છે ર માટે અન્યઅવસ્થામાં 

અન્યઅવસ્થા માનવી, એ બ્રમ છે. 


પ્રશ્ન--તો શાસ્ત્રમાં શુદ્ધચિત્વન કરવાનો ઉપદેશ શા માટે આપ્યો છે? 


ઉત્તર--એક દ્રવ્યઅપેક્ષાએ શુદ્ધપણું છે, તથા એક પર્યાયઅપેક્ષાએ 
દ્ુદ્ધપણું છે; ત્યાં દ્ર્યઅપેક્ષાએ તે। પરદ્ર્યથી ભિન્નપણું તથા પોતાના ભાવોથી 


૨૦૬ શ્રી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





અભિન્નપણે, તેનું નામ શુદ્ધેપાણું છે, તથા પર્યાયઅપેક્ષાએ ઔપાષિકભાવે।નો 
અભાવ થવેો, તેનું નામ શુદ્ધપણુ છે. હવે શુદ્ધચિંત્વનમાં તો દ્રવ્યઅપેક્ષાએ 
શુદ્ધપણું ગ્રહણુ કર્યું છે. થ્રીસમયસારવ્યાખ્યામાં પણુ એજ ડદ્યું છે; યથા- 
'્રમસોડપ્રમસશ્ત ન મયત્યેવ "્વાસોવદ્રવ્યાંતરમાવેસ્યો મિજલ્નેનતોવાસ્યસાન: શુ 


ર્સ્યામિજવ્યતે” અર્થ-આત્મા પ્રમત-અપ્રમત્ત નથી, એજ સર્વ પરદ્રવ્યોના ભાવેથી 
ભિન્નપણાવડે સેવતાં “શુદ્ધ' એવો કહીએ છીએ.” વળી ત્યાં જ એમ કહ્યું છે ફે- 
“સમસ્તકાસ્યત્તપ્રતિયોસીળતિમેઝાઝુમૃસિમાત્રસ્વાસ્જુજઃ અર્થ--સમસ્ત કર્તા- 
કમે આદિ કારકેનના સસુડની પ્રકિયાથી પારંગત એવી જે નિર્મળ અનુભૃતિ, 
અભેદજ્ઞાનતન્માત્ર છે, તેથી શુદ્ધ છે.” માટે શુદ્ધશખ્દનો અર્થ એ પ્રમાણે 
જાણુવે1, તથા ફેવળશખ્દનો અર્થ પણુ આજ પ્રમાણે નણુવો કે-“પરભાવથી 
ભિન્ન નિઃકરેવળ પોતે જ' તેનું નામ કૈવળ છે. એ જ પ્રમાણે અન્ય પણુ યથાર્થ 
અર્થ અવધારવા. પર્યાયઅપેક્ષાએ શુદ્ધપણું માને વા પોતાને કેવળી માને તે 
મહાવિપરીતતા થાય, માટે પોતાને દ્રવ્યપર્યાયરૂપ અવલે।કવા. દ્રવ્યથી તે। 
સામાન્યસ્વરૂપ અવલેકવું, તથા પર્યાયથી અવસ્થાવિશેષ અવધારવી. એ જ 
પ્રમાણે ચિત્તન કરવાથી સસ્યગ્દૃણિ થાય છે; કારણુ કે-સત્ય અવલેક્યા વિના 
સમ્યગ્ટછિ નામ કેવી રીતે પામે ? 


વળી મે।ક્ષમાર્ગમાં તો રાગાદિક મટાડવાનું શ્રદ્ધાન-સ્રાન-આચરણુ કરવાનું 
હોય છે, તેનો તો! વિચાર જ નથી, માત્ર પોતાના શુદ્ધ અનુભવથી જ પાતાને 
સમ્યગ્દછિ માની અન્ય સર્વ સાધનોનો નિષેધ કરૈ છે, શાસ્્રાભ્યાસ ડેરવે। નિર- 
થક ખતાવે છે, દ્રવ્યાદિકના, ગુણુસ્થાન-માર્ગણાસ્થાનના, અને ત્રિલોડકાદિકના 
વિચારોને વિકલ્પ ઠૅરાવે છે, તપદશ્ચરણુકરવાને વૃથાક્લેશ કરવો માને છે, 
ત્રતાદિક કરવાં લેને બંધનમાં પડ્વું ઠરાવે છે તથા પૂજનાદિ સર્વકાર્ચૌને શુભા- 
શ્રવ જાણી ત્યાગવાર્‌પ પ્રરૂપે છે; ધ્ત્યાદિ સર્વસાધનોાને ઉઠાવી પ્રમાદી ખની 
પરિણુમે છે. જને શાસ્રાભ્યાસ નિરર્થક હૈય, તો સ્નિઓને પણુ ધ્યાન-અધ્યયન 
એ બેજ કાર્ય સુખ્ય છે. ધ્યાનમાં ઉપયોગ ન નેડાય ત્યારે અધ્યયનમાં જ 
ઉપયોગને લગાવે છે, પણ્‌ વચમાં અન્યહૈકાણુ ઉપચેગ લગાવવા ચે।ગ્ય નથી. 
ક્રાસ્્રવઠે તે! તત્ત્વોનાં વિશેષો જાણુવાથી સમ્યગ્દર્શન-સ્તાન નિર્મળ થાય છે, 
તથા જ્યાં ઝ્ધી તેમાં ઉપયોગ રહે, ત્યાં સુધી કષાય પણુ મંદ રહે છે, અને 
ભાવી વીતરાગભાવેોની વૃદ્ધિ થાય છે, તે! એવાં કાર્યોને નિરર્થક કેમ મનાય ? 


પ્રક્ષ--જેનશાત્રોમાં અધ્ધાત્મઉપદેશ છે તેનો અભ્યાસ કરવે।, પણુ 
ખન્યરાંઝ્રોના અભ્યાસથી કાંઈ સિદ્ધિ નથી. 


અધિકાર સાતમો-જેતમતાનુયાયી મિથ્યાદ ષ્ટખનુ' સ્વરૂષ ૨૮૭ 





ઉત્તર--ન્‍ે તારી દૃછિ સાચી થઇ છે, તે બધાંય જેનશાસ્ત્રો કાર્યકારી 
છે. તેમાં પણુ સ્ુખ્યપણે અધ્યાત્મશાસ્ત્રોમાં તો* આત્મસ્વરૃપનું કથન સ્રુખ્ય છે. 
હેવે સસ્યગ્ટૃષિ થતાં આત્મસ્વરૂપનેો તે! નિર્ણૂષ થઇ ચુક્યા પછી, જ્ઞાનની 
નિમેળતા માટે વા ઉપયોગને મંદકષાયરૂપ રાખવા અર્થે અન્યશાસ્રોનો અભ્યાસ 
પણુ સ્રુખ્ય જરૂરનો છે, તથા આત્મસ્વરૂપને નિર્ણય થયે। છે, તેને સ્પણ રાખવા 
માટે અધ્યાત્મશાસ્ત્રોના અભ્યાસ પણુ જર્‌ૂરને છે. પરંતુ અન્યશાસ્રામાં અરુચી 
ન નેધએ. જેને અન્ય શાખ્રાની અરુચી છે તેને અધ્યાત્મની રચી પણુ સાચી 
નથી. જેમ કે-જેનામાં વિષયાસક્તપણું હેય તે વિષયાસપ્તષુરૃષોની કથા પણુ 
રૃચૌથી સાંભળે, વિષયના વિશેષોને પણુ જાણે, વિષયાચરણુમાં જે સાધને 
હાય તેને પણુ હિતરૂપ જાણે, તથા વિષયના સ્વરૂપને પણુ ઓળખે, તેમ જેને 
આત્મરૃચી થઇ હાય, તે આત્મ૩ચીના ધારક તીર્થફરાદિકનાં પુરાણુને પણુ 
જાણે, આત્માના વિશેષો જણુવા માટે ગુણુસ્થાનાદિકને પણુ જનણુ, આત્મઆ- 
ચરણુમાં સાધનરૂપ જે ત્રતાદિક છે તેને પણુ હિતર્‌પ માને તથા આત્માના 
સ્વરૂપને પણુ ઓળખે. એ પ્રમાણે ચારે અનુચે[ગ કાર્યકારી છે. તથા તેનું 
નિશ્ચિત જ્ઞાન થવા અર્થે શખ્દન્યાયશાસ્રરાદિક પણુ જાણુવાં નેકએ, એટલે તેનો 
પણુ પોતાની શક્તિઅતુસાર થેડેોદ્યણા અભ્યાસ કરવે। યોગ્ય છે. 


પ્રશ્ન--પશનંરીષંચવિશતિમાં એમ કદુ છે કે-જે બુદ્ધિ આત્મસ્વરૂપમાંથી 
નીકળી ખહાર શાસ્ત્રોમાં વિચરે છે, તે બુદ્ધિ વ્યભિચારીણી છે. 

ઉત્તર--એ સજય ક્યું છે, કારણુ કે-ખુદ્ધિ તો આત્માની છે, તે તને 
છોડી પરદ્રવ્ય-શાસ્્રોમાં અનુરાગીણી થઇ, તેથી તેને વ્યભિચારિણી જ કહીએ 
છીએ. પરંતુ જેમ સ્રી શીલવતી છે તો તે ચેોગ્ય જ છે, પણુ તેનાથી ન રહી 
શકાય તે! ઉત્તમપુર્ષને છાડી ચાંડાલાદિકનું સેવન કરતાં તે તે અત્યંત નિંદ- 
નીક થાય, તેમ ખુદ્ધિ આત્મસ્વરૂપમાં પ્રવર્તે તે તે યોગ્ય જ છે, પરંતુ ન રહી 
શકાય તે! પ્રશસ્તશાસ્્રાદિકપરદ્રવ્યને છોડી અપ્રશસ્તવિષયાદિકમાં લાગે તો તે 
મહાનિંદનીક થાય. હવે મ્ુનિજનોને પણુ સ્વરૂપમાં ઘણ્‌।કાળ બુદ્ધિ રહેતી નથી, 
તે! તારી કેવી રીતે રહે છે ? માટે તેને શાસ્ત્રાભ્યાસમાં લગાવવી ચેગ્ય છે. 


વળી દ્રવ્યાદિકના અને ગુણુશ્થાનાદિકના વિચારોને તું વિકલ્પ ઠરાવે છે, 

જીન ૪ જૂ. ૦ રૂ ૨% જ 
હુવે એ વિકલ્પ તો છે, પરંતુ ઉપયોગ નિવિકલ્પ ન રહે, અને આ વિકલ્પાને 
ન કરે તો અન્ય વિકલ્પ થાય છે, અને તે ધણા રાગાદિગભિત હોય છે. વળી 
નિવિકલ્પદશ। નિરંતર રહેતી નથી, કારણુ કે-છદ્મસ્થને ઉપયોગ એકરૂપ રહે 
તો ઉત્કટ એતઝુહૂવ જ રહે. તું કડીશ કે-“ડું આત્મસ્વરૂપનું જ ચિત્વન અનેક 
મ્રકારે કર્યા કરીશ.' પણુ સામાન્યચિત્વનમાં તો અનેકપ્રકાર ખનતા નથી; તથા 


૬૦૮ શ્રી સોક્ષમાગ પ્રકાશક 
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વિરેષ કરીશ, : તે નો શ; યો ણસન તે. આાગેણારિ શદ્ધ-અશુદ્ધ 
કવશ્થાનો વિશારે થરો. 

વળી કેવળ આત્મસ્ાનથી જ તો! મે।ક્ષમાગ થાય નહિ, પણુ સાતતદ્તવોતું 
શ્રદ્ધાન-સ્રાન થતાં તથા રાગાદિક ટ્ર કરતાં મોક્ષમાર્ગ થશે. હવે સાતતત્ત્વાના 
વિશેષો જાણુવા માટે જીવ-અજીવના વિશેષો વા કમેના આશ્રવ-ખંધાદિકના 
વિરશેષો અવશ્ય જાણુવા યોગ્ય છે, જેથી સમ્યગ્દર્શન-જ્તાનની પ્રાત્તિ થાય, સાર 
પછી રાગાદિક ટ્ર કરવા માટે જે રાગાદિક વધારવાનાં કારણુ! હોય, તેને 
છેડી જે રાગાદિકે ઘટાડવાનાં કારણે! હોય ત્યાં ઉપચોગને લગાવવો, હવે 
દ્ર્યાદિકના લા ગુણુસ્થાનાદિકના વિચાર તેો। રાગાદિક ઘટાડવાનાં કારણે! છે, 
કારણુ કે એમાં કેઈ રાગાદિકનું નિમિત્ત નથી, માટે સમ્યગ્દણિ થયા પછી 
પણુ ત્યાં જ ઉપચો!ગ લગાવવે।. 

પ્શ્ન--રાગાદિક મટાડવાનાં કારણો જે હોય તેમાં તો ઉપયે।ગ લગાવવે। 
ઢીક છે, પણુ ત્રિલોકવતી* જીવોની ગતિઆદિને વિચાર ફેરવે, કમના ખંધ- 
ઉદ્યયસત્તાદિકના ઘણા વિશેષો જાણુવા તથા ત્રિલેોકના આકાર-પ્રમાણાદિકને 
જાણુવા, ઇત્યાદિ વિચાર શું કાર્યકારી છે ? 

ઉત્તર--ને વિચારતાં પણુ રાગાદિક વધતા નથી, કારણુ કે-એ સ્રેયેો 
ઈણઅનિષટ્ટરૂપ નથી, તેથી વર્તમાન રાગાદિકનાં કારણુ નથો, તથા એને વિશેષ 
જાણુતાં તત્ત્વત્ઞાન નિ્મેળ થાય છે, તેથી એ ભાવી રાગાદિક ઘટાડવાનાં જ 
કારણુ છે, માટે એ કાર્યકારી છે. 

ગ્રક્ષ--સ્વર્ગનર્ડાદિકને જાણુવાથી તે! ત્યાં રાગદ્ેષ થાય છે ? 

ઉત્તર--સ્તાનીને તે! એવી બુદ્ધિ થાય નહિ, અજ્તાનીને ધાય. જ્યાં પાપ 
છેડી પુણ્યકાર્યમાં લાગે, ત્યાં કંઈક રાગાદિક ઘટે જ છે. 

પ્રશ્ન--શાસમાં તો એવો ઉપદેશ છે કે-પ્રયોજનભૂત થેડું જ જાણુવું 
કારયેકારી છે, માટે ધણુા। વિકલ્પ શા માટે કરીએ ? 

ઉત્તર--જે જીવ અન્ય ઘણું જાણુ પણુ પ્રથોજનભૂતને ન જાણે, અથવા 
જેની ઘણું જાણુવાની શક્તિ નથી, તેને એ ઉપદેશ આપ્યે। છે; પણુ જેને 
ઘણું જાણુવાની શક્તિ હોય, તેને તો એમ ડ્હ્યું નથી કે-“ધણું જાણુવાથી બૂરું 
થશે.' તેને તો જેટલું ઘણું જાણુશે તેટલું જ પ્રચાજનભૂતનાણુવું નિમેળ થશે. 
શાસ્ત્રમાં પણુ એમ કહ્યું છે કે-“તાતાન્યશાસ્લો નૂન, વિજ્ઞોજો વહવાન મવેલ્‌- 
અર્થ--સામાન્યશાસ્ત્રથી વિશેષ બળવાન છે.” વિશેષથી જ ખરે નિર્ણય થાય છે, 
સાટે વિરેષ નાણુવા થેગ્ય છે. 


વળી તે તપક્ચરણુને વ્યર્યકલેશ ઠરાવે છે. પણુ સોક્ષમાગે થતાં તે 
સંસારીજીવાથી ઉલટી પરિણુતિ જેઇએ. સંસારીજીવેોને ઈટઅનિણસામગ્રીથી 
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રાગદ્વેષ હોય છે, ત્યારે આને રાગદ્વેષ ન હૉય. હેવે ત્યાં રાગ છેડવા અર્થે 
તે! ભાજનાદિક પણિસ્રામગ્રીનો તે ત્યાગી થાય છે, તથા દ્વેષ છોડવા અર્થે 
અનિષ્સામગ્રી અનશનાદિકન અગીકાર કરે છે. ને સ્વાબીનપણે એવું સાધન 
થાય, તે! પરાધીનપણે ઇટઅનિષ્સામગ્રી મળતાં પણુ રાગદ્વેષ ન થાય; હવે 
નેઇએ તો એ પ્રમાણે, પણુ તને અનશનાદિકથી દ્વેષ થયે! છે, તેથી તેને તું 
ડ્લેશ ઠરાવે છે. જ્યારે એ ડલેશ થયે, ત્યારે ભોજનાદિ કરવાં તો સ્વચં સુખ- 
રૂપ જ ઠર્યા, અને ત્યાં રાગ આવ્યે, એવી પરિણુતિ તો સસારીઓને પણુ હોય 
છે જ, તે! તેં મોક્ષમા્ગી થઇ શું ડર્યુ, 

પ્રશ્ન--કોઇ સમ્યગ્ટ્છિ તપશ્ચરણુ નથી પણુ કરતા ! 

ઉત્તર--કૈઈ કારણુ વિશેષથી તેનાથી તપ થઈ શકતું નથી પરંતુ શ્રદ્ધા- 
નમાં તે! તપને તે ભં નણુ છે, અને તેના સાધનનો ઉદ્યમ પણુ રાખે છે, 
પણુ તારુ તે! શ્રદ્ધાન જ એવું છે કે-“તપ કરવો ક્લેશ છે,” તથા તપને। તને 
ઉઘ્યમ પણુ નથી, તો! તને સમ્યગ્દર્શન ડ્યાંથી હોય, 

પ્રશ્ન--તો શાસ્ત્રમાં એમ કહ્યું છે કે-તપ આદિ ક્લેશ કરે છે તે કરો, 
પરંતુ સ્ાનવિના સિદ્ધિ નથી, તેનું શું કારણુ ? 

ઉત્તર--જે જીવે! તત્ત્સ્તાનથો પરાડસ્રુખ છે, તથા તપથી જ સેક્ષ માને 
છે, તેમને એવો ઉપદેશ આપ્યો છે કે-“ તત્ત્વસ્ઞાનવિના કેવળ તપથી જ મોક્ષ 
ન થાય.? પણુ તત્ત્વતસ્તાન થતાં રાગાદિક મટાડવા માટે તપ કરવાનો તે ત્યાં 
નિષેધ નથી, જે નિષેધ હોય તે ગણુધરાદિક શા માટે તપ કરે? માટે 
પોતાની કાક્તિઅનુસાર તપ કરવું ચોગ્ય છે. વળી તું ત્રતાદિકને ખ'ધન માને 
છે, પણુ સ્વછંદવૃત્તિ તો અસ્તાનઅવસ્થામાં પણુ હતી જ. ર્તાન પ્રાસ થતાં તે 
પરિણુતિને તે રકે જ છે, તથા એ પરિણુતિ રશૈકવા માટે ખાહ્યથો હેંસા- 
દિકનાં કારણોનો પણુ ત્યાગી અવશ્ય થવો નેઈએ,; માટે જેટલું જેટલું સાન 
હોય, તેટલે! તેટલે! ત્યાગ વધવે। નેઇએ. 

પ્શ્ષ--અમારા પરિણામ શુદ્ધ છે, ખાહ્યત્યાગ ન કયૌ તો ન કર્યો? 

ઉત્તર--જે એ હિંસાદિકાર્ય તારા પરિણામવિના સ્વયં થતાં હોય તે 
અસે એમજ માનીએ, પણુ તું પોતાના પરિણામવડે કાર્ય કરૈ છે, તો ત્યાં તારા 
પરિણામ શુદ્ધ કેવી રીતે કહીએ ? વિષયસેવનાદિકફિયા વા પ્રમાદ ગમનાદિક- 
ડ્િયા પરિણામવિના કેવીરીતે હોય ? એ કિયા તો તું પોતે ઉઘમી થઈ કરે 
છે તથા ત્યાં હિંસાદિક થાય છે તેને તો તું ગણુતે। નથી, અને પરિણામ શુદ્ધ 
માને છે, પણુ એ પ્રમાણે માનતાં તો તારા પરિણામ અશુદ્ધ જ રહેશે. 

પ્રશ્ન--પરિણામો।ને રોકતાં પણુ એ ખાહ્યહિસાદિક ઘટાડી શકાય છે, 
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પરંતુ મતિજ્ઞા ક કરવામાં તો! બધ થાય છે, સારે _ગ્રતિસ્ારૂપત્રત અંગીકાર 
કરવાં નહિ. * 

ઉત્તર--જે કાર્ય કરવાની આશા રહે તેની પ્રતિજ્ઞા લેવાતી નથી, અને 
આશા રહે તેનાથી રાગ પણુ રહે છે, તથા એ રાગભાવથી કાર્ય કર્યા વિના 
પણુ અવિરતિને ખંધ થયા જ ડરે છે, માટે પ્રતિસ્રા અવશ્ય કરવી ચેગ્ય છે. 
વળી કાર્ય કરવાનું બધન થયા વિના પરિણામ કેવી રીતે રોકાશે ? પ્રયોજન 
પડતાં તદ્રપપરિણામ અવશ્ય થઈ જાય, વા પ્રચાજન પડ'યા વિના પણુ તેની 
આશા રહે છે, માટે પ્રતિસ્રા કરવી કી છે. 


પ્રશ્ન--પ્રતિજ્ઞા કર્યા પછી ન જાણે કેવો ઉદય આવશે, અને તેથી 
પાછળથી પ્રતિજ્ઞાભંગ થાય તે! મહાપાપ લાગે, માટે પ્રારખ્ધાતુસાર જે કોર્ય 
ખને તે બને, પણુ પ્રતિજ્ઞાનો વિકલ્પ ન કરવે।. 

ઉન્તર--પ્રતિજ્ઞા ગ્રહણુ કરતાં જેને! નિર્વાહ થવો ન જાણુ તે પ્રતિજ્ઞા 
તે ન કરે, પણુ પ્રતિજ્ઞા લેતાં જ એવે! અભિપ્રાય રહે કે-“ પ્રચોજન પડતાં 
છોડી દઇશ? તો એવી પ્રતિસ્તા શું કાર્યકારી થઈ? પ્રતિગ્ના ગડણુ કરતાં તે 
એવે! પરિણામ હોય કૈ-મરણાંત થતાં પણુ પ્રતિસ્ઞા નહે છોડું, એવી પ્રતિન્ના 
કરવી ચેગ્ય છે. પ્રતિજ્ઞા કર્યા વિના અવિરતઅંખંધી ખધ મટે નહિ. વળી નને 
ભવિષ્યના ઉદયના ભચથી પ્રતિજ્ઞા ન લેવામાં આવે તો, ઉદયને વિચારતાં તે 
સર્વ કલેવ્યનો નાશ જ થાચ. જેમ પોતાને જેટલું પચતું નણે તેટલું ભોજન 
કરે, પણુ કદાચિત્‌ કોઇને ભૌજનથી અજીણ્‌ થયું હોય, તે ભયથી પોતે ભોજન 
છોડે, તો મરણુ જ થાય; તેમ પોતાનાથી નિર્વાહ થવે। જાણે તેટલી પ્રતિજ્ઞા 
કરે, પણુ કદાચિત્‌ કોઇને પ્રતિજ્ઞાથી બ્ર્પણું જ. હાય, તે ભયથી પોતે પ્રતિન્ના 
કરવી છોડી દે તો અસંયમ જ થાય, માટે ખને તે પ્રતિસ્ા લેવી યે।ગ્ય છે. 

વળી પ્રારખ્ધાનુસાર કાયે તો ખને જ છે, પણુ તું ઉઘમીં ખની ભોજ- 
નાદિક તો કરે છે, અને અહીં ત્યાગ કરવામાં પ્રતિજ્ઞા કરવાની મનાઈ ખતાવે 
છે! જે ત્યાં ઉઘમ કરે છે, તો ત્યાગ કરવાનો પણુ ઉદ્યમ કરવો! ચેગ્ય જ છે. 
જ્યારે પ્રતિમાવત્‌ તારી દશા થઈ જશે, ત્યારે અમે પ્રારખ્ધ જ માનીશું, તારું 
કર્તવ્ય નહિ માનીએ. માટે સ્વછેદી થવાની યુક્તિ શા માઢે ખનાવે છે ? બને 
તે પ્રતિસ્ઞા કરી તરત ધારવાં ચે।ગ્ય છે. 


વળી તું પૂજનાદિકાચૌને શુભાશ્રવ જાણી હેય માને છે એ સત્ય છે, 
પણુ ને એ કાર્ચૌનએે છેડી તું શ્રદ્ધોપયોગરૂપ થાય તે। તો ઠીક છે, પરંતુ વિષય- 
કષાયરૂપ-અશુભરૂપ પ્રવર્તે તો! તેં તારું પોતાનું બુરું જ કર્યું. શુભોપયોગથી સ્વર્ગા- 
દિક થાય, વા ભલીવાસના અને ભલાનિમિત્તોથી કર્મનો ક્થિતિ-અતુભાગ 
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ધટી જાય તો. સમ્યકત્વાદિકની પ્રાત્તિ પણુ થઈ નય, પણુ અશુભોાપચેોગથી 
તો નર્ડ-નિગોદાદિક થાય, વા બૂરીવાસના અને બૂરાનિમિત્તોથી કર્મને સ્થિતિ 
અતુભાગ વધી ન્તય તો! સસ્યક્ત્વાદિક પણુ મહાફુર્લભ થઇ નાય. વળી શુભે- 
પયોગગથી કષાય મંદ થાય છે, ત્યારે અશુભોાપચે।ગથી તીવ્ર થાય છે, હુવે મંદ- 
કષાયનાં કારણે! છેડી તીત્રકષાયનાં કારણે! તે એવાં છે કે જેમ-' કડવી વસ્તુ 
ન ખાવી અને વિષ ખાવું, પણુ એ અસ્તાનતા છે. 


પ્રશ્ન--શાસ્ત્રમાં શુભ-અશુભને સમાન કહ્યા છે, માટે અમારે તે। વિશેષ 
જાણુવું ચે।ગ્ય નથી. 

ઉત્તર--જે જીવ શુભેોપચોગને શમે।ક્ષનું કારણુ માની ઉપાદેય માને છે, 
તથા શુદ્ધોપયોગને એળખતેા નથો, તેને અશુદ્ધતાની અચેક્ષા વા ખેધકારણુની 
અપેક્ષા શુભ-અશુભ બંનેને સમાન ખતાવીએ છીએ, પણુ શુભ અશુભને 
પરસ્પર વિચાર કરીએ તો! શુભભાવે।માં કષાય મંદ થાય છે, તેથી બધ પણુ 
હીન થાય છે; તથા અશુભભાવેોમાં કષાય તીત્ર થાય છે, અને તેથી ખંધ પણુ 
ઘણુ થાય છે, એ પ્રમાણે વિચાર કરતાં સિદ્ધાંતમાં અશુભની અપેક્ષાએ શુભને 
ભલે। પણુ કહે છે. જેમ-રોગ તો થોડો વા ઘણુ! ખૂરે જ છે, પરંતુ ઘણા 
રગની અપેક્ષાએ થોડા રોગને ભલે! પણુ કહીએ છીએ, માટે શુદ્ધોપયોગ 
ન હાય ત્યારે અશુભને છેડી શુભમાં પવર્તવું યોગ્ય છે, પણુ શુભને છોડી 
અશુભમાં પ્રવર્તવું તો. 'થોગ્ય નથી. 





પ્રશ્ન--કામાદિક વા ક્ષુધાદિક મટાડતાં અશુભરૂપ પ્રવૃત્તિ તો થયા વિના 
રહેતી નથી, તથા શુભપ્રવૃત્તિ ઇચ્છા કરી ફરવી પડે છે, હુવે જ્ઞાનીને ઈચ્છા 
કરવી નથી, માટે શુભને ઉદ્યમ ન કરવે।. 


ઉત્તર--શુભપ્રવૃત્તિમાં ઉપયોગ લાગવાથી વા તેના નિમિત્તથી વિરાગતા 
વધવાથી કામાદિક હીન થાય છે, ક્ષુધાદિકમાં પણ સૈક્લેશ થોડો થાય છે, 
માટે શુભાપયોગનોા અભ્યાસ કરવો યોગ્ય છે. ઉદ્યમ કરવા છતાં પણુ કામા- 
દિક વા ક્ષુધાદિક રહે, તો તેના અથે જેથો થોડું પાપ લાગે તે કરવું; પણુ 
શુભાપયોગને છેડી નિ:શંકપાપર્‌પ પ્રવતેવું તો ચોગ્ય નથી. વળી તું કહે છે 
કે-“જ્ઞાનીને *ચ્છા નથી, અને શુભોાપયોઃગ ઈચ્છા કરવાથી થાય છે.” પણુ 
જેમ કેઈ પુગ્ષ કિચિતમાત્ર પણુ પોતાનું ધન આપવા પઈચ્છતો નથી, પરંતુ 
જ્યાં ઘણું દ્રવ્ય જતું જાણે, ત્યાં ઈચ્છાપૂર્વક અલ્પદ્ર્ય આપવાને! ઉપાય કેરે 
છે; તેમ જ્તાની કિચિત્માત્ર પણુ કષાયરૂપ કાર્ય કરવા પંચ્છતે। નથી, પરંતુ જ્યાં 
ધણાકષાયરૂપ અશુભકાયે થતું જાણે, ત્યાં ઇચ્છા કરીને પણુ અલ્પકષાયફૂપ શુભ- 
કાર્ય કરવાને ઉદ્યમ ફરે છે. એ પ્રમાણું આ વાત સિદ્ધ થઇ ફે-જ્યાં શુષ્ધો- 


૨૧૨ શ્રી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





પયોગ થતે નણે ત્યાં તો શુભકાર્યના નિષેધ જ છે, પણુ જ્યાં અશુભાપયેોગ 
થતો જાણે, ત્યાં તો શુભકાર્ય ઉપાયવડે પણુ અંગીકાર કરવાં યોગ્ય છે. 

એ પ્રમાણે જે અનેક વ્યવહારકાર્યોને ઉથાપી સ્વછદપણુાને સ્થાપે છે, 
તેનો નિષેધ કર્ચૌ; હવે એ કેવળનિશ્ચયાવલંખી જીવની પ્રવૃત્તિ દર્શાવીએ છીએ:--- 
કેવળ નિશ્ચયાવલંબીજીવની પ્રવૃત્તિ 

એક શુદ્ધાત્માને જાણુવાથી જ્ઞાનીપણું હોય છે અન્ય કશાની જરૂર 
નથી, એવું જણી કોઈ વેળા એકાંતમાં બેસી ધ્યાનસુદ્રા ધારી “ હું સર્વકર્મ- 
ઉપાધ્વિરહિત સિદ્ધસમાન આત્મા છું. ” ઇત્યાદિ વિચારવડે તે સંતુષ્ટ થાય છે. 
પાગુ એ વિશેષણુ કેવીરીતે સેભવિત-અસભવિત છે, તેને વિચાર નથી; અથવા 
અચલ, અખેડિત અને અનુપમાદિ વિશેષણ્‌ાવડે આત્માને પ્યાવે છે પણ એ 
વિરેષણ્‌। તો અન્યદ્રવ્યોમાં પણુ સંભવે છે, વળી એ વિશેષણ્‌। કઈ અપેક્ષાએ છે, 
તેનો વિચાર નથી; કે!ઇ વેળા સુતાં-બેસતાં જે તે અવસ્થામાં એવે વિચાર 
રાખી પોતાને જ્ઞાની માને છે; જ્ઞાનીને આશ્રવ-બેધ નથી, એમ આ ગમમાં કઘ્યું 
છે, તેથી કોઇ વેળા વિષય-કષાયરૂપ થાય છે ત્યાં ખષ થવાનો ભય નથી, માત્ર 
સ્વછેદી બની રાગાદિરૂપ પ્રવર્તે છે, પણુ સ્વ-પરને જાણ્યાતું ચિન્હ તો. વૈરાગ્ય- 
ભાવ છે. શથ્રીસમયસારમાં પણુ કલુ છે કે-“ લશ્યમ્ટ્પ્સ્મેવસતિ તિવત જ્ઞાનવેરાગ્ય- 
છૂપિરઃ અથે-સમ્યગ્દછિને નિશ્ચયથી જ્તાનવેરાગ્યરક્તિ હોય છે.” તથા ત્યાં 
એમ પણુ કલ્યું છે ક-- 
સ*્યમટટિઃ સ્વયમવમદ્‌ં ગાણ થન્ધો ન સે શા- 
હ્સ્યુસાનોરવુજજવઢના ₹મિળોડ્વ્યાચરસ્તુ; 
જાતાં સમિતિ ૫રતાં તે યતોય્યાવિ વાયા, 
જ્ાસ્માનાસ્માવમમવિરદ્ઞાસ્લન્તિ સથ્યવત્વસ્તિઃ | 
અર્થ--પોતાનીમેળે જ “હું સમ્યગ્ટણિ છુ, મને કરીપણ ખેધ નથો” એ 
પ્રમાણ ઉંચુ કુલાવ્યું છે રુખ જેણે, એવા રાગી વૈરાગ્યશક્તિરાહિત પણુ આચરણુ 
જરે છે તો કરે, તથા કોઈ પાંચસમિતિની સાવધાનતાને અવલંબે છે, તે! અવ- 
લંબોા, પરંતુ સ્ઞાનશક્તિવિના હજુ પણ તે પાપી જ છે, એ ખને આત્મા-અનાત્માના 
સ્રાનરહિતપણાથી સમ્યકૃત્વ રહિત જ છે. વળી અશે પૃછિએ છોએ કે-પરને 
પર જાણ્યું, તો પરતદ્રવ્યમાં રાગાદિ કરવાનું શું પ્રચાજન રહ્યું ? 
પ્રશ્ન--મે।!હેના ઉઠયથી રાગાદિ થાય છે, પૂર્વે ભરતાદિજ્ઞાની થયા તેમને 
પણુ વિષયકષાયરૂપ કાર્ય થયાં સાંભળીએ છીએ. 
ઉત્તર--સાનીને પણ મોહના ઉદયથી રાગાદિક થાય છે એ સત્ય છે, 
પરંતુ બુદ્ધિપૂર્વક રાગાદિક થતા નથી, તેનું વિશેષ વણુન આગળ ફરીશું, 


અધિકાર સાતમા-જેતમતાનુયાય મિથ્યાદષ્ટિઓઆનુ' સ્વરૂષ ૨૧૩ 





પણુ જેને રાગાદિ થવાને। કેંઈપણુ ખેદ નથી-તેના નાશને ઉપાય નથી, તેને 
“રાગાદિક ખૂરા છે” એવું શ્રદ્ધાન પણુ સંભવતું નથી. અને એવા શ્રદ્ધાન" 
વિના તે સસ્યગ્ટણિ કેવીરીતે હોય ? જીવઅજીવાદિ તત્વોનું શ્રદ્ધાન કરવાનું 
પ્રયોજન તો એ એટલું જ શ્રદ્ધાન છે. વળી ભરતાદિસમ્યગ્ટછિએને વિષય- 
કષાયોની પ્રજૃત્તિ જેવીરીતે હોય છે, તે પણુ આગળ વિશેષ કહીશું, પણુ તું 
તેમના ઉદાહુરણુવડે સ્વછરી થઈરા, તો તને તીત્ર આશ્રવ-ખંધ થશે. શ્રીસમય 
સારકળશામાં પણુ એજ કછ્યું છે કે-“નમ્તાઃ શાનનયેતિળોડવિ ચજૃતિસ્યરુજન્ર્‌- 
મઃ્ક્ેશમાઃ અર્થ-આ સ્તાનનયને અવલે।કવાવાળા પણુ જે સ્વછદી અને મંદ- 
ઉદ્યમી થાય છે તે પણુ સંસારમાં ખૂડે છે. ” તૃથા ત્યાં અન્ય પણુ “ જ્ઞાસિનઃ: 
જમે ત ત્તાતુ વર્સેતુસ્િત'' ઈત્યાદિ કળશામાં વા “'લથાવિ સ સિરસ્મતસં સસ્તુ 
થિષ્તતે' જ્ઞાતિનાં ' 3/ત્યાદિ ડળશામાં સ્વછેદી થવાને! નિષેધ કર્ચેચો છે. ઈચ્છા- 
વિના જે કાય થાય તે કર્મબંધનું કારણુ નથી, પણુ પોતાના અભિપ્રાયથી કર્તા 
થઈ કરે, અને જત્તાતા રહે એમ તે। ખને નહિ, પત્યાદિ નિરૃપણુ કર્યું છે; માટે 
રાગાદિકને બૂરા-અહિતકારી જણી તેના નાશને અર્થે ઉયમ રાખવો, તેના અનુ- 
કમમાં પહેલાં તીત્રરાગાદિ છોડવા અર્થ અનેક અફ્ઞાભકાર્યૌ છેડી શુભકાર્યમાં 
લાગવું, પછી મંદરાગાદિક પણુ છોડવા અર્થે શુભને છોડી શુદ્ધોપયોગરૂપ થવું. 


વળી કાઇ જીવ, વ્યાપારાદિ વા આચૈવનાદિ કાર્યોને તો ઘટાડે છે પરંતુ 
ક]ભને હૈય જાણી શાસ્રાભ્યાસાદિકાયોૌમાં પ્રવર્તતા નથી, અને વોતરાગભાવ- 
રૂપ શુહ્ધોપયોગને પણ પ્રાતત થયા નથી, તે જીવ ધર્મ-અર્થ-કામ-મોક્ષરૂપ 
પુરૂષાર્થથી રહિત થઇ આળસુ-નિરૂઘમી થાય છે. તેની નિદા શ્રીપ'ચાસ્તિ- 
કાયની વ્યાખ્યામાં કરી છે.* ત્યા દૃષણ્ાન્ત આપ્યું છે કે-“જેમ ધણી 'ખીર-ખાંડ 
ખાઈ પુરુષ આળજુ થાય છે; વ! જેમ વૃક્ષ નિરૂદ્યમી છે, તેમ તે જીવો આળસુ- 
નરૂઘમી થયા છે.” હવે તેસને પૂછીએ છીએ કૅ-તમે બાહ્ય તો શુભ-અશુભ 
કાચને ઘટાડ'યાં, પણુ ઉપયોગ તે। આલંખનવિના રહેતો નથી, તે। તમારે 
ઉપચેગ ક્યાં રહે છે? તે કહે, જે તે કહે કૈ-“ આત્માનું ચિંત્વન કરીએ 
છીએ ' તો શાસ્ત્રાદિવડે અનેક પ્રકારના આત્માના વિચારોને તે! તેં વિકટ્પ 

૧ ચડત્ર ષેવજનિશ્રયાવસમ્વિન: સયળતિ્યાજમજાન્ડારમ્વરસિર્્સયુટ્યોડ મમીસ્તિચિયનવુટાઃ 
જિમવિ સવયુર્ચાવઝાવચય યધાનુસસાસતલે; લે લલ્વવષીસ્તિમિસવારવતાષનમાવા સમિન્નસાથ્યસાપનમાવ- 
સઝમતાના ઞન્તરાજ પવ વ્રમાર્વાર્મ્લરીસરમર(ઝસતલો મત્તા ર્વ, મૂચર્છિલા રવ, સુપુક્ા દવ, 
વ્રમૂવગુલલિતોવજવાયસાતાત્તિયાદ્લ્યા ટવ, સસુત્મળવજઝલકઝતિતગાર્યા ર્વ, ૧1રળસનો-ખશવિદિતતોદ 
ટવ, સુદ્રિતિવિશિણ્સતન્યા વનસ્વતવ ૩૧, મૌનીર્ટ્રી જમચેતનાં વુળ્યવન્ધમમેનાનવમ્વતાના ભતાતા- 
હિતિવરતનેવ્કમ્યરવક્ષાનચેસનાવિશ્રાનસ્તયો વ્યજાવ્યજતરમાર્તન્ટ બરસાપતજમેજઝગેતસનાધ્રધાનપરયૃસયો 
વનશ્વતચ ર્વ વાવ ઘાપમેથ થષ્નત્તિ-- 


૨૧૪ શ્રી મોક્ષમાગ" પ્રકાશક 





ઠરાવ્યા, તથા કેઈ વિષેષણુથી આત્માને જણુવામાં ઘણે કાળ લાગે નહિ, 
કોરણુ કૈ-વારં્વાર એકરૂપચિત્વનમાં છદ્યાસ્થનો ઉપયોગ લાગતે। નથી, 
શ્રીગણુધરાદિકનો પણુ ઉપયોગ એ પ્રમાણે રહો શકતે નથો, તેથી તેઓ 
પણુ શાસ્માદિ કાયોમાં પ્રવર્તે છે, તો તારા ઉપયોગ શ્રીગણુધરાદિકથી પણુ શુદ્ધ 
યયા ફેમ માનીએ ?તેથી તારુ કહેવું પ્રમાણુ નથી. જેમ કેઈ વ્યાપારાદિકમાં 
નિરૂઘમી થઈ વ્યર્થ જેમતેમ કાળ ગુમાવે, તેમ તું પણુ ધમેમાં નિરૂદ્મમી થઇ 
પ્રમાદમાં એજ પ્રમાણે વ્યર્થ કાળ ગુમાવે છે. કોઇ વેળા કાંઈ ચિંત્વનજેવું કેરે છે, 
કોઈ વેળા વાતે! બનાવે છે, તથા કોઈ વેળા ભોજનાદિ કરે છે, પણુ પોતાને 
ઉપચેોગ નિર્મળ ડરવા માટે તું શાસ્ત્રાભ્યાસ, તપશ્ચરણુ અને ભક્તિઆદિ કાર્યોમાં 
પ્રવર્તતો નથી; માત્ર શૂન્ય જેવો! પ્રમાદી થવાનું નામ શુદ્ધોપયે।ગ ઠરાવી, ત્યાં 
ક્લેશ થોડો થવાથી જેમ કોઇ આળસુ ખની પડયા રહેવામાં સુખ માને, તેમ 
તું આનેદ માને છે; અથવા જેમ કોઇ સ્તમમાં પોતાને રાજા માની સુખી 
થાય, તેમ તું પોતાને ભ્રમથી સિદ્ધસમાન શુદ્ધ માની પોતાની મેળે જ આનં 
દિત થાય છે, અથવા જેમ કેઇઠેકાણે રતિ માની કેઈ સુખી થાય, તેમ કાંઇક 
વિચાર કરવામાં રતિ માની સુખી થાય તેને તું તું અવુભવજાનેત આનંદ્ટ કહે છે, 


-------------- 


 અર્થ--ન્‍ે જીવે! કેવલ નિશ્રયનયના અવલંખી છે, વ્યવહાર પ સ્વસમયમય ક્રિયાકર્મ- 
કાંડને આડેબર નનણી ત્રતાદિકમાં વિરાગી બની રહ્યા છે, તેએ અધ-ઉન્મીલિત લોચનથી 
ઉષ્વૈેસુખી ખની સ્વછંદભત્તિને ધારણુ કરે છે. ક્રેઇ કોઇ પોતાની ખુદ્ધિથી એવું માને છે 
%ુ-“અમે સ્વરૂપને અનુભવીએ છીએ ” એવી સમજણથી સુખરૂપ પ્રવર્તે છે, તેએ ભિન્ન 
સાષ્ય-સાધન ભાવરૂપ વ્યવહારને તા માનતા નથી પણુ નિશ્ચયરૂપ અભિન્ન સાષ્ય-સાધ- 
નને પોતાનામાં માનતા છતા એમજ ખ્ફહે#। ર્યા છે, વસ્તુતત્વતે પામતા નથી, એવા 
99વે। ન નિશ્રયપદને પ્રાપ્ત થાય છે કે-ત વ્યવહારપદને પ્રાપ્ત થાય છે, પરંતુ “ રૂતૉસ્ન? ઝતો- 
ષ્રશ 'બની અધવચમાંજ પ્રમાદરૂપી મદિરાના પ્રભાવથી ચિત્તમાં મત્તવાલા બની મ્રુર્ચ્છિત 
જેવા થઇ રહ્યા છે. જેમ કોઈ ઘણાં થી-સાકર-દુધ આદિ ગરિછ્નિ (ભારે) વસ્તુના ભોજન-- 
પાનથી સુથિર-આળસુ બની રહે છે, અથાત પોતાની ઉત્કુણ્દેહના બળથી જડ જેવા 
બની રહે છે, તેમ તેએ મહા ભયાનક ભાવથી સમનજ્ે કે-મનની બ્રષ્તાથી મોહિત-વિક્ષિમ થઈ 
રહા છે, ચૈતન્યભાવથી રહિત જાણું વનસ્પતિ જ છે. મુનિપદ પ્રાપ્ત કરનારી કર્મચેતનાને 
પુણ્યબંધના ભયથી અવલંબન કરતા નથી તથા પરમ નિષ્કમેદશારપ સાાનચૅતનાને પણુ અંગીકાર 
કરીજ નચી, તેથી તેએ અતિશય ચંચળભાવોને ધારી રજા છે, પ્રગટ અને અગપ્રગટરૂપ પ્રમા- 
દના આધિન થઈ ૨લ્યા છે; એવા જીવો મહાઅશુહ્ધોપયોગથી આગામાંકાળમાં ક્મેશળચૅતનાથી 
પ્રધાન થતાથકા વનસ્પતિસમાન જડ બની કેવળ પાપને જ ખાંધવાવાળ। છે. કહ્યું છે કે--- 
'' નિશ્છયનાજ*વંતા, ળિચ્છયટ્ોો ળિચ્છયં સયાળતા; 

ળણાલેસિ ત્રરળવજર્‌ળ, વાદૂરિતરળાઉવા જેટ. '' 

શ્રી પૅચ્ચાસ્તિકાય ગાથા ૧૭૨ ની વ્યાખ્યામાંથી અનુવાદક, 


અધિકાર સાતમોા-જેનમતાવુયાચી ચિથ્યાદષ્ટિઓતનું સ્વરૂપ ૨૧૫ 





વળી જેમ કેઇ, કે!ઇ ઠેકાણુ અરતિ માની*ઉદ્દાસ થાય છે, તેમ વ્યાપારાદિક અને 
પુત્રાદિકને ખેદનું કારણુ જાણી તેનાથી ઉદાસ રહે છે તેને તું વૈરાગ્ય માને છે; પણુ 
એવાં સ્ાન-વૈરાગ્ય તો કેષાચગભિત છે, વીતરાગરૂપ ઉદાસીનદશામાં તે। નિરાકુળતા 
હોય, અને એવો સાચે। આનંદ, સાન-વૈરાગ્ય, સ્ાનીજીવોને ચારિત્રમોહની હીનતા 
શતાં પ્રગટ થાય છે. પણુ વ્યાપારાદિડલેશ છેડી ઈચ્છાનુસાર ભૌજનાદિવડે સુખી 
થતે। પ્રવર્તે છે, અને પોતાને ત્યાં કષાયરહિત માને છે, પરંતુ એ પ્રમાણે આનં 
દરૂપ થતાં તે સૈદ્રધ્યાન હોય છે. જ્યાં સુખસામગ્રી છોડી દુ:ખસ્ામગ્રીનો સચોગ 
થતાં સંકલેશ ન થાય, રાગદ્વેષ ન ઉપજે ત્યાં નિષ્કષાયભાવ હેય છે. એ પ્રમાણે 
ભ્રમરૂપ પ્રવૃત્તિ તેમની હોય છે. એ પ્રકારે જે જીવો કેવળનિશ્ચચાભાસના અવલંખી 
છે, તે મિથ્યાદૃણ્ટિ નતણુવા. જેમ વેદાંતી વા સાંખ્યમતવાળા જીવ કેવળશુદ્ધા- 
ત્માના શ્રદ્ધાની છે, લેમ આ પણુ ળન્નણુવા; કારણુ કે-શ્રદ્ધાનની સમાનતાથી 
તેમનો ઉપદ્દેશ આમને ઈટ લાગે છે, અને આનો ઉપદેશ તેમને ધણ લાગે છે. 


વળી તે જીવોને એવું શ્રદ્ધાન છે કે-કેવળ શૃદ્ધાત્માના ચિંત્વનથી તે। 
સવર-નિજેરા થાય છે, વા ત્યાં સ્ુક્તાત્માના સુખને અશ પ્રગટ થાય છે; તથા 
જીવના ગુણુસ્થાનાદિ અશુદ્ધભાવે।નું વા પોતાના સિવાય અન્ય જીવ-પુદ્ગલાદિનું 
ચિત્વન કરવાથી આશ્રવ-ખેધ થાય છે, માટે તે અન્ય વિચારથી પરાડેસુખ રહે 
છે, હવે એ પણ સત્યશ્રદ્ધાન નથો, કારણુ કે-શુદ્ધ સ્વદ્રવ્યનું ચિંત્વન કરે વા 
ન કર્‌। અથવા અન્ય ચિત્વન કરો, પણુ ને વીતરાગતાસહિત ભાવ હોય, તે 
ત્યાં સવર-નિજ્રા જ છે, અને જયાં રાગાદિરૂપભાવ હેય, ત્યાં આશ્રવ-ખંધ 
છે; જે પરદ્રવ્યને જાણુવાથી જ આશ્રવ-બેધ થાય, તે। કેવળીભગવાન સમસ્ત- 
પરદ્રવ્યને જણે છે તેમને પણુ આશ્રવ-બેધ થાય. 

પ્રશ્ન-ઝછવ્મસ્થને તો પરદ્રવ્યચિંત્વન થતાં આશ્રવ-બંધ થાય છે. 


₹ ૧ 


ઉત્તર--એમ પણુ નથી. કારણુ કે-શુક્લધ્યાનમાં સ્ુનિજનોને પણુ છ 
દ્રવ્યોના દ્રવ્યગુણુપર્યાયનું ચિત્વન હોવું નિરૂપણુ કર્યું છે, અવધિ-મન:પર્યયા- 
દિમાં પણુ પરદ્રવ્યને નણુવાની વિશેષતા હોય છે, વળી ચે।થાગુણુસ્થાનમાં 
કોઈ પોતાના સ્વરૃપતું ચિંત્તન કરે છે, તેને આશ્રવ-ખેધ વધારે છે, તથા ગુણુ- 
શ્રેણી નિજેરા નથી; ત્યારે પાંચમા-છઠ્ઠાગુણુસ્થાનમાં આહાર-વિહારાદિ ક્રિયા 
થતાં પરદ્રવ્યચિત્વનથો પણુ આશ્રવ-બૅષ થોડો થાય છે, વા ગુણુશ્નેણી-નિજેરા 
થયાજ કરે છે. માટે સ્વદ્રવ્ય-પરદ્રવ્યના ચિત્વનથી નિર્જેરા-બંધ નથી, પણુ 
રાગાદિક ઘટતાં નિજેરા છે તથા રાગાદિક થતાં ખંધ છે; તને રાગાદિકના 
સ્વરૂપનું યથાર્થ જ્ઞાન નથી, તેથી અન્યથા માને છે. 


પ્રક્ષ--જે એમ છે, તે નિવિકલ્પદશામાં નય-પ્રમાણુ-નિક્ષેપાદિનો વા 


૨૧૬ શ્રી સોાક્ષમાગ? પ્રકાશક 





દર્શનસ્ઞાનાદિકનો પણુ વિકલ્પ કરવાનો નિષેધ કર્યો છે, તેનું શું કારણુ ? 

ઉત્તર--જે જીવ એજ વિકલ્પોમાં લાગી રહે છે, અને અભેદરૂપ એક 
પોતાના આત્માને અત્તુભવતા નથી, તેમને એવો ઉપદેશ આપ્યો છે કે-એ 
સર્વ વિકલ્પો વસ્તુનો નિશ્ચય કરવા માતે કારણુ છે, પણુ વસ્તુનો નિશ્ચય થતાં 
એનું કાંઈ પ્રયાજન રહેતું નથી; માટે એ વિકલ્પોને પણુ છોડી અભેદરૂપ એક 
આત્માને અતુભવ કરવે।, પણુ એના વિચારરૂપ વિકલ્પોમાં જ કસાઈ રણેવું 
યોગ્ય નથી, વળી વસ્તુને નિશ્ચય થયા પછી પણુ એમ નથી કે-સામાન્યરૂપ 
સ્વદ્રવ્યનું જ ચિંત્વન શ૨હ્યા કરે, ત્યાં તો સ્વદ્રવ્ય વા પરદ્રવ્યનું સામાન્યરૂષ 
વા વિશેષરૂપ જાણુવું થાય છે પણુ તે વીતરાગતા સહિત થાય છે, અને 
તેનું જ નામ નિવિંકલ્પદશા છે. 

પ્રશ્ન-ત્યાં તો ઘણા વિકલ્પ થયા, તે। નિવિકલ્પટશા કેવી રીતે સંભવે ? 

ઉત્તર--નિવિચાર થવાનું નામ નિવિકલ્પતા નથી. છઘ્મસ્થને વિચાર 
સહિત જાણુવું હોય છે, તેનો અભાવ માનતાં જ્ઞાનનો પણુ અભાવ થાય 
ત્યારે એતે। જડપણું થયું, પણુ આત્માને એ હોતું નથી; માતે વિચાર તે રહે 
છે. વળી નને એક સામાનન્‍્યનો જ વિચાર રહે છે, વિશેષનેો નહિ એમ કહીએ, 
તો સામાન્યને વિચાર તેો। ઘણ્‌।કાળ રહેતો નથી, વા વિશેષની અપેક્ષાવિના 
સામાન્યનું સ્વરૂપ ભાસતું નથી. અહોં ને એમ કહીએ કે-“પોતાનેો જ વિચાર 
રહે છે, પરનો નહિ. પણુ-પરમાં પરણુદ્ધિ થયા વિના, નિજમાં નિજબુદ્ધિ 
ફેવી રીતે આવે ? ત્યારે તે કહે છે કે-“શ્રીસમયસારમાં એમ કહ્યું છે ફે- 
માવવેવ્‌ મે્ટાવિશાનતિકમસ્છિત ધાર્યા; તાવશાવત્પરારરસુસ્યા, જ્ઞાન જાતે પત્તિઇજે. 
અથૅ--આ ભેદવિગ્તાન ત્યાંસુષી નિરંતર ભાવવું કે-જ્યાંસુધી જ્ઞાન પરથી 
છુટી જ્ઞાનમાં સ્થિર થાય, માટે ભેદવિજ્ઞાન છુટતાં પરતું નનણવું મટી જાય 
છે, કેવળ પોતે પોતાને જ જાણ્યા કરે છે.” હવે ત્યાં તો આમ કહ્યું છે કે- 
પૂર્વે સ્વ-પરને એક નણુતો હતે, પછી એ ખને જુદાં જણવા માટે-ભેદવિસાઃ 
નને ત્યાંસુધી જ ભાવવું ચેોગ્ય છે કે-જ્યાંસુષી જ્ઞાન પરરૂપને ભિન્ન જાણી 
પોતાના સ્ાનસ્વરૂપમાં જ નિશ્ચિત થાય, પણુ તે પછી ભેદવિજ્ઞાન કરવાનું પ્રયે।- 
જન રહેતું નથી; પરને પરરૂપ અને આપને આપરૂપ સ્વચ જાણ્યા જ કરે છે, 
પણુ અહોં એમ નથી કૅ-પરદ્રવ્યને ન્ણુવાનું જ મટી જાય છે. કારણ કે- 
પરદ્રવ્યને નણુવાં વા સ્વદ્રવ્યના વિશેષે જાણુવાનું નામ વિકલ્પ નથી, તો 
કેવી રીતે છે? તે કડીએ છીએ--રાગદ્વેષવશથી કેઈ સેયને જણુવામાં ઉપયોગ 
લગાવવે।, વા કૈ।ઇ સ્ેયને નણુતાં ઉપચોગને છેડાવવો, એ પ્રમાણે વારંવાર 
ઉપચેઃગને ભમાવવે। તેનું નામ વિકલ્પ છે. તથા જ્યાં વીતરાગરૂપ થઈ જેને 
જાણુ છે તેને યથાર્થ જાણું છે, અન્ય અન્ય રોયને જાણુવા માટે ઉપયોગને 
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ભમાવતે। મથી ત્યાં નિર્વિકલ્પદશા જાણુવી. 

પ્રક્ન-છલ્લસ્થને ઉપચેોગગ તો. નાનાસેયમાં અવશ્ય ભસે, તો ત્યાં નિવિ- 
કટ્્પતા કેવીરીતે સંભવે ? 

ઉત્તર--જેટલો કાળ એક નાણુવારૂપ રહે, તેટલે! કાળ નિવિડલ્પતા નામ 
પામે, સિદ્ધાંતમાં ધ્યાનતું લક્ષણુ પણુ એવું જ કલ્યું છે, યથા-'શજાન્રચિસાસિસેધો 
પ્શાનમ્‌' અથાત્‌-એકનું સુખ્ય ચિંત્વનન હોય તથા અન્ય ચિત્વન રેકાય, તેનું 
નામ ધ્યાન છે. સૂત્રની સર્વાથેસિદ્ધિ ટીકામાં તો આમ વિશેષ કહ્યું છે કૈ-“જે સવ 
ચિંતા રેકવાનું નામ ધ્યાન હોય તે અચેતનપણું થઈ જાય.” વળી એવી પણુ 
વિવક્ષા છે કૈ-સંતાન અપેક્ષા નાનાસ્નેયતું જાણવું પણુ થાય, પરંતુ જ્યાંસુધી 
વીતરાગતા રહે, અર્થાત્‌ રાગાદિકવડે પોતે ઉપચેોગને ભમાવે નહિ, ત્યાંસુધી 
નિર્વિકલ્પદશા કડીએ છીએ. 

પ્રશ્ન-જે એમ છે, તો પરદ્રવ્યથી છોડાવી ઉપચેગને સ્વરૂપમાં લગાવ- 
વાનો ઉપદેશ શા માટે આપ્યે। છે ? 

ઉત્તર--જે શુભ-અશુભ ભાવોનાં કારણુરૂપ પરદ્રવ્ય છે, તેમાં ઉપયોગ 
લાગતાં જેને રાગ-દ્રેષ થઈ આવે છે તથા સ્વરૃપચિંત્વન કરે તો રાગ-દ્વેષ 
ઘટે છે, એવા નીચલી અવસ્થાવાળા જીવોને પૂર્વાક્ત ઉપદેશ છે. જેમ-કાઈ 
સ્ત્રી વિકારભાવથી ફૈેઇના ઘરે જતી હતી, તેને મનાઈ કરી કે પરઘરે ન નત, 
ઘરમાં બેસી રહે; પણુ જે સ્ત્રી નિવિકારભાવથી કેો!ઇના ઘરે જય, અને યથા- 
ચોગ્ય પ્રવર્તે તો કાંઈ દોષ નથી; તેમ ઉપચોેગરૂપ પરિણુતિ રાગદ્રેષભાવથી પ૨- 
દ્રવ્યોમાં પ્રવલતી હતી, તેને મના કરી કલ્યું કે “પરદ્રવ્યોમાં ન પ્રવર્ત, સ્વરૂપમાં 
મસ રહેૈ' પણુ જે ઉપથોગરૂપ પરિણુતિ વીતરાગભાવથી પરદ્રવ્યોને જણી 
યથાયે।ગ્ય પ્રવર્તે તે તેને કાંદ દોષ નથી. 

પ્રશ્ન--જે એમ છે તે! મહાસુનિ પરિગ્રહાદિના ત્યાગનું ચિત્વન શા 
માટે કરે છે ? 

ઉત્તર--જેમ વિકારરહિત સ્ત્રી કુશીલના કારણુરૂપ પરઘરોને। ત્યાગ કરે 
છે, તેમ વીતરાગ પરિણુતિ રાગ-દ્રેષના કારણુરૂપ પરદ્રવ્યોનેો ત્યાગ કરે છે, 
પણુ જે વ્યભિચારનાં કારણુ નથી એવાં પરઘર જવાનો ત્યાગ નથી; તેમ જે 
રાગ-દ્વેષનાં કારણુ નથી એવાં પરદ્રવ્ય જાણુવાને1 ત્યાગ નથી. ત્યારે તે કહે 
છે કે-જેમ સ્ત્રી પ્રયોજન જાણી પિતાદિકના ઘરે જય તે। ભલે જાય, પણુ 
પ્રથોજન વિના જેનાતેના ધરે જવું તે યોગ્ય નથી; તેમ પરિણુતિને પ્રચેજન 
જાણી સસતત્વોનેો વિચાર કરવો તો. ચોગ્ય છે; પરંતુ વિનાપ્રયાજન ગુણુ- 
સ્થાનાદિકનો વિચાર કરવો! ચોગ્ય નથી. લેતું સમાધાન-જેમ સ્રી પ્રયોજન 
જાણી પિતાદિક વા મિત્રાદિકના ધરે પણુ જાય છે, તેમ પરિણુતિ તત્ત્વોના 
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વિશેષ જાણુવાતા કારણુરૂપ ગુણસ્થાનાદિક અને કર્માદિકને પણુ ન્નણે છે. 

અહોં એમ જાણવું કે-જેમ શીલવતી સ્ત્રી ઉમ કરીને તે। વિટસુરૂષના 
સ્થાનમાં જતી નથી, પણુ પરવશાતાથી જવું બની ન્ય, અને ત્યાં કુશીલ ન 
સેવે, તે તે સ્રી શીલવતી જ છે; તેમ વીતરાગ પરિણુતિ ઉપાય કરીને તે 
રાગાદિકનાં કારણુટ્પ પરદ્રવ્યોમાં લાગે નહિ, પણુ સ્વયં તેનું જાણુવું થઈ જાય, 
અને ત્યાં રાગાદિક ન કરે તે। તે પચિગૃતિ દ્ધ જ છે. તેમ સ્રીઆદિને। પરિ- 
ષહ સ્ુનિજનોાને હોય અને તેને તેઓ નાણે જ નહિ, માત્ર પોતાના સ્વરૂપનું 
જાણુવું જ રહે એમ માનવું મિથ્યા છે; તેને તેએ ન્નણે તો છે, પરંતુ 
રાગાદિક કરતા નથી. એ પ્રમાણે પરદ્રવ્યાને જણુવા છતાં પણુ વીતરાગભાવ 
હાય છે, એવુ શ્રદ્ધાન કરવું. 

પ્રશ્નષ--જે એમ છે, તો શાસ્ત્રમાં આત્માનું શ્રષ્ધાન-સ્ાન-આચરણુ, સમ્ય- 
ગ્ટ્શન-જ્ઞાન-ચારિત્ર છે એમ શા માટે કઘ્યું છે ? 

ઉત્તર--અનાદિકાળથી પરદ્રવ્યોમાં પોતાનું શ્રદ્ધાન-જ્ઞાન-આચરણ હતું 
તેને છોડાવવા માટે એ ઉપદેશ છે. ધાતાનામાં પોતાનું શ્રદ્ધાન-સ્ાન-આચ- 
રણુ થતાં, અને પરદ્રવ્યમાં રાગદ્ષાદિપરિણુતિ ડરવાનું શ્રષ્ધાન-ગ્તાન-વા આચરણ 
મટી જતાં સમ્યગ્દશેનાદિક થાય છે; ષણ નને પરદ્રવ્યનું પરદ્રવ્યરૂપ શ્રદ્ધાનાદ્િ 
કરવાથી સમ્યગ્દશેનાદિ ન થતાં હેય, તે! કેવળીભગવાનને પણુ તેનો અભાવ 
થાય. જ્યાં પરદ્રવ્યને બૂરાં નનણુવાં તથા નિજદ્રવ્યને ભલું જાણવું, ત્યાં તે! રાગ દ્વેષ 
સહજ જ થયો; પણુ જ્યાં આપને આપરૂપ તથા પરને પરરૂપ યથાથે નાણ્યા કરે ત્યાં 
રાગ-કઝેષ નથી, તથા તેમ જ શ્રદ્ધાનાદિરૂષ મવર્સ ત્યારે જ સમ્યગ્દશીનાદિક 
હાય છે એમ ન્ણવું. ઘણું શું કોએ ! જેમ રાગાદિક મટાડવાનું શ્રદ્ધાન 
થાય તે જ શ્રદ્ધાન સમ્યગ્દર્શન છે, જમ રાગાદિક મટાડવાનું જાણવું થય તે 
જ ઈ«્તણવું સમ્યગ્સ્ાન છે તથા જેમ રાગાદિક મટે તે જ આચરણુ સમ્યકચા- 
રિત્ર છે. અને એવો જ મોક્ષમાર્ગ માનવે! યોગ્ય છે. એ પ્રમાણ્‌ નિશ્ચચનયના 
આભલભાસસહિત એકાંતપક્ષધારી જૈતાભાસાના મિથ્યાત્વનું નિરૂપણ કું, હવે 
વ્યવહાારાભાસપક્ષના ધારક જેનાભાસોના મિથ્યાત્વનું નિરૂપણુ કરીએ છીએ. 

કેવળ વ્યવહારાવલ'બી જેનાભાસોનુ' નિરૂષણુ 

જિનાગમમાં જ્યાં વ્યવહારની સુખ્યતાથી ઉપરેશ છે, તેને માની જે 
બાહ્યસાધનાદિકનું જ શ્રદ્ધાનાદિક કરે છે, તેને ધર્મનાં સવે અંગ અન્યથારૂપ 
થઇ મિથ્યાભાવને પ્રાસ થાય છે. અહીં એમ જાણુવું કે-વ્યવહારધમેની પ્રવૃ- 
ત્તિથી પુણ્યબેધ થાય છે માટે પાપપ્રવૃત્તિની અપેક્ષાએ તો તેને નિષેધ નથી, 
પણુ જે જીવ વ્યવહારપ્રવૃત્તિ વડે જ સંતુછ્ટ થાય છે અને સાચા સૌક્ષમાર્ગમાં 
ઉઘસી થતે। નથી, તેને મોક્ષમાર્ગમાં સન્‍્સ્રુખ કરવા માટે તેની ફીુભરૂપ મિથ્યા- 





અલિકાર સાતમે।-જેનમતાતુયાથી મિથ્યાદધિએ।નુ' સ્વરૂષ ૨૧૯ 





પ્રવૃત્તિના પણુ નિષેપ્ર નિરૂપણ કરીએ છીએ; આ કથનને સાંભળોને નને શુભ- 
પ્રવૃત્તિ છોડી અશ્ભમાં પ્રવર્વશે। તો તમારું બૂરું થશે, પણુ યથાર્થ શ્રદ્ધાન કરી 
મોક્ષમાર્ગમાં પ્રવ્સેશે। તો તમારું ભલું થશે, જેમ કે!ઇ રૈગી (નેગુણુઔષધિને। 
નિષેધ સાંભળી ઔષધિસાધન છેડી ને ઝુપથ્યસેવન કરૈ તો તે મરે છે, તેમાં 
વૈદ્નો કાંઈ દોષ નથી; તેમ કોઇ સંસારી પુણ્યરૂપધસૈનો નિષેધ સાંભળી ધર્મ- 
સાધન છેડી વિષયકષાયરૃપ પ્રવલેશે, તો તે નર્કાદિક ૬ુઃખને પામશે; તેમાં 
ઉપદેશદાતાને। તો દોષ નથી. ઉપટેશ આપવાવાળાને અભિપ્રાય તો અસત્ય 
શ્રદ્ધાનાદિક છોડાવી મોક્ષમાર્ગમાં લગાવવાનો જ ન્તણુવેો. અને એવા અભિ- 
પ્રાયથી જ અહોં નિરૂપણુ કરીએ છોએ.--- 

ફેરઈ જીવ તો ફુળકેમવડે જ જેની છે પણુ જેનધમનું સ્વરૂપ નાણુતા 
નથી, માત્ર કુળમાં જેવી પ્રવૃત્તિ ચાલતી આવે છે તે જ પ્રમાણે તેઓ પ્રવર્તે 
છે. તેતો જેમ અન્યમતી પોતાના કુળધર્મમાં પ્રવર્તે છે, તે જ પ્રમાણ આ પણુ 
પ્રવર્તે છે. ને કુળકમથી જ ધમે હોય તો સ્રુસલમાનાદિ સર્વ ધર્માત્મા જ ઠરે, 
અને તો! પછી જેનધર્મનું વિશ્ેષપાણું પણ્‌ શું રહ્યું ? કહ્યું છે કે-- 

હોવમ્મિ રયળીર્‌ ળાયં ળ વુ જરટ્યાનિ 
જિ પુળ તિઝોવ૫ઇળો ગિળટ્પમ્મારિમારમ્થિ 

લોકમાં એવી રાજનીતિ છે કૅ-કુળકમવડે કટ્દી પણુ ન્યાય થતે। નથી. 
જેનું કુળ ચાર છે, તેને ચોરીથી જો પકડે તો ત્યાં તેનો કુળકમ જાણી છેડતા 
નથી પણ ટેડ જ આપૈ છે, તો ત્રિલેકપ્રભુ જિનેદ્રદેવના ધર્માધિકારમાં શું 
કુ”કમાનુસાર ન્યાય ઝભવે છે? વળી નેને [પેતા દરિદ્રો હોય અને પોતે 
ધ્રનવાન થાય તો ત્યાં કુળકમ વિચારી પોતે દરિદ્રો રહેતો નથી; તે! ધર્મમાં 
કુળનું શં પ્રયોજન છે ? શતા નર્કમાં જાય અને પુત્ર મે।ાક્ષ જય છે તો ત્યાં 
કુળકંમ કયાં રહ્યો? નને કુળ ઉપરજ દ્રષ્ટિ હોય તો પુત્ર પણુ નકેગામી થાય; 
માટે ધર્મમાં કાંઇ ઝુળાકુમનું પ્રચાજન નથી; પણુ શાસ્ત્રોના અર્થને વિચારી 
કાળદેષથ્રી જેનધર્મમાં પણુ પાપીપુરુષોએ કુદેવ-કુગ્ુરુ-કુધર્મસેવનાદિરૂપ વા 
વિષયકષાય પાષણ્‌ાદિરૂપ વિપરીતપ્રવૃત્તિ ચલાવી હોય), તેને ત્યાગ કરી જિન- 
ખઆસત્તાનુસાર પ્રવર્તવું ય છે. 

પ્રશ્ન--પરંપરા છોડી નવીનમાર્ગમાં પ્રવર્તવું ચોગ્ય નથી. 

ઉત્તર--જે પોતાની ખુદ્ધિથી નવીનમાર્ગમાં પ્રવર્તે તો તે ચેોગ્ય નથી, 
પરંતુ પરંપરા અનાદિનિધન જેનધર્મનું સ્વરૂપ શાસ્ત્રોમાં પ્રરૂપણુ કર્યું છે, 
તે પ્રવૃત્તિ છોડી વચ્ચે કોઈ પાપીપુરૃષાોએ અન્યથા પ્રવૃત્તિ ચલાવી હોય, 
તેને પરંપરા માર્ગ કેવી રીતે કહેવાય ? તથા તેને છેડી પુરાતનજન- 
શાસ્રોમાં જેવા ધર્મ પ્રરૂષ્યો હોય તેમ પ્રવર્તે તો તેને નવીનમાર્ગ ડેમ કહે- 


ફે૨૦ શ્રી મોક્ષાસાગ પ્રકાશક 





વાચ? ખીજુ' જે કુળમાં જેવી જિનદેવની આજ્તા છે તેવી જ ધર્મની પ્રવૃત્તિ 
હાય, તો પોતે પણુ વે જ પ્રમાણે પ્રવ્તેનું યોગ્ય છે, પરંતુ તેને ઝુળાચરણુ ન 
નાણુવું, પણુ ધર્મ જાણી તેના સ્વર્‌પ-ફેળાદિનેો નિશ્ચચ કરી અંગીકાર કરવે।. 
જે સાચાધમૅમાં પણ્‌ કુળાચાર જાણી પ્રવર્તવામાં આવે તે! તેને ધર્માત્મા કહી 
શકાય નહિ, કારણુ કે-ઝળનાં સર્વ મતુષ્યો નને તે આચરણુને છેડે તે! પોતે 
પણુ છોડી દે. વળી આ જીવ જે આચરણુ કરે છે તે ઝુળના ભયથી કરે છે, 
પણુ કાંઈ ધમેખુદ્ધિથી કરતો નથી, માટે તે ધર્માત્મા નથી. કુળસંખંધો વિવા- 
હાદિક કાર્યોમાં તો કુળકમને। વિચાર કરવે।, પણુ પર્મસંખંધી કાર્યોમાં તો કુળને 
વિચાર ન કરવે।, પરંતુ જેમ સત્યધર્મમાર્ગ છે, તેમ પ્રવતેલું યોગ્ય છે. 

વળી ફોઈ આજ્તાતુસારી જેન છે, તેએ જેમ શાસ્રમાં આત્તા છે તેમ માને 
છે, પરંતુ આર્તાની પરીક્ષા કરતા નથી; જે આસા જ માનવી એ જ ધર્મ હોય 
તે। સર્વમતવાળા પોતપોતાના જ્રાસ્રની આજ્તા માની ધર્માત્મા જ થાય. માટે 
પરીક્ષાવડે જિનવચનનું સત્યપણું આળખી જિનઆગજ્તા માનવી ચોગ્ય છે. કારણુ 
જે-પરીક્ષા કર્યા વિના સત્ય-અસત્યને। નિર્ણુય કેવી રીતે થાય ? અને નિણુય 
કર્યા વિના જેમ અન્યમતિ પોતપોતાના શાઓની આરજ્તા માને છે તેમ આણે 
પણુ જેનશાસની આજ્ઞા માની, એ તો પક્ષવડેજ આજ્તા માનવા બરાખર છે. 

પ્રશ્ષ--તે। શાસ્રમાં દશપ્રકારના સમ્યકૂત્વમાં આજ્તાસસ્યડત્વ કલ્યું છે, આગત્તા- 
વિચયધમૈષધ્યાનનેો ભેદ કહ્યો છે, તથા નિ:શંકિતએગમાં જિનવચનમાં સંશય 
કરવાને! નિષેધ ક્ચો છે, તે કેવી રીતે ? 

ઉત્તર--શાસ્ત્રમાં કેઈ કથન તે। એવાં છે કૈ જેની પ્રત્યક્ષ-અતુમાનવડે પરીક્ષા 
કરી શકાય છે, તથા કૈ કથન એવાં છે કે જે પ્રત્યક્ષ-અનુમાનાદિગાચર નથી, 
તેથી તે આજ્તાવડે જ પ્રમાણુ થાય છે. હવે ત્યાં જુદાજુદા શાજ્રામાં જે સમાન 
કથન હેય તેની તે! પરીક્ષા કરવાનું પ્રયાજન જ નથો, પણુ જે કથનો પરસ્પર 
વિરૂદ્ધ હોય, તેમાં જે કથન પ્રત્યક્ષ-અનુમાનાદિગાચર હેય તેની તે! પરીક્ષા 
કરવી, તેમાં જે શાસ્્રના કથનની પ્રમાણુતા ઠૅરે, તે શામાં જે પ્રત્યક્ષ-અનુ- 
માનાદિ ગોચર નથી એવાં કથન કયા હોય તેની પણુ પ્રમાણુતા કરવી, તથા 
જે શાસ્રોના કથનની પ્રમાણુતા ન ઠરે, તેના સર્વ કથનનો અપ્રમાણુતા માનવી. 

પ્રશ્ન--પરીક્ષા કરતાં કોઇ કથન કેઈ શાસ્ત્રમાં પ્રમાણુ ભાસે તથા કોઇ 
કથન ફેઇ શાસ્તમાં અપ્રમાણુ ભાસે તો શું કરવું ? 

ઉત્તર--જે આસ્તભાષિત રાઝ છે, તેમાં તે કોઇ પણુ કથન ગ્રમાણુ- 
વિરૂદ્ધ હોય નહિ, કારણુ કે-જેનામાં કાં તો ન્નણુપણું જ ન હોય, અગર કાંતે 
રાગઠ્રેષ હોય, તે જ અસત્ય ડહે; હેવે આસમાં એવો દોષ હાય નહિ. તે' 
પરીક્ષા બરાબર કરી નથી, માટે જ તને બ્રમ છે. 
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મક્ષ--છક્નસ્થથી અન્યથા પરીક્ષા થઇ જાય તે શું કરવું ? 

ઉત્તર--સત્ય-અસત્ય બંને વસ્તુએને મેળવી પ્રમાદ છેડી પરીક્ષા કરવામાં 
આવે તો સાચી જ પરીક્ષા થાય; પણુ જ્યાં પક્ષપાતથી બરાબર પરીક્ષા કર- 
વામાં ન આવે, ત્યાં જ અન્યથા પરીક્ષા થાય છે. 

પ્રશ્ન--શાસ્રામાં પરસ્પર વિરૃદ્ધ કથન તો ધણાં છે, તે કોની કેની 
પરીક્ષા ડરીએ? 

ઉત્તર--સમે।ક્ષમાર્ગમાં દેવગુરૂધમે, જીવાદિ તત્ત્વ તથા ખેધ-સેોક્ષમાર્ગ 
પ્રચોજનભૂત છે, માટે તેની તો પરીક્ષા અવશ્ય કરવી અને જે શાસ્રોમાં એ સત્ય 
કહ્યાં હોય તેની સર્વ આજ્તા માનવી, તથા જેમાં એ અન્યથા પ્રરૂપ્યાં હોય 
તેની આજ્તા ન માનવી. જેમ લેકમાં જે પુડૂષ પ્રચોજનભૂત કાર્યોમાં જુઠ 
ખેોલતેો નથી તે પ્રયાજનરહિત કાયમાં કેવીરીતે નુઠે બોલશે ? તેમ જે શાસ્્રોમાં 
પ્યોજનભૂૃત દેવાદિકતું સ્વરૂપ અન્યથા કહ્યું નથી, તેમાં પ્રચોજનરહિત દ્વીપ- 
સમ્નદ્રાદિકનું કથન અન્યથા કેવીરીતે હોય ? કારણુ કે-દેવાદિકનું કથન અન્યથા 
કરતાં તો વક્તાના વિષય-ફકષાય પોષાય છે. 

બશ્ષ--વિષયકષાયથી દેવાદિક્નું કથન તો અન્યથા ડયુ, પણુ તેજ શાસ્ત્રોમાં 
મીજ કથન અન્યથ્રા શા માટે ક્યા ? 

ઉત્તર--જે એક જ કથન અન્યથા કહે તે. તેતું અન્યથાપણું તુરત જ 
પ્રગટ થઈ જાય, તથા જુટ્ટો પદ્ધતિ પણુ ઠેરે નહિ, પરંતુ ધણાં કથન અન્યથા કર- 
તાથી જુદી પદ્ધતિ પણુ ઠરે તથા વ્યાં તુચ્છખુદ્ધિ ભ્રમમાં પણુ પડી જાય કે- 
'અા પણુ મત છે' એટલા માટે પ્રથોજનભૂતનું અન્યથાપણું ભેળવવા અચે 
અગ્રયોજનભૂત પણુ અન્યથાકથન ઘણાં કર્યા, તથા પ્રતીતિ અણુાવવા અર્થે 
કેઈ કોઈ સાચાંક્થન પણુ કર્યા; પરંતુ સમજુ પુરુષ હોય તે તો એના બ્રમમાં 
પડે નહિ, પણ પ્રચોજનભૂતકથનની પરીક્ષા કરી જેમાં એ સાચ ભાસે તે મતની 
સર્વ આત્તા માને; હુવે એવી પરીક્ષા કરતાં એક જેનમત જ સત્ય ભાસે છે અન્ય 
નિ, કારણુ કે-એના વક્તા શ્રીસર્વસ્રવીતરાગ છે, તેએ જુઠ શા માટે કહે? એ 
મમાણું જિનઆત્તા માને તે સત્યશ્રદ્ધાન છે અને તેનું જ નામ આજ્તાસમ્યકૃત્વ 
છે, તથા જ્યાં એકાગ્રચિત્તન હેય તેનું નામ આગઝ્તાવિચય ધમૈધ્યાન છે. ને 
એમ ન માનીએ અને પરીક્ષા કર્યા વિના માત્ર આજ્ઞા માનતાં જ સમ્યયૃત્વ વા 
ધર્મધ્યાન થઇ જતું હોય, તે દ્રવ્યલિંગી આજ્ઞા માની સ્રુનિ થયો! છે, તથા 
આઝર્તાતુસાર સાધનવડે ગ્રેવેયક સુધી જાય છે, તેનામાં મિથ્યાદૃષ્િપણું કેવી 
રીતે રહ્યું? માટે કંષક પરીક્ષા કરી આજ્તા માનતાં જ સમ્યપ્રત્વ વા ધર્મધ્યાન 
થાય છે. લેકમાં પણુ કોઇ પ્રકારથી પરીક્ષા કરીને પુરુષની પ્રતીતિ કરીએ છીએ. 

વળી તેં કલ્યું કે-જ્નવચનમાં સંશય ફરવાથી સસ્યકૃત્વમાં શંકા નામને 
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રોષ થાય છે, પણુ “ન માલુમ આ કેમ હશે?” એવું માનો કાંઈ નિણુય જ 
ન કરીએ તે ત્યાં શંકા નામને! દોષ થાય, પણુ જ્યાં નિણુંય કરવા માટે 
વિચાર કરતાં જ સમ્યકૃત્વમાં દોષ લાગે, તે! અટ્ટસહેસ્ત્રીમાં આસ્ાપ્રધાની કરતાં 
પરીક્ષાપ્રધાનીને ઉત્તમ શા માટે કહ્યો ? પૃશ્છનાઆદિને સ્વાધ્યાયનાં અગ કેવી- 
રોતે કહ્યાં? પ્રમાણુનયવડે પદાર્થાનેો નિણુય કરવાને ઉપદેશ શા માટે આપ્યે! ? 
માટે પરીક્ષા કરી આસ્તા માનવી ચેોગ્ય છે, પણુ કોઇ પાપીપુરૃષે પોતાનું 
કહ્પિતક્થન કયું હોય અને તૅને તે જિનવચન ઠરાવતેો હોય તે તેને જેન- 
મતનું શાસ્ત્ર નાગી પ્રમાણુ ન ડરવું, ત્યાં પણુ પ્રમાણાદિથી પરીક્ષા કૅરી વા 
પરસ્પર શાસ્ત્રોથી તેની વિધિ મેળવી, વા “આ પ્રમાણે સંભવિત છે કે નહિ?” 
એવે! વિચાર કરી, વિર્દ્ધઅર્થને મિથ્યા જ જાણુવો, જેમ કેઈ ઠગે પોતે પત્ર 
લખી તેમાં લખવાવાળાની જગ્યાએ કેઇ શાહુંકારનું નામ લખ્યું હોય, ત્યાં તેના 
નામના ભ્રમથી કોઈ પોતાનું ષન ઠંગાય તો તે દરિદ્રીજ થાય; તેમ 
જેઈ દુરાશયીએ પોતે ગ્રૅથાદિક ખનાવી તેમાં કર્તાનું નામ જિન, ગણુધર, 
અને આચાર્ચેનું ધર્યું હોય, ત્યાં એ નામના ભ્રમથી કોઇ જુઠું શ્રદ્ધાન કરે, 
તો તે મિથ્યાદ્ષ્ટિ જ થાય. 

પ્રશ્ન--તો ગોમટ્ટસારમાં એમ ક્યું છે કે-“સમ્યગ્ટછિજીવ અજ્તાની-ગુર્‌ના 
નિમિત્તથી જુ્ડું શ્રદ્ધાન કરે તોપણુ તે આજ્તા માનવાથી સસ્યગ્દષ્િ જ હોય છે” 
એ કથન કેવીરીતે કર્યું છે ? 

ઉત્તર--જે પ્રત્યક્ષઅનુમાનાદિગાચર નથી, તથા સૂઠ્ષ્મપણાથી જેને! 
નિર્ણુય ન થઇ શકે તેની અપેક્ષાએ એ કથન છે, પણુ મૂળભૂત દેવગુરુધર્મા- 
દિક વા તત્ત્વાદિકતું અન્યથા શ્રદ્ધાન થતાં તે સમ્યગ્દર્શન સર્વથા રહે જ નહિ, 
એજ નિશ્ચય કરવો. માટે પરીક્ષા કર્યા વિના કેવળ આગજ્તાવડે જ જે જેની છે, 
તે પણુ મિથ્યાદષિ જાણુવા. 

વળી કોઇ પરીક્ષા કરીને પણુ જેની થાય છે, પરંતુ મૂળ પરીક્ષા કરતા નથી. 
માત્ર દયા-શીલ-તપ-સંયમાદિકિયાઓવડે, પૃજાપ્રભાવનાદિકાચૌવડે, અતિશય 
ચમત્કારાદિવડે વા જૈનધર્મથી ઈછિપ્રાત્તિ હોવાથી જેૈનમતને ઉત્તમ ન્ાણી 
પ્રોતિવાન થઇ જેની થાય છે. પરંતુ અન્યમતમાં પણુ એવાં કાર્ચે1 તે હોય છે, 
તેથી એ લક્ષણે।માં તો અતિવ્યાપ્તિદોષ હેય છે. 

પ્રશ્ન--એ કાર્યો જેનધર્મમાં જેવાં છે, તેવાં અન્યમતમાં હોતાં નથી, 
તેથી ત્યાં અતિવ્યાસિ દોષ નથી. 

ઉત્તર--એ તે। સત્ય છે, એમ જ છે, પરંતુ જેવાં તું દયાદિક માને છે, તેવાં તે 
તેએ પણુ નિરૃપણુ કરે છે, પરજીવોની રક્ષાને તું દયા ડડ છે, ત્યારે તેએ પણુ 
તેજ કહે છે, એ જ પ્રમાણુ અન્ય પણુ નણુવાં,. ત્યારે તે કહે છે કે-“તેમનામાં એ 
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અરાખર નથી, તેએ। ફોઇ વખત દયા પ્રરૃપે છે, ત્યારે ફ્રોઈ વખત હિસા પ્રરૂપે 
છે” તેના ઉત્તર-ત્યાં દયાદિકનો એશમાત્ર તો આવ્યો ! માટે એ લક્ષણ્‌।થી 
અતિવ્યાસતિપણું હેય છે, તેથી એનાથી સાચી પરીક્ષ થાય નહિ. તે કેવી 
રીતે થાય? જેનધમેમાં તો! સમ્યગ્દર્શનસ્રાનચારિત્રને મો।ક્ષમાર્ગ કહ્યો છે, ત્યાં 
સત્યદેવાદિક વા જીવાદિકતું શ્રદ્ધાન કેરવાથો સમ્યગ્ટર્શન થાય છે, તેને યથાર્થ 
જાણુતાં સમ્યગ્સાન થાય છે, તથા ખરેખરા રાગાદિક મટતાં સસ્યકચારિત્ર થાય 
છે. હવે તેનું સ્વરૂપ જેવું જનમતમાં નિરૂપણુ કર્યું છે, તેવું કોઈ ઠેકાણું નિરૂપણુ 
કર્યું નથી, વા જૈનવિના એવાં કાથો અન્યમતિએ। કરી શકતા નથી, માટે એ જ 
જેનમતનું સાચું લક્ષણુ છે. એ લક્ષણુને આળખીને જે પરીક્ષા કરે છે તે જ શ્રદ્ધાની 
છે, પણુ એ વિના અન્યપ્રકારથી જે પરીક્ષા કરે છે, તે મિથ્યાદષ્િ જ રહે છે. 
વળી કે।0ઇ સંગતિવડે જેનધર્મ ધારે છે, કેઈ મહાનપષુરૂષને જેનધર્મમાં 
ગ્રવર્તતો દેખો પોતે પણ તેમાં પ્રવત છે, તથા કેઈ દેખાદેખી જેનધર્મની 
શુદ્ધ-અશુદ્ધકિયાઓ માં પ્રવર્તે છે, ઇત્યાદિક અનેકંપ્રકારના જીવો પોતે તો 
વિચારપૂર્વક જેનધમેના રહસ્યને પીછાણુતા નથી, અને જેનનામ ધરાવે છે, તે 
સર્વ સિથ્યાદૃષણ્ટિ જ જણુવા. હા એટલું ખરું કે-જેનમતમાં પાપપ્રવૃત્તિ વિશેષ થઇ 
શકતી નથી, પુણ્યનાં નિમિત્ત ઘણાં છે, તથા સાચા સૈ!ક્ષમાગૈેનાં કારણુ પણુ 
ત્યાં બન્યાં રહે છે, તેથી જે ઝુળાદિકથી પણુ જેની છે તેએ ખીનાઓ કરતાં 
તે ભલા જ છે. પણુ જે જીવ આજીવિકા અથે, મોટાઈ માટે, વા કોઇ વિષય- 
કષાયસબધી પ્રયોજન વિગ્ચારી કપટથી જૈનો થાય છે તે તો પાપી જ છે; કારગુ 
ફે-અતિ તીવત્રકષાય થતાં જ એવી બુદ્ધિ થાય છે, તેમનું સુલઝવું પણુ કઠણુ છે. 
જતધમ તો સસારનાશના અર્થે સેવવામાં આવે છે, પણુ એ વડે જ જે સંસાર- 
પ્રયોજન સાધવા ઇચ્છે છે ત સૈ।ટો અન્યાય કરે છે, માટે તે તે! મિથ્ચાદષિ જ છે. 
પ્રશ્ન--રિંસાદિક્વડે જે કાર્યા કરીએ, તે કાર્યા ધમસાધનવડે સિદ્ધ 
ડરીએ તો તેમાં ખુર શું થયું ? એથી તો બેને પ્રયોજન સધાય છે. 
ઉત્તર--પાપકાયે અને ધર્મકાયનું એકસાધન કરતાંતો પાપ જ થાય, જેમ 
કઈ ધર્મના સાધનરૂપ ચેત્યાલય બનાવી, તેનેજ આસેવનાદિ પાપેોતું પણુ સાધન 
કરે, તો તેથી પાપ જ થાય; હિસાદિક કરી ભોગાદિકના અર્થે જુદું મંદિર 
ખનાવે તો બનાવે।, પરંતુ ચેત્યાલયમાં ભોગાદિક ડરવા યોગ્ય નથો, તેમ પૂજા- 
શાસ્્રાદિક કે જે ધર્મના સાધનરૂપ કાર્યો છે; તેને જ આજવિકાદિ પાપનાં પણુ 
સાધનરૃપ કરે તે તેથી પાપ જ થાય. માટે આજીવિકાદિક અથે" હિંસાદિવડે 
વ્યાપારાદિક કરે તો! કરે, પરંતુ પૂજનાદિ કાર્ચામાં તો આજીવિકાદિતું પ્રયોજન 
વિચારવું ચોગ્ય નથી. 
પ્રશ્ન--જે એ પ્રમાણે છે; તો સ્રુનિ પણુ ધર્મસાધન અર્થે પરઘર ભોજન 
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કરે છે, તથા કોઈ સાધમી* સાધર્મી(નો ઉપકાર ડરૈ-કરાવે છે, તે કેમ ખને ? 

ઉત્તર--તેએ પોતે કાંઈ આજીવિકાદિતું પ્રચોજન વિચારી પર્મ સાધતા 
નથી, પરંતુ પોતાને પર્સાત્મા જાણી કે!ઈ સ્વયં ભેોજન-ઉપકારાદિક કરે, તે 
તેમાં કાંઈ દોષ નથી; પણુ જે પોતે જ ભેોજનાદિકનું પ્રયાજન વિચારી ધર્મ 
સાધે છે, તે તો પાપો જ છે. જે વૈરાગ્યવાન થઇ સુનિપણું અએગીકાર કરે છે, 
તેને ભોજનાદિકતું પ્રચાજન હોતું નથી, પણુ કોઈ સ્વયં ભોજનાદિક આપે તે 
શરીરની સ્થિતિ અથે" લે, નહિ તો સમતા રાખે, પણુ સંક્લેશરૂપ થાય નહિ. 
વળી તેઓ પોતાના હિત અથે ધમે સાધે છે, તથા પોતાને જેને! ત્યાગ 
નથો એવે ઉપકાર કરાવે છે પણુ ઉપકાર કરાવવાનો અભિપ્રાય નથી. 
કોઇ સાધમી'” સ્વયં ઉપકાર કરે તો કરો, તથા ન કરે તો! તેથી પોતાને કાંઈ 
સંકલેશ પણુ થતે। નશ્રી. હવે એ પ્રમાણે તો યોગ્ય છે, પણુ જે પોતે જ આ- 
જીવિકાદ્તિં પ્રયોજન વિચારી ખાહ્યધમેસાધન ડરે, અને કે।ઇ ભોજનાદિક 
ઉપકાર ન કરે ત્યાં સંક્લેશ કરૈ, યાચના કરે, ઉપાય કરે વા ધમેસાધનમાં 
શિથિલ થઇ જાય, તે! તેને પાપી જ નાણુવે।[, એ પ્રમાણે સંસારીપ્રચોજન બર્થે 
જ ધમે સાધે છે તે મિથ્યાદછિ તા છેજ, પણુ સાથે પાપી પણ છે. એ પ્રમાણે 
જેનમતવાળા પણુ મિથ્યાટષ્ટિ જણવા, હવે તેમને ધર્મનું સાધન કેવું હોય છે 
તે અહીં વિશેષ દર્શાવીએ છીએ.--- 

જૈનાભાસી મિથ્યાદષ્ટિઓની ધમેસાધના 

જે જીવો ઝુળપ્રવૃત્તિવડે, દેખાદેખી વા લે।ાભાદિકના અભિપ્રાયપૂવેક ધર્મ 
સાધન કરે છે, તેમને તો પર્મદછિ જ નથી; કારણુ કૈ-તેએ જે ભક્તિ કરે છે 
તે ચિત્ત તો ક્યાંય છે, દછિ ફર્યા કરૈ છે, તથા સુખેથી પાઠાદિક વા નમસ્કા- 
રાદિક કરે છે, પરંતુ તેમને “ડં કે।ણુ છું, કોની સ્તુતિ કરું છું, શું પ્રયોજન 
અર્થે સ્તુતિ કરું છું, તથા આ પાટને। શે। અર્થ છે?” એ આદિનું કાંઈ ભાન નથી. 
કુદાચિતૂ કુદેવાદિક્નો પણુ સેવા ડરવા લાગી જાય છે, ત્યાં સૃદેવગુર્શાસ્ત્રાદિમાં 
અને કુદેવગુરુશાસ્ત્રાદિમાં વિશેષતાની પીછાણુ નથી. વળી તે દાન આપે છે તો! પાત્ર 
અપાત્રના વિચાર રહિત જેમ પોતાની પ્રશેસા થાય તેમ આપે છે, તપ કરે છે તે! 
ભૂખ્યા રહેવાથી જેમ પોતાનું મહેતપણું થાય તે કાર્ય ફરે છે પણુ પરિણુ- 
મેો।ની 'ીછાણુ નથી, ત્રતાદિક ધારે છે તે। બાહ્યકરિયા ઉપર જ દછિ છે, તેમાં 
પણુ કોઇ સાચીકિયા કરૈ છે તે! કોઇ જુડી કરે છે, પણુ અંતરંગ રાગાદિક- 
ભાવ થાય છે તેને! તો વિચાર જ નથી; અથવા ખાહ્યસાધન પણુ રાગાદિક 
પોષવા કરે છે, વળી પૂજ--પ્રભાવનાદિ કાય કરૈ છે, ત્યાં પણુ લોકમાં પોતાની 
જેમ સમેો।ટાઈ થાય વા વિષયકષાય પોષાય તેમ એ કાર્ચેચો કરે છે. ત્યાં પણુ 
ઘણાં હિંસાદિક ઉપજાવે છે, પણુ એ કાર્યો તો પોતાના વા અન્યજીવેોના 
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પરિણામ સુધારવા માટે કહ્યાં છે, વળી ત્યાં કિ'ચિત્‌ હિંસાદિક પણુ થાય છે, 
પરંતુ ત્યાં થોડો અપરાધ થાય અને ઘણે્‌। ગુણુ થાય તે કાર્ય કરવું કહ્યું છે; 
હુવે પરિણામે।ની તો એળખાણુ નથી ફે-અહાં અપરાધ કેટલો થાય છે, 
અને ગુણુ ફેટલે થાય છે, એ પ્રમાણે નક્‌ા-ટોટાનું કે વિધિ-અવિધિનું જ્ઞાન 
નથી. વળી શાસ્રાભ્યાસ કરે છે તે ત્યાં પદ્ધતિરૂપ પ્રવર્તે છે, જે વાંચે છે તે 
બીજાઓને સંભળાવી દે છે, ભણે છે તો પોતે ભણી નય છે, તથા સાંભળે છે 
તે! કહે છે તે સાંભળી લે છે, પણુ શ્ાસ્રાભ્યાસનું જે પ્રયોજન છે, તેને પોતે 
એતરંગમાં અવધારતે। નથી. ઇત્યાદિક ધર્મકા્ચૌના મર્મને પીછાણુતે। નથી. કે।ઇ 
તો મુળમાં જેમ વડીલે! પ્રવર્તે તેમ અમારે પણુ કરવું, અથવા ખીજાએ ફરે 
છે તેમ અમારે પણુ કરવું, વા આ પ્રમાણે કરવાથી અમારા લે।ાભાદિકની સિદ્ધિ 
થશે, ઇત્યાદિ વિચારપૂર્વક અભૂતાર્થધમને સાધે છે. 

વળી કે।ઇ જીવો એવા હોય છે કે-જેમને કંઇક તો કુળાદિરૂપ બુદ્ધિ 
છે તથા કઈક ધમબુદ્ધિ પણુ છે, તેથી તેઓ કકક પૂર્વોક્તપ્રકારે પણુ ધર્મનું 
સાધન કરે છે, તથા કંઇક આગમમાં કહ્યું છે તે પ્રમાણે પણુ પાતાના પરિણુ।- 
મોને સુધારે છે; એ પ્રમાણે તેમનામાં મિશ્રપણું હોય છે. 

વળી કે।ઇ ધમેખુદ્ધિથી ધમે સાધે છે પરંતુ નિશ્ષયધર્મને જાણુતા નથી 
તેથી તેએ અભૂતાથીરૂપ ધર્મને સાધે છે, અર્થાત્‌ માત્ર વ્યવડાર સમ્યગ્ટર્શનસાન- 
ચારિત્રને મોક્ષમાર્ગ જણી તેનું સાધન કરે છે; શાસ્ત્રમાં દેવ-ગુરુ-ધર્મની પ્રતીતિથી 
સમ્યડત્વ હોવું કલ્યું છે, એવી આજ્ઞા માની અરહંતદેવ, નિઞથગુરુ તથા જેનશાસ્ત્ર 
વિના ખીજાઓને નમસ્કારાદિ કરવાને ત્યાગ કર્યે છે, પરંતુ તેના ગુણુ-અવગુણુની 
પરીક્ષા કરતા નથી અથવા પરીક્ષા પણુ ને કરે છે તો તત્ત્વજ્ઞાનપૂર્વક સાચી 
પરીક્ષા ડરતા નથી પણુ માત્ર ખાહ્યલક્ષણ્‌।વડે જ પરીક્ષા ડરે છે, અને એવી 
પ્રતીતિવડે તેએ સુદેવઝુરુશાસ્રની ભક્તિમાં પ્રવર્સ છે. તે અહાં કહીએ છીએ-- 


જનાભાસોની સુદેવગઝુર્શાસ્રભક્તિનું મિથ્યાપણુ 

અહૈતહેવ છે, ઇન્દ્રાદિદ્રારા પૂજ્ય છે, અનેક અતિશય સાહેત છે, ક્રુધા- 
દિરોષ રહિત છે, શરીરની સુંદરતાને ધારણુ કરૈ છે, સ્્રોસગમાદિથી રહેત છે, 
દિબ્યધ્વનિવડે ઉપદેશ આપે છે, કેવલસાનવડે લે।કાલેકને જાણે છે, તથા જેણે 
%મ-કોધાદિ નાશ કર્યા છે પધ્ત્યાદિ વિશેષણ્‌ કહે છે; તેમાં કોઈ વિશેષણુ તે 
પુદ્ગાલાશ્રિત છે તથા કોઇ વિશેષણુ જીવાશ્રિત છે તેને ભિન્નભિન્ન એઓળ- 
ખતેો નથી; જેમ કોઇ અસમાનજાતિ મતુષ્યાદિપર્યાચોમાં ભિન્નતા ન જાણી 
મિથ્યાદ્ણિને ધારણુ કરે છે તેમ આ પણુ અસમાનજાતિ અરહૅતપર્યાયમાં જીવ- 
પુદૂગલના વિશેષણુ।ને ભિજ્ઞ ન જાણી મિશથ્યાદ્ૃણ્પણું જ ધારણુ કરે છે. વળી 


૨૯ 


ટ્શ્દૃ શ્રી સૌક્ષમાગ પ્રકાશક 


૧, % ૬/૬ 


જે બાહ્ય વિશેષણ્‌! છે તેને જણી તેનાથી અરહેતદેવનું મહડાનપણું વિશેષ માને 
છે, પણુ જે જીવનાં વિરેષણ્‌। છે તેને યથાવતૂ ન જાણુતાં એ વડે અરહેત- 
દેવનું મહાનપણે માત્ર આરાતુસાર માને છે, અથવા અન્યથા પણુ માને છે, 
નો જીવનાં યથાવત્‌ વિશેષણ્‌ા જાણુ તે મિથ્યાટછિ રહે નહે. 

વળી તે અરહંતદેવને સ્વગમેોક્ષદાતા, દીનદયાળ, અધમોદ્ધારક અને 
પતિતપાવન માને છે, તે તે જેમ અન્યમતિઓ ડત ત્વબુદ્ધિથી ઇશ્વરને માને 
છે, તેમ આ પણુ અરહેતને માને છે, પણુ એમ નથી જાણુતોા કે-ફળ તો 
પાતાના પશિણામોનું લાગે છે, અરહેતને નિમિત્ત માને છે તેથી ઉપચારથી 
તો એ વિશેષણ્‌ા! સંભવે છે, પણુ પોતાના પરિણામ શુદ્ધ થયા વિના અરહેત 
પણુ સ્વર્ગીમોક્ષદિદાતા નથી. વળી અરહેતાદિકના નામાદિકથી શ્વાનાદિક સ્વર્ગ 
પાસ્યા ત્યાં તે નામાદિને જ અતિશય માને છે, પણુ પરિણાર્માવિના નામ 
લેવાવાળાને પણુ સ્વડીપ્રાસ્તિ ન થાય તો સાંભળવાવાળાને તે। ક્યાંથી થાય ? નામ 
સાંભળવાના નિમિત્તથી એ શ્વાનાદિકને જ મેદકષાયરૂપ ભાવ થયા, તેનું કળ 
તેને સ્વગપ્રાત્તિ થઇ છે પરંતુ દપચારથી ત્યાં નામની જ સુખ્યતા કરી છે. 

વળી અરહેતાદિના નામ-પૂજનાદિથી અનિણસામગ્રીના નાશ તથા ઇટ 
સામગ્રીની પ્રાસિ થવી માની, રે।ગાદિ મઢટાડ્વા વા ધનાદિની પ્રાતતિ અથે તેનું 
નામ લે છે વા પૂજનાદિ ડરે છે, પણુ ઈટટ-અનિષનાં કારણુ તો પૂર્વકમને 
ઉદય છે; ત્યાં અરહેત તે। કર્તા નથી પગુ અરહતાદિકની ભક્તિરૂપ પોતાના 
શુલાપયેોગ પરિણામોથી પૂર્વપાપનું સકમણાદિ થઈ જાય છે, માટે ત્યાં અનિષ 
નાશ અને પ્ખષ્ટિપ્રાપિના કારણમાં ઉપચારથી અરહતાદિની ભક્તિ કહીએ છીએ; 
પણુ જે જીવ પહેલાંથી જ સસારી પ્રયોજન અર્થે ભક્તિ કરે છે તેના ચિત્તમાં 
તો પાપનો જ અભિપ્રાય રહ્યો, અને એવા આકાંક્ષારૂપ ભાવ થતાં એ વડે પૂર્વ 
પાપનું સૈકમણાદિ પણુ કૈવીરીતે થાય ? તથી તેનું કાર્ય સિદ્ધ થયું નહિ. 

વળી કે!ઇ જીવ ભક્તિને મોક્ષનું કારણુ જણી તેમાં અતિ અનુરાગી થઈ 
પ્રવર્તે છે, પણ તે તો જેમ અન્યમતિ ભક્તિથી ગ્રક્તિ માને છે તેવું આવું પણુ 
શ્રદ્ધાન થયું; ભક્તિ તે! રાગરૂપ છે અને રાગથી ખંધ છે માટે તે મોક્ષનું 
કારણુ નથી. રાગનો ઉદય આવતાં ને ભક્તિ ન કરે તો. પાપષાનુરાગ થાય 
એટલા માટે અશુભરાગ છોડવા અર્થે જ્ઞાની ભક્તિમાં પ્રવર્તે છે વા મે।ક્ષમાર્ગમાં 
ખાહ્યનિમિત્તમાત્ર પણુ જાણે છે, પરંતુ ત્યાં જ ઉપાદેયપણું માની સંતુષ્ટ થતો 
નથી પણુ શુદ્ધોપયે।ગનો ઉયમી રહે છે. શ્રીપચાશ્તિકાયની (ગાથા ૧૩૬ ની) 
વ્યાખ્યામાં પણુ કહ્યું છે કે--મચં સિ સ્જૂહઝક્યલથા જેલવઈમવિસપ્રાયાન્યસ્ત 
શાત્તિનો મવતિ | ઝવર્લનમૃતમિચાયામણચ્ધારવટ્ર્યાસ્થાનરમતિવિધાબ તીવરાર- 
રવર્સવેનોરાર્થ વા વરા જ્ઞાતિનોરડાવિ મવર્તાલ અથે--આ ભક્તિ, કેવળભક્તિ 


અધિકાર સાતસો-જેનમતાતુષાચી સિથ્યારષ્ટિઓનુ' સ્વરૂપ ૨૨૭ 





જ છે પ્રધાન જેને એવા અજ્તાની જીવોને જ હોય છે, તથા તીત્ર રાગજ્વર 
મટાડવા અર્થે વા અસ્થાનને। રાગ નિષેધવા અર્થે કદાચિત જ્ઞાનીને પણુ હેય છે. 


પ્રશ્ન-ને એમ છે, તે! જ્ઞાની કરતાં અસ્તાનીને ભક્તિની વિશેષતા થતી હશે ? 

ઉત્તર---ચથાર્થપણાની અપેક્ષાએ તે! જ્ઞાનીને જ સાચી ભક્તિ છે, અજ્તા- 
નીને નહિ; તથા રાગભાવની અપેક્ષાએ ભક્તિને સુક્તિનું કારણુ જણુવાથી અજ્તા- 
નીના શ્રદ્ધાનમાં અતિ અનુરાગ છે પણુ જ્ઞાનીના શ્રદ્ધાનમાં તેને શુભખંધતું 
કારણુ જાણુવાથી તેવો અત્તુરાગ નથી, હવે ખાહ્યથી તે! કદાચિત્‌ જ્ઞાનીને ઘણે। 
અનુરાગ થાય છે તે! કદાચિત્‌ અજ્તાનીને પણુ થાય છે એમ જાણુવું. એ પ્રમાણે 
દેવભક્તિનું સ્વરૂપ બતાવ્યું, હવે તેને ગુરૃભક્તિ કેવી હેય છે તે કહીએ છીએ-- 


જોઈ જીવ આગ્તાનુસારી છે તેએ “આ જેનના સાધુ છે, અમારા શુરુ 
છે, માટે તેમની ભક્તિ ઝરવી' એમ વિચારી તેમની ભક્તિ કરે છે; તથા કે!ઇ 
જીવ પરીક્ષા પણુ કરે છે તે ત્યાં “આ સુનિ દયા પાળે છે, શીલ પાળે છે, 
ધનાદિ રાખતા નથી, ઉપવાસાદિતપ ડરે છે, ક્ષુધાદિપરિષડ સહન કરે છે, 
જાઇથી કોધાઠિ કરતા નથી તથા ઉપદેશ આપી ખીન્તઓને ધમમાં લગાવે 
છે.” ઇત્યાદિ ચુણ વિચારી તેમાં ભક્તિભાવ કરે છે, પણુ એવા ગુણે તે 
પરમહંસાદિ પરમતિએ માં વા જેનમિથ્યાટણિએ માં પણુ હોય છે, માટે એમાં 
તો અતિવ્યાસમપણું છે, એ વડે સાચી પરીક્ષા થાય નહિ; વળી તે જે ગુણે્‌ાને 
વિચારે છે તેમાં કોઇ જીવાશ્રિત છે તથા કેઈ પુદ્ગલાક્રિત છે, તેની વિશે- 
ષતા નહિ જાણુવાથી અસમાનજાતીયસૃનિપર્યાયમાં એકત્વખુદ્ધિથી તે મિથ્યાદણિ 
જ રહે છે. સમ્યગ્ટરીનજ્ઞાનચારિત્રની એકતાર્‌પ મેો।ક્ષમાગે એ જ સુનિતું સાચું 
લક્ષણુ છે તેને એળખતેો નથી. જે એ એળખાણુ થાય તો તે મિથ્યાદ્દણિ 
રહૈ જ નહિ. એ પ્રમાણે સુનિનું સાચું સ્વરૂપજ ન જાણે તે! તેને સાચી ભક્તિ 
જેવીરીતે હોય? માત્ર પુણ્યબંધના કારણુભૂત શુભક્રિયારૂપ ગુણુ।ને એળખી 
તેની સેવાથી પોતાનું ભલું થવું જાણી તેનામાં અનુરાગી થઇ ભક્તિ કરે છે. 
એ પ્રમાણે તેની ગુરુભક્તિનું સ્વરૂપ કહ્યું. હવે શાસ્તભક્તિનું સ્વરૃપ કહીએ છીએ. 

કોઇ જીવ તે આ કફેવળીભગવાનની વાણી છે માટે ફેવળીના પૂજ્ય- 
પણુાથી આ પણુ પૂજ્ય છે એમ જાણી તેની ભક્તિ કરે છે, તથા કોઇ આ 
પ્રમાણે પરીક્ષા કરે છે કે-આ શાસ્ત્રોમાં વીતરાગતા, દયા, ક્ષમા, શીલ, સંતે.- 
પષાદિકનું નિરૂપણુ છે માટે તે ઉત્કુછ્ટ છે, એમ જાણી તેની ભક્તિ કરે છે, પણુ 
એવાં કથન તે। અન્યશાસ્ર-વેદાન્તાદિકમાં પણુ હોય છે. વળી આ શાસ્નોમાં 
ત્રિલોકાદિકનું ગભીર નિરૂપણુ છે એવી ઉત્કૃષ્ટતા જાણી તેની ભક્તિ કરે છે; 
હુવે જયાં અતુમાનાદિકને। પ્રવેશ નથી ત્યાં સત્ય-અસત્યને। નિણુ'ય તો! કેવીરીતે 
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થાય ? માટે એ પ્રમાણે તે સાચી પરીક્ષા થાય નહિ, અહોં તો અનેકાન્તરૂપ સાચા 
જીવાદિતત્ત્વાનું નિરૂપણુ છે તથા સાચો રત્નત્રયરૂપ મે।ક્ષમાર્ગ દર્શાવ્યો છે તેથી 
આ જેનશાસ્ત્રોની ઉત્ઝુછતા છે તેને આ એળખતેો નથી, ને એ એ ળખાણુ 
થાય તો તે મસિથ્યાટછિ રહે નહિ. એ પ્રમાણે શાસ્રભક્તિનું સ્વરૂપ કહ્યું. 

એ પ્રમાણું તેને દેવગુર્શાસ્રની પ્રતીતિ થઇ છે તેથી તે પોતાને વ્ય- 
વહારસમ્યકૂત્વ થયું માને છે, પરંતુ તેનું સાચું સ્વરૂપ ભાશ્યું નથી તેથી 
પ્રતીતિ પણુ સાચી થઇ નથી, અને સાચી પ્રતીતિવિના સમ્યય્ૃત્બની પણુ 
પ્રાસિ નથી તેથી તે મિથ્યાદછટિ જ રહે છે. 

તત્વાર્થશ્રદ્રાનતું અયથાથપણું 

વળી શાસ્ત્રમાં 'લરવાર્થશ્રજ્ાને સસ્યગ્ટ્કોનત' એવું વચન કહ્યું છે, તેથી 
શાજ્રામાં જેમ જીવાદિતત્ત્વ લખ્યાં છે તેમ પોતે શીખી લે છે, ત્યાં જ ઉપયોગ 
લગાવે છે, તથા અન્યને ઉપદેશ આપે છે, પરંતુ પોતાને તેનો ભાવ ભાસતે। 
નથી; અને ત્યાં તો તે વસ્તુના ભાવતું જ નામ તત્ત્વ કહ્યું છે, એટલે ભાવ 
ભાસ્યાવિના તત્તાર્થશ્રદ્ધાન ડ્યાંથી હાય ? એ ભાવભાસવે। શું છે, તે અહીં 
કહીએ છીએ-- 

જેમ ફે!ઇ ષુરુષ ચતુર થવા અર્થે સ'ગીતશાસ્ત્રદ્રારા સ્વર, ગ્રામ, સૂઈના, 
રાગનું સ્વરૂપ અને તાલતાનના ભેદે તો શીખે છે, પરંતુ સ્વરાઇિનું ક્વરૂપ એ।ળન 
બતે! નથી, અને સ્વરૂપએ।ળખાણુ થયા વિના અન્યસ્વરાદિને અન્યસ્વરાદિટૂ્પ માને 
છે, અથવા સત્ય પણુ માને તે। નિ્ણુચપૂર્વક માનતો નથી તેથી તેનામાં ચતુર: 
પણું થતું તથી; તેમ કોઈ જીવ, સમ્યકત્વી થવા અથે શાસ્તરદ્રારા જીવાદ્િ- 
તત્ત્વાતું સ્વરૂપ શીખે છે, પરંતુ તેના સ્વરૂપને એળખતે નથી, અને સ્વરૂપ 
એળખાણુ સિવાય અન્યતત્ત્વોને અન્યતત્ત્વરૂપ માની લે છે, અથવા સત્ય પણુ 
માને છે તો ત્યાં નિર્ણુયપૂર્વક માનતો! નથી તેથી તેને સમ્યકૃત્વ થતું નથી, 
વળી જેમ કોઈ સ'ગીતશાસ્ત્રદિ ભણ્યો હાય વા ન ભણ્યે। હાય, પણ નને તે 
સ્વરાદિન।ા સ્વરૂપને એળખે છે તે તે ચતુર જ છે; તેમ કે।!ઇ શાસ્ત્ર ભણયે 
હાય વા ન ભણયે। હોય, પણુ ને તે જીવાદિના સ્વરૂપને એળખે છે તે તે 
સમ્યગ્દૃષ્ટિ જ છે. જેમ હિરણુ, રાગાદિનાં નામ જાણતું નથી પણુ તેના સ્વ- 
રૂપને એળખે છે તેમ અલ્પખુદ્ધિ, જીવાદિનાં નામ જાણુતો નથી પણુ 
તેના સ્વરૂપને એળખે છે; અર્થાત્‌ “આ હું છું, આ પર છે, આ ભાવ ખૂરા 
છે, આ ભલા છે.” એ પ્રમાણે સ્વરૂપ એળખાણુ થાય તેનું નામ ભાવભાસન 
છે. શિવભૃતિસ્રુનિ જીવાદિકનાં નામ નણૂતા નહોતા અને 'લૂષમાર્ષામિશ' એમ 
ઘેોષણુ કરવા લાગ્યા, હેવે એ ફાંઈ સિદ્ધાંતના શખ્દ નહોતો, પરંતુ સ્વપરના 
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ભાવરૂપ ધ્યાન કર્યું તેથી તેએ ફકેવળજ્તાની થયા; અને અગીઆરઅંગને। પાઠી જીવા- 
દિતત્ત્વોના વિશેષ ભેદે। જાણે છે, પરંતુ તેના ભાવ ભાસતા નથી તેથી તે સિથ્યાદૃષ્ટિ 
જ રહે છે. હવે તેને તત્ત્વશ્રદ્ધાન કેવા પ્રકારનું હોય છે તે અહોં કડીએ છીએ-- 


જીવાજીવતત્ત્વના શ્રદ્ધાનની અયથાથ'તા 


જનશાસ્રામાં કહેલાં જીવનાં ત્રસ-સ્થાવરાદિરૂપ વા ગુણુસ્થાન-માર્ગણુ- 
દક્ષ ભેદોને તથા જીવ-પુદ્ગલાદિના ભેદોને વા તેના વર્ણૌદિલેદોને જાણે 
છે, પરંતુ અધ્યાત્મશાસ્ત્રોમાં ભેદવિસ્ઞાનના કારણુભૂત વા વીતરાગદશા થવાના 
કારણુભૂત જેવું નિરૂપણુ કર્ઝું છે તેવું જનાણુતો નથો. વળી કૈ પ્રસંગથી તેવું 
પણુ જાણુવું થાય તો શાખ્રાતુસાર જાણી લે છે, પરંતુ આપને આપરૂપ જાણી 
તેમાં પરનો એશ પણુ ન સેળવવે। તથા પોતાને એશ પણુ પરમાં ન મેળ- 
વવે।, એવું સાચું શ્રદ્ધાન કરતો! નથી. જેમ અન્ય મિથ્યાદષ્ટિ, નિર્ષારવિના 
પર્યાયખુદ્ધિથી નણુપણુા।માં વા વર્ણાદિમાં અહેખુદ્ધિ ધારે છે, તેમ આ પણુ 
આત્માશ્રિતત્ઞાનાદિમાં તથા શરીરાશ્રિત ઉપદેશ-ઉપવાસાદિક્રિયાએમાં પોતાપણું 
માને છે. વળાં કોઈ વખત શાસ્રાનુસાર સાચીવાત પણુ બનાવે પરંતુ ત્યાં એત- 
રંગ નિર્ધારરૂપશ્રદ્ધાન નથી, તેથી જેમ કેટી મનુષ્ય માતાને માતા પણુ કહે 
તોપણ્‌ તે શાણ્‌। નથી તેમ આને પણુ સમ્યગ્દષ્ટિ કહેતા નથી. વળી જેમ 
કોઈ બીજાની જ વાતે કરતો! હોય તેમ આ આત્માનું કથન કરે છે, પરંતુ 
“એ આત્મા હું જ છુ” એવા ભાવ ભાસતે। નથી, વળી જેમ કેઈ ખીનને 
બીજાથી ભિન્ન બતાવતે। હોય તેમ આ આત્મા અને શરીરનો ભિન્નતા પ્રરૂપે 
છે; પરંતુ ડું એ શરીરાદિથી ભિન્ન છુ એવો! ભાવ ભાસતે। નથી. વળી પર્યા- 
યમાં જીવ-પુદ્દગલના પરસ્પર નિચિતથી અનેક ક્રિયાઓ થાય છે તે સર્વને બે 
દ્ર્યાના મેળાપથી નિપજી માને છે, પણુ આ જીવની કિયા છે તેમાં પુદ્ગલ 
નિમિત્ત છે તથા આ પુદ્દગલની કિયા છે તૈમાં જીવ નિમિત્ત છે, એમ ભિન્ન- 
ભિન્ન ભાવ ભાસતે। નથી. ઇત્યાદિ ( ભાવ ભાસ્યાવિના તેને જીવ-અજીવને। સાચે 
શ્રદ્ધાની કહી શકાય નહિં. કારણુ કે જીવ-અજીવ નાણુવાનું પ્રયોજન તો. એજ 
હતું તે આને થયું નહિ. 

આશ્રવતત્ત્વના શ્રદ્દાનની અયથાર્થાતા 

વળી આશ્રવતત્ત્વમાં-જે રહિંસાદિરૂપ પાપાશ્રવ છે તેને તે હૈય નણે છે 
તથા અર્હિસાદિરૂપ પુણ્યાશ્રવ છે તેને ઉપાદેય માને છે, હવે એ ખંને કર્મ- 
ખંધનાં જ કારણ્‌ છે, તેમાં ઉપારેયપણું માનવું એ જ સિથ્યાદર્શન છે. 
શ્રોસમયસારના ખેધાધિકારમાં પણુ એ જ કલ્યું છે કે-સર્વેજીવાને જીવન-મરણુ, 
સુખ-દુઃખ પેતપોતાના કર્મૌદયનિમિત્તથી થાય છે, છતાં જ્યાં અન્ચજીવ 
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અન્યજીવના એ કાર્ચૌને। કર્તા થાય, એજ મિથ્યાઅધ્યવસાય ખેંધનું ડારણુ છે. 
ત્યાં અન્યજીવને જીવાડવાનો વા સુખી કરવાનો અધ્યવસાય થાય તે તો. પુણ્ય- 
બંધના કારણુરૂપ છે, તથા મારવાનો વા ડુઃખી કરવાને અધ્યવસાય થાય 
તે પાષખબંધના કારણુરૂપ છે. એ પ્રમાણે અહિસાની માફક સત્યાદિક તે। પુણ્ય* 
ખંધનાં કારણુ છે તથા હિંસાની માફક અસત્યાદિક પાપબંધનાં ડારણુ છે; એ 
સર્વ મિથ્યાઅધ્યવસાય છે તે તાજ્ય છે માટે હિંસાદિની માફક અહિસાદિકને 
પણુ ખેધનાં કારણુ નણી હેૈયરૃપ જ માનવાં, હિસામાં મારવાની ખુદ્ધિ થાય 
પણુ તેના આયુપૃણું થયા વિના તે મરે નહિ અને પોતાની ક્વેષપરિણુતિથી 
પોતેજ પાપ ખાંધે છે; તથા અહિંસામાં રક્ષા કરવાની બુદ્ધિ થાય પણુ તેના 
આયુઅવશેષવિના તે જીવે નહિ, માત્ર પોતાની પ્રશસ્તરાગ પરિણુતિથી પોતે 
જ પુષ્ય ખાંધે છે એ પ્રમાણું એ ખને હૈય છે; પણુ ન્યાં વીતરાગ થઈ 
દષ્ટાસ્ઞાતારૂપ પ્રવર્તે ત્યાં જ નિભધતા છે, માટે તે ઉપાદેય છે. હવે એવી 
દશા ન થાય ત્યાં સુધી પ્રશસ્તરાગરૂપ પ્રવર્તો, પરંતુ શ્રદ્ધાન તો એવું રાખો 
જે-આ પણુ ખંધનું કારણુ છે-હેય છે; ને શ્રદ્ધાનમાં તેને સૈ।ક્ષમાર્ગ જાણે, તે! 
તે મિથ્યાદેણિ જ છે. 

વળી મિશ્યાત્વ, અવિરતિ, કષાય અને ચોગ એ આશ્રવના ભેદ છે તેને 
ખાદ્યરૂપથી તો માને પણુ એતરંગમાં એ ભાવોની નાતિને એળખ નહિ. ત્યાં 
અન્યદેવાદિસેવનરૂપ ગઝૃહીતમિથ્યાત્વને તે! મિથ્યાત્વ જાણુ, પણુ અનાદિ અઝ 
હીતમિથ્યાત્વ છે તેને ન ઓળખે. બાહ્ય ત્રસસ્થાવરની હિસાને વા ઇંદ્રિયમનના 
વિષયે।માં પ્રવૃત્તને અવિરતિ માને, પણુ હિંસામાં પ્રમાદપરિણુતિ મૂળ છે તથા 
વિષયસેવનમાં અભિલાષા મૂળ છે તેને અવલે।કે નહિ. બાહ્ય કોધાદિ કરવે 
તેતે કષાય નાણે; પણુ અભિપ્રાયમાં જે રાગઠ્દેષ રહે છે તેને એળખતે। 
નથી. તથા ખાહ્યચેષ્ટા થાય તેને યોગ નાણે, પણુ શક્તિભૂત ચોગેોને ન 
જાણે. એ પ્રમાણુ તે આશ્રવે।તું સ્વરૂપ અન્યથા જાણે છે. 

વળી રાગદ્રવેષમેો।હરૂપ જે આશ્રવભાવ છે, તેને નાશ કરવાની તો! ચિંતા 
નથી, અને ખાહ્યકરિયા વા ખાહ્દાનિમિત્ત મટાડવાને। ઉપાય રાખે છે, પણુ એ 
મટવાથી કાંઈ આશ્રવ મટતા નથી. કારણુ કૈ-દ્રગ્યલિગોસ્નુનિ અન્યદેવાદિકની 
સેવા કેરતા નથી, હિંસા વા વિષયોમાં પ્રવર્તતા નથી, કોધાદિ કરતા નથો, 
તથા મનવચનકાયાને રકે છે, તોપણુ તેને મિથ્યાત્વાદિ ચારે આશ્રવ હોય 
છે; બીજી એ કાચો તેએ કપટવડે પણુ કરતા નથી, જો કપટથી ૩ર તે! તે 
ગ્રેવેયકસ્રુધી કેવીરીતે પહોંચે ( માટે અંતરંગ અભિગપ્રાયમાં મિથ્યાત્વાદિરૂપ 
રાગાદિભાવ છે તેજ આશ્રવ છે, તેને ન એળખવાથી આશ્રવતત્ત્વનું પણુ તેને 
સાચું શ્રદ્ધાન નથો. 


અધિકાર સાતસે-જેનમતાતુયાયી મિથ્યાદષ્ટિઓતુ' સ્વરૂપ ૨૨૩૧ 
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ખૈધતત્ત્વના શ્રદ્દાનની અયથાથેતા 

વળી ખેષતત્ત્તમાં-જે અશુભભાવોવડે નર્કાદિરૂપ પાપબૈષ થાય તેને તો 
ખૂરા જાણું અને શુભભાવેોવડે દેવાદિરૂપ પુણ્યબષ થાય તેને ભલો નાણુ; પણુ 
એ પ્રમાણે દુઃખસામશ્રીમાં દ્રેષ અને સ્ુખસામગ્રીમાં રાગ તો ખષા જીવોને 
હ્રોય છે, તેથી એ જ તેને રાગદ્વેષ કરવાનું શ્રદ્ધાન થયું. તથા જેવો! આ પર્યાય 
સંખેધી સુખડદુઃખસામગ્રીમાં રાગદ્વેષ કરવે। થચે।, તેવો! ભાવી પર્યાયસંખેધી પણુ 
સુખદુઃખસામગ્રીમાં રાગદ્વેષ કરવે। થયો. વળી શુભાશુભભાવોાવડે પુણ્યપાપનાં 
વિશેષાો તો અઘાતિક્સામાં થાય છે, પણુ અધાતિકર્મા કાંઇ આત્મશુણુનાં ઘાતક 
નથી. ખીજુ શુભાશુભભાવેમાં ઘાતિકર્માનો બંધ તો નિરંતર થાય છે, જે સર્વ 
પાપરૂપ જ છે અને એજ આત્મગુણુનો ધાતક છે; માટે અશુદ્ધ (ફ્ુભાશુભ) 
ભાવોવડે કર્મખેધ થાય તેને ભલે।-ખૂરા જાણુવો એ જ મિથ્યાશ્રદ્ધાન છે; 
અને એવા શ્રદ્ધાનથી ખંધતત્ત્વતું પણુ તેને સત્યશ્રદ્ધાન નથી. 


સૈવરતત્ત્વના શ્રદ્દાનની અયથાથતા 

વળી સંવરતત્ત્વમાં-અહિંસાદિરૂપ શુભાશ્રવભાવને સંવર માને છે, પરંતુ એક જ 
કારણુથી પુર્યબંધ પણુ માનીએ તથા સવર પણુ માનીએ એમ બને નહિ. 

પ્રશ્ન--સુનિને એક જ કાળમાં એ ભાવ થાય છે, ત્યાં તેમને બપ્ર પણુ 
થાય છે તથા સંવરનિજેરા પણુ થાય છે, તે કેવી - રીતે ? 

ઉત્તર---એ ભાવ મિશ્રરૂપ છે, કંઇક વીતરાગ થયા છે તથા કૅઈકે સરાગ 
થયા છે, ત્યાં જે એશ વીતરાગ થયા છે તે વડે તો સવર જ છે, તથા જે 
એશ સરાગ રહ્યા છે તે વડે ખૈધ છે; હવે એકભાવથી બે કાર્ય તો ખને, પણુ 
એક ગ્રશસ્તરાગથી જ પુણ્યાશ્રવ પણુ માનવો તથા સંવરનિજેરા પણુ માનવી, 
એ બ્રમ છે. મિશ્રભાવમાં પણુ આ સરાગતા છે અને આ વોતરાગતા છે, એવી 
એળખાણુ સમ્યગ્દછિને જ હોય છે, તેથી તે અવશેષ સરાગભાવને હૈયરૂપ શ્રદ્ધે 
છે, પણુ મિથ્યાદષ્ટિને એવી એઓળખાણુ નથી, તેથી તે સરાગભાવમાં સેવરના 
ભ્રમથી પ્રશસ્તરાગરૂપ કાર્યોને ઉપાદેયરૂપ શ્રદ્ધ છે. 

વળી સિદ્ધાંતમાં ગુસિ, સમિતિ; ધમ, અતુપ્રેક્ષા, પરીષડજ્ય તથા 
ચારિત્રવડે સવર થાય છે એમ કહ્યું છે, પરંતુ તેનું પણુ તે યથાર્થ શ્રદ્ધાન 
કરતો નથી. કેવી રીતે તે અહોં કહોએ છીએ-- 

મનવચનકાયાની ખાહ્યચેષ્ટા મટાડે, પાપચિત્વન ન કરે, મૌન પારે, 
તથા ગમનાદિ ન કરે, તેને તે ગુત્તિ માને છે, હવે મનમાં તે! ભક્તિઆદિરૂપ 
પ્રશસ્તરાગાદિ નાનાપ્રકારના વિકલ્પો થાય છે, અને વચનકાયાની ચેષ્ટા પોતે 
રેકી રાખે છે પણુ એ તે શુભપ્રવૃત્તિ છે, હવે પ્રવૃત્તિમાં તો ગુતતિપણું ખને નહિ. 


૨કર્‌ શ્રી શોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





વીતરાગભાવ થતાં જ્યાં મતવચનકાયાની ચેષ્ટા થાય નહે એ જ સાચી ગુસ્િ છે. 

વળી પરજીવાથી રક્ષા અર્થે યત્નાચારપ્રવૃત્તિને સમિતિ માને છે, પણુ 
હિંસાના પરિણામોથી તા પાપ થાય છે તથા રક્ષાના પરિણામેો।થી સવર: 
કહેશે। તે! પુષ્યબંધનું કારણુ કોણુ ઠરશે ? એષણુાસમિતિમાં દોષ ટાળે છે 
ત્યાં રક્ષાતું પ્રયોજન નથી માટે રક્ષાને અથે જ સમિતિ નથી. તે। સમિતિ 
જેવી રીતે હેય છે?-સુનિને કિંચિત્‌ રાગ થતાં ગમનાદિકિયા થાય છે, વ્યાં તે 
કિયાએમાં અતિ આસક્તતાના અભાવથી પ્રમાદરૂપ પ્ર્ટ્વત્ત થતી નથી, તથા 
ખીજા જીવોને રુખી કરી પોતાનું ગમનાદિ પ્રયોજન સાધતા નથી તેથી તેમ- 
નાથી સ્વયં દયા પળાય છે; એ પ્રમાણે સાચી સમિતિ છે, 

વળી ખંધાદિકના ભયથી વા સ્વર્ગ-મોક્ષની કચ્છાથી તે કોધાદિ કરતો 
નથી, પણુ ત્યાં કોધાદિ કરવાને અભિપ્રાય તે। ગચે। નથી; જેમ કેપ રાજન- 
દિકના ભયથી વા મહેતપણાના લે।ભથી પરસ્ત્રી સેવતો નથી તો તેને ત્યાગી 
કહી શકાય નહિ, તે જ પ્રમાણે આ પણુ કોધાદિને। ત્યાગી નથી. તે। કેવી- 
રીતે ત્યાગી હોય ?-પદાર્થ ઇટ્ઈિ-અનિટટ ભાસતાં કોધાદિ થાય છે, જ્યારે તત્ત્વ- 
સ્ઞાનના અભ્યાસથી કોઇ ઇ૪-અનિણ ન ભાસે ત્યારે સ્વચે કોધાદિક ઉપજતા 
નથો, અને ત્યારે જ સાચો ધમ થાય છે. 


વળી અનિત્યાદિ ચિંત્વનથી શરીરાદિને ખૂરાં જણી, હિતકારી ન નાણી, 
તેનાથી ઉદાસ થવું તેનું નામ તે અતુપ્રેક્ષા કહે છે, પણુ એ તો! જેમ ફોઈ 
મિત્ર હતે। ત્યારે તેનાથી રાગ હતે। અને પાછળથી તને। અવગુણુ જેઈ તે ઉદ્દાસીન 
થયે, તેમ શરીરાદિકથી રાગ હતે પણુ પાછળથી તેના અનિત્યત્વાદિ અવગુણ 
દેખો આ ઉદાસીન થચે।, પરંતુ એવી ઉદાસીનતા તે। દ્વપરૂપ છે; જ્યાં જેવે 
પોતાનો વા શરીરાદિકને સ્વભાવ છે તેવો એળખી ભ્રમ છોડી, તેને ભલાં 
જાણી રાગ ન કરવા તથા ખુરાં જણી દ્વેષ ન કરવો, એવી સાચી ઉદાસીનતા 
અથે અનિત્યત્વાદિકનું ચથથાથ ચિંત્વન કરવું એ જ સાચી અતુપ્રેક્ષા છે. 

થળી ક્ષુધાદિક લાગતાં તેના નાશને ઉપાય ન કરવે।, તેને તે પરીષહ- 
સહુનતા ડહે છે, હવે ઉપાય તે। ન કયૌ. અને એતરંગમાં ક્ષુધાદિ અનિષ્- 
સામગ્રી મળતાં દુઃખી થયે! તથા રતિઆદિનું કારણુ મળતાં સુખી થયે, એ 
તો દુઃખ-સુખરૂપ પરિણામ છે, અને એ જ આર્ત-સૈદ્રધ્યાન છે, એવા ભાવોથી 
સેવર કેવીરીતે થાય ? દુઃખનાં કારણે! મળતાં દુઃખી ન થાય તથા સુખનાં 
કારણુ। મળતાં સુખી ન થાય પણુ સેયરૃપથી તેનો જાણુવાવાળોે જ રહે, 
એજ સાચે! પરીષહજય છે. 


વળી હિસાદિક સાવદ્યયો.ગના ત્યાગને. ચારિત્ર માને છે. ત્યાં મડાત્રતાદ્દિ- 


અધિકાર સાતસો-જેતમતાનુયાયી મિથ્યાદણ્િઓનુ' સ્વરૂપ -૨૩૩ 
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રૂપ શુભોાપચે।ગને ઉપાદેયપણાથી ગ્રહણુરૂપ માને છે, પણુ તત્તાર્થસૂત્રમાં અ- 
શ્રવપદાર્થનું નિરૂપણુ કરતાં મહાત્રત-અણત્રતને પણુ આશ્રવરૂપ કહ્યાં છે તે 
એ ઉપાદેય કેવીરીતે હોય ? તથા આશ્રવ તે! બંધને સાધક છે અને ચારિત્ર 
મે।ક્ષનું સાધક છે તેથી એ મહાત્રતાદિરૂપ આશ્રવભાવોને ચારિત્રપણું સંભવતું 
નથી પણુ સર્વ કષાયરહિત ઉદાસીનભાવ છે તેનું જ નામ ચારિત્ર છે. ચારિત્ર- 
મે।હેના દેશધાતી સ્પદ્ધેકોના ઉદયથી જે મહામંદ પ્રશસ્તરાગ થાય છે તે તે! 
ચારિત્રનો મળ છે, એને નહિ છૂટતો જાણીને તેને! ત્યાગ કરતા નથી અને 
સાવઘ્યોગને।જ ત્યાગ કરે છે; પરંતુ જેમ કેઈ પુરુષ કંદમૂળાદિ ઘણા દોષવાળી 
હુરિતકાયને। ત્યાગ કરે છે તથા કોઇ હુરિતિકાયને ભક્ષણુ કરૈ છે પણુ તેને 
ખર્મ માનતો! નથી, તેમ સુનિ હિંસાદિ તીશ્રકષાચરૂપ ભાવોને! ત્યાગ કરે છે તથા 
કોઇ મંદકષાયરૂપ મહાવતાદિને પાળે છે પરંતુ તેને મોક્ષમાર્ગ માનતા નથી. 


પ્રશ્ન--જે એ પ્રમાણે છે તો ચારિત્રના તેર ભેદોમાં એ મહોાત્રતાદિકને 
કેમ કહ્યાં છે ? 

ઉત્તર--ત્યાં તેને વ્વવહારચારિત્ર કલું છે, અને વ્યવહારનામ ઉપચારર્તું 
છે, એ મહાત્રતાદિક થતાં જ વીતરાગચારિત્ર થાય છે એવે! સંખંધ જાણી એ 
મહાત્રતાદિકમાં ચારિત્રનો ઉપચાર કર્ચોચ છે, પણુ નિશ્ચયથી તે। નિષ્કષાયભ્નાવ છે 
તેજ સાચું ચારિત્ર છે. એ પ્રમાણું સંવરના કારણને અન્યથા જાણુતે હોવાથી 
સંવર્તત્ત્વનો પણુ તે સાચે। શ્રદ્ધાની થતો નથી. 


નિર્જરાતત્ત્વના શ્રષ્દાનની અયથાથતા 


વળો તે અનશનાદિ તપથી નિજેરા માને છે. પણુ કેવળ ખાહ્યતપ જ 
કરવાથી તો નિર્જરા થાય નહિ, ખાહ્યતપ તે શુદ્ધોપયે।)ગ વધારવા અર્થે કરવામાં 
આવે છે અને શ્દ્ધોપયોગ નિજેરાનું કારણુ છે તેથી ઉપચારથી તપને પણુ 
નિ્જરાનું કારણુ કહ્યું છે. ને ખાહ્યદુ:ખ સહન કરવું એજ નિજેરાતું કારણુ હેય 
તે। તિયૈચાદિક પણુ ભૂખતરસાદિ સહેન કરે છે. 

ગપ્રશ્ઞ--એ તો પરાધિનપણે સહે છે પણુ સ્વાધિનપણે પર્મખુદ્ધિથી ઉપવા- 
સાદિરૂપ તપ ડરે તેને તો નિજેરા થાય છે? 

ઉત્તર--પધમબુદ્ધિથી બાહ્ય ઉપવાસાદિક તે કરે પણુ ત્યાં ઉપયોગ તે 
અશુભ, શુભ વા શુદ્ધરૂપ જેમ પરિણુમે તેમ પરિણુમો. નને ધણા ઉપવાસાદિ 
કરતાં ઘણી નિજેરા થાય તથા થોડા કરતાં થોડી થાય એવે! નિયમ ઠૅરે તો 
નિજેરાનું સુખ્ય કારણુ ઉપવાસાદિક જ ઠરે, પણુ એમ તે! ખને નહિ. કારણુ- 
પરિણામ ફુછ્ટ થતાં ઉપવાસાદિ કરતાં પણુ નિજેરા થવી કેમ સંભવે? અહોન્ને 
એમ કહેશે! કે-જેવો અશુભ-શુભ-શુદ્ધરૂપ ઉપચોગ પરિણુમે તે અતુસાર બંધ 
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_નિર્જરા છે. પ ઉપ્ાસારિ તપ મિત પ્રુષ્ય માર્યુ & ક્યાં 1 રહ્યુ શ ત્યાં તો 
ચાશુભ-ફીભ પરિણામ બંધના કારણુ ઠર્મા,તથા શુદ્ધ પરિણામ નિજેરાનું ડારણુ ઠેચો, 
પ્રશ્ન--તે! તત્ત્વાર્થસૂત્રમાં “જવપલા તિઝેરા ચ' એમ શા માટે કહ્યું છે ? 
ઉત્તર--શાસમાં પૂરજીસિસેધસ્તવઃ એમ કહ્યું છે અર્થાતૂ ઈચ્છાને રોકવી 
તેનું નામ તપ છે. શુભ-અશુભ ઇચ્છા મટતાં ઉપયોગ શુદ્ધ થાય ત્યાં નિર્જરા 
થાય છે તેથી પડે તિજેરા કહી છે. 
પ્રશ--આહારાદિરૂપ અશુભની ઈચ્છા તે ટૂર થતાં જ તપ થાય પરંતુ 
'ઉપવાસાદિ વા પ્રાયશ્ચિત્તાદિ શુભકાર્ય છે તેની ઇચ્છા તો રહે? 
ઉત્તર--સ્ાનીપુરુષોને ઉપતલાસાદિની ઇચ્છા નથી પણુ એક શજીદ્ધોપચે।ગની 
'ઈથ્છા છે, હવે ઉપવાસાદિ કરતાં શુદ્ધોપથેગ વધે છે તેથી તેએ ઉપવાસાદિક 
કરે છે, પણુ જ્માં ઉપવાસાદિથી કારીરની વા પરિણામોની શિથિલતાવડે શુદ્ધો- 
પચેોઃગ કિધિલ થતો જાણે ત્માં લેખા આહારાદિડ ગ્રહેણુ કરે છે. નને ઉપવા- 
સાઠદિથી જ સિદ્ધિ થાય તો! શ્રીઅજીતનાથાદિ ત્રેવીસ તીર્થકર! દીક્ષા લઇ બે 
(ઉપવાસ જ કેમ ધારણુ કરે ? તેમની તો શક્તિ પણુ ઘણી હતી, પરંતુ જેવા 
પરિણુા।મ થયા તેવાં ખાહ્યસાધનવડે એક વીતરાગશુદ્ધોપચેગનો અભ્યાસ કર્યો. 


પ્રક્ષ--જો એમ છે તે અનશાનાદિકને તપસંજ્ઞા કેવીરીતે કહી ? 
ઉત્તર--એને ખાદ્યાતપ ઢહ્યાં છે, ખાહ્યનેો અર્થ એ છે કે-બહાર ખીજાઓને 
રખાય કે-“આ તપસ્વી છે', પણુ પોતે તે! જેવો એતરંગ પરિણામ થરો તેવું જ 
કૂળ પામશે. કારણુ કે-પરિણામવિનાની શારીરની કિયા ફૂળદ્દાતા નથી. 
પ્રશ્ન--શાસ્ઝ માં તો અકામનિજેરા કહી છે ત્યાં ઇચ્છા વિના પણુ ભૃખતૃષાદિ 
સહેન કરતાં નિજેરા થાય છે તે। ઉપવાસાદિવડે કૃષણ સહતાં નિજેરા કેમ ન થાય ? 
ઉત્તર--અકામનિ્જેરામાં પણુ “બાહ્યનિમિત્ત તો ઇચ્છારહિત ભૃખતૃષા 
સહુન કરવી એ થજ્યં છે તથા ત્યાં નને મંદડષાયરૂપ ભાવ હાય તે! પાપની 
નિજેરા થાય-દેવાદિ પુણ્યના બધ થાય; પરંતુ જે તીત્રકષાય થતાં પણુ-કણ 
સહન ડરતાં પુણ્યબેધ થાય તે। સર્વ તિર્યચાદિક દેવ જ થાય, પણ્‌ એમ ખને 
નહિ. એજ પ્રમાણે ઇચ્છા કરી ઉપવાસાદિ કરતાં ત્યાં ભૃખતૃષાદિ કણ સહન 
કરીએ છીએ તે ખાહ્યનિમિત્ત છે પણુ ત્યાં જેવો પરિણુા।મ હોય તેવું જ ફેળ પામે 
છે. જેમ અન્ઞને પ્રાણુ કહ્યો છે, તેમ. એ પ્રમાણે બાહ્યસાધન થતાં એતરંગતપની 
વૃદ્ધિ થાય છે તેથી ઉપચારથો તેને તપ ક્ષે છે; પણુ જે ખાહ્યતપતે કરે અને 
એઅએતરંગતપ ન હોય લો ઉપચારથી પણુ તેને તપસંજ્ઞા નથી. કહ્યું છે કેઃ-- 


શયાયત્તિયયાટ્ારસ્ત્યામો યત્ર વિષીયતે । 
૩ત્રવાલ શ વિજ્ઞેમઃ રોમ સતય વિટ | 


અધિકાર સાતમા-જેનમતાતુમાથી. બિથ્યારધ્િએનુ' સ્વરૂપ ર૨8૫* 





અથાત્‌--જ્યાં કષાય, વિષય અને આહારનો. ત્યાગ કમ્ધાસાં બાવે છે 
તેને ઉપવાસ નાણુવે।, ખાકીનાને શ્રીગુરુ લાંધણુ કહે છે; અહીં કેઈ કહે કે-કેઃ 
એમ છે તો અમે ઉપવાસાદિક નહિ કરીએ ! તેને કહીએ છીએ--- 

ઉપદ્દેશ તો ઊ'ચે ચઢવા અથે આપવામાં આવે છે, પણુ તું ઉલટો નીચા 
પડે તો ત્યાં અમે શું કરીએ? ને તું માનાકિકથી ઉપવાસાઠિક કરે છે તો 
કેર વા ન કર, પણુ તેથી કાંઈ સિદ્ધિ નથી, પણુ ને પધમેબુદ્ધિથી આહારાહિ- 
કનો અનુરાગ છોડે છે તો જેટલે! રાગ છૂટચેો તેટલે જ છૂટએ1, પરંતુ તેને 
જ તપ જાણી-તેનાથી નિજેસ માની સંતુષ્ટ ન થા | એતરંગતપામાં પણુ 
પ્રાયશ્ચિત્ત, વિનય, વેયાવૃત્ય, સ્વાધ્યાય, ત્યાગ અને ધ્યાનરૂપક્રિયામાં ખાહ્યપ્રવ- 
તન છે તે તે! બાહ્યતપવત્‌ જ જાણુવું, જેવી અનશનાદિ ખાહાક્રિયા છે તેવી: 
એ પણુ ખાહ્યક્રિયા છે તેથી પ્રાયશ્ષિત્તાદિ ખાહ્મયસાધન પણુ એતરગતપ નથી; 
પરંતુ એવું બાહ્મપ્રવલેન થતાં જે એતરંગ પરિણામોની શુદ્ધતા થાય છે તેનું. 
નામ અંતરંગતપ જાણુવું અતે ત્યાં તો નિજેરા જ છે, બંધ થતે। નથી. વળી 
એ શુદ્ધતાનો અલ્પ પણુ એશ રહે તો જેટલી શુદ્ધતા થઈ તેનાથી તે 
નિર્જરા છે તથા જેટલે શુભભાવ છે તેનાથી ખંધ છે, અને એવે! મિશ્રભાવ 
જ્યાં યુગપતૂ હેય છે ત્યાં ખંધ વા નિજેરા ખને હોય છે.--- 

મશ્ષ--શુભભાવોથી પાપની નિજરા અને પુણ્યનો ખંધ થાય છે તથા 
શુદ્ધભાવેથી ખેનેની નિજરા થાય છે, એમ કૈમ ન કણો? 

ઉત્તર--સે।॥ક્ષમાગેમાં સ્થિતિનું ઘટવું તો ખધી જ પ્રજુતિએ[નું થાય છે, 
ત્યાં પુણ્ય-પાપની વિશેષતા છે જ નહિ, તથા અનુભ્ભાગનું ઘટવું પુણ્યપ્રકૃત્તિ- 
ઓમાં શુદ્ધોપયોગથી પણુ થતું નથી પરંતુ ઉપર ઉપરની પુણ્યપમ્ૃરતિએના 
અનુભાગને। તીત્ર ઉદય થાય છે તથા પાપમ્રયુતિઓના પરમાણુ પલટિ શુભં* 
ગ્રકૃતિરૂપ થાય એવું સંક્રમણુ શુભ અને શુદ્ધ બંને ભાવ થતાં થાય છે, માઢે 
પૂર્વૌછ્ત નિયમ સભવતે નથી પણુ વિશુદ્ધતાના જ અતુસાર નિયમ સંભવે છે. 
જુઓ | થોાથાગુણુસ્થાનવાળેા શાસ્ત્રભ્યાસ અને આત્મચિત્વનાદિકાર્યે ૩ર ત્યાં 
પણુ તેને ગુણુશ્રેણી નિજેરા થયા કરે છે તથા ખેધ પણુ થોડો થાય છે, પાંચમા* 
ગુણુસ્થાનવાળા ઉપવાસાદિ વા પ્રાચશ્ચિત્તાદિ તપ કરે તે કાળમાં પણુ તેને 
નિજેરા થે!ડી હોય છે, ત્યારે છઠ્ઠાગુણુસ્થાનવાળા આહારવિહારાદિક્રિયા કરે તે કાળમાં 
પણુ તેને નિજરા ઘણી અને તેનાથી પણુ ખેષ થોડો થાય છે, માટે ખાહાપ્રવૃત્તિ 
અનુસાર નિજેરા નથી પણુ અંતરંગ કૃષાયશક્તિ ઘટતાં-વિશુદ્ધતા થતાં નિજરા 
થાય છે. તેવું પ્રગટસ્વરૂપ અગળ નિર્ૃપણુ કયીશું ત્યાંથી નાણુયું. 

એ પ્રમાણું અનમશનાદિક્રિયાને તપસંસ્રા ઉપચારથી છે જમ જાણું, અને 
તેથી જ તેને બ્યવહારતપ કહ્યું છે, જ્વવહાર ઉપચારતે। એક અર્થ છે. વળી જવા 


૨૩૬ શ્રી શાક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





સાધનથી એવી જે વીતરાગભાવરૃપ વિશુદ્ધતા થાય તે જ સાચું તપ નિજેરાનું 
કારણુ ન્ણુવું. દૃષ્ટાંત-જેમ ધન વા અન્નને પ્રાણુ કહ્યા છે તેતું કારણુ-ધનથી 
અન્ન લાવી ભક્ષણુ કરતાં પ્રાણુ પોષી શકાય છે તેથી ધન્ન-અન્નને પ્રાણ 
કહ્યા છે, પણુ કોઇ ઇદ્રિયાદિક પ્રાણને તો ન જાણુ અને તેને જ પ્રાણુ જાણી 
સંગ્રહ કરે તો તે મરણુ જ પાસે; તેમ અનશનાદિક વા પ્રાય ત્તાદિકને તપ 
કહ્યાં છે તેનું કારણુ અનશનાદિ સાધનથી પ્રાયશ્રિત્તાદિરૂપ પ્રવત તે! વીતરાગ- 
ભાવરૂપ સત્યતપ પોષી શકાય છે, તેથી એ અનશનાદિને વા પ્રાયશ્ચિતાદિને 
ઉપચારથી તપ કહ્યાં છે; પણુ કોઇ વીતરાગભાવરૂપ તપને તો ન જાણુ અને 
તેને જ તપ જાણી સંગ્રહે કરે તો તે સંસારમાં જ બ્રમણુ કરે. ઘણું શું કહોએ ! 
આટલું જ સમજી લેવું કે-નિશ્ચષયધમે તે! વીતરાગભાવ છે તથા અન્ય નાનાપ્રકા- 
રના ભેદે ખાહ્યસાધન અપેક્ષાએ ઉપચારથી કહ્યા છે, તેને વ્યવહારમાત્ર ધમસસા 
જાણુવી. આ રહસ્યને જાણુતો નથી તેથી તેને નિર્જેરાતું પણુ સાચું શ્રદ્ધાન નથી. 
મોક્ષતત્ત્વના શ્રદ્ધાનની અયથાથતા 

વળી સિદ્ધ થવું તેને તે મોક્ષ માને છે; જન્મ, જરા, મરણુ, રગ, કલે- 
શાદિ ૬:ખ ટૂર થયાં છે, અનેતજ્તાનવડે લેકાલે।કતું તેને સાન થયું છે, વૈલે।ક્યપૂજ્ય- 
પણું થયું છે ઈત્યાદિરૂપથી તેનો મહિમાં જણે છે, પણુ એ પ્રમાણે દુઃખને 
ટૂર કરવાની, રેયને જાણુવાની તથા પૂન્ય થવાની ઇચ્છા તે। સર્વ જીવોને છે, 
એના જ અર્થે તેણે મોક્ષની ઇચ્છા કરી તે! તેને અન્ય જીવોના શ્રદ્ધાનથી 
વિરોષતા શી થઈ? 

વળી તેને એવો પણુ અભિપ્રાય છે કે-સ્વગમાં સુખ છે તેનાથી અનંત 
ગુણું મોક્ષમાં સુખ છે. હવે એ ગુણાકારમાં તે સ્વર્ગ અને સૌક્ષસુખની એક 
જાતિ જાણે છે; સ્વર્ગમાં તો વિષયાદિસામગ્રીજનિત સુખ છાય છે તેની જાતિ 
તો તેને ભાસે છે, પણુ મોક્ષમાં વિષયાદિસામગ્રી નથી એટલે ત્યાંના સુખની 
જાતિ તેને ભાસતી તો નથી પરંતુ મહાસુરુષા મોક્ષને સ્વગથી પણુ ઉત્તમ કહૅ 
છે તેથી આ પણુ ઉત્તમ જ માને છે. જેમ કોઈ ગાચનના સ્વરૂપને તો એળ* 
ખતે। નથી પણુ ખધષી સભા વખાણે છે તેથી પોતે પણુ વખાણે છે, એ પ્રમાણે 
આ સોક્ષને ઉત્તમ માને છે. 

પ્રશ્ન--શાસ્રમાં પણુ ઈદ્રાદિકથી અનતગુણુ સુખ સિદ્ધોને છે એમ પ્રરૃપ્યું 
છે તેતું શું કારણ ? 

ઉત્તર--જેમ તીર્થકરના શરીરની પ્રભાને સૂર્યપ્રભાથી કોડગુણી કહો ત્યાં 
નેની એકજાતિ નથી પરંતુ લેકેમાં સૂર્યપ્રભાનું માહાત્મ્ય છે તેનાથી પણુ ઘણુ 
માહાત્મ્ય જણાવવા અર્થે એવો ઉપમાલંકાર કરીએ છીએ; તેમ સિદ્ધસુખને 


અધિકાર સાતમા-જૈનમતાનુયાયી સિથ્યાટ્ષ્ટિઓનુ' સ્વરૂપ ૨૨૩૭ 





ઇન્દ્રાદિસુખથી અનંતગુણે કહ્યું છે ત્યાં તેની એકન્નતિ નથી પરંતુ લે।કમાં ઇદ્રા- 
દિસુખતું માહાત્મ્ય છે તેનાથી પણુ ધણું માહાત્મ્ય જણાવવા અર્થે એવો ઉપમા- 
લંકાર કરીએ છીએ. 

પ્રશ્ન--સિદ્ધસુખ અને ઇંદ્રાદિસુખની તે એકન્તતિ જાણે છે એવે નિશ્ચય 
તમે કેવીરીતે કચ ? 

ઉત્તર--જે પર્મસાધનનું ફળ સ્વર્ગ માને છે તે જ ધરસાધનતનુ' ફળ તે 
સેક્ષ માને છે, કોઇ જીવ ઈંદ્રાદિપદ પાસે તથા કઇ મે।ક્ષ પાસે ત્યાં એ ખેનેને એફ- 
જાતિરૂપ ધર્મનું ફળ થચું માને છે; વળી એવું તો માને છે કે-જેને થોડું સાધન હેય 
છે તે ઇદ્રાદિપદ પામે છે તથા જેને સેપૂર્ણુ સાધન હોય છે તે મોક્ષ પ પામે છે, પરંતુ 
ત્યાં તે ધર્મની જતિ એક જાણે છે; હવે જે કારણુની નાતિ એક જાણે છે તેને કાર્યની 
પણુ એક જાતિનું શ્રદ્ધાન અવશ્ય હાય. કારણુ રે-કારણવિથેષતા થતાં જ ડા્ચ- 
વિરોષતા થાય છે, તેથી અમે નિશ્ચય કર્યો કે-તેના અભિત્રાયમાં ઈંદ્રાદિસુખ અને 
સિદ્ધસુખની જાતિમાં એકન્તિનું શ્રદ્ધાન છે. વળી કર્મનિમિત્તથી આત્માને ઔપા- 
પિક્ભાવ હ્તા તેને અભાવ થતાં પોતે શુદ્ધસ્વભાવરૃપ કેવળઆત્મા થયે।; જેમ 
સ્કેધથી છૂટયા પછી પરમાણુ શુદ્ધ થાય છે તેમ આ કર્માદિકથી ભિન્ન થતાં શુદ્ધ 
થાય છે. પણુ તેમાં વિશેષતા એટલી છે કે-તે ( પરમાણુ ) ખંને અવસ્થામાં 
રુઃખી-સુખી નથી, ત્યારે આત્મા અશુદ્ધઅવસ્થામાં દુઃખી હતો અને હવે તેને 
અભાવ થવાથી નિરાકુળલક્ષણુ અનેતસુખનો પ્રાત્તિ થઈ. ખીજી-ધંદ્રાદિકોને જે 
સુખ છે તે તો કષાયભાવોથી આઝુળતાર્‌પ છે તેથી તે પરમાર્થથી દુ:ખી જ 
છે; એટલા માટે તેની અને આની એકજાતિ નથી. વળી સ્વર્ગસુખનું કારણુ તે 
પ્રશસ્તરાગ છે ત્યારે મોક્ષસુખનું કારણુ વીતરાગભાવ છે તેથી ફારણુમાં પણુ 
ભેદ છે; હવે એવો ભાવ તેને ભાસતો નથી, તેથી મોક્ષતત્ત્વનું પણુ તેને સાચુ 
શ્રદ્ધાન નથો. 

એ પ્રમાણે તેને સાચું તત્ત્વશ્રષ્ધાન નથી; અને એટલા જ માટે શ્રીસમય- 
સારમાં પણ કહ્યું છે કે-“અભન્યને તત્ત્વશ્રદ્ધાન થવા છતાં પણુ મિથ્યાદર્શન જ 
રહે છે,' તથા શ્રીપ્રવચનસારમાં પણુ કહયું છેકે - આત્મજ્ઞાનશૂન્ય તત્ત્વાથશ્રદ્ધાન 
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---------- કઝ ગળા ઃતમાખયાણત તામસ, 


વ્‌ બરમવ્યો દિ સિત્યજમેજઝએલનાદવ વઘ્તુ શ્રજ્સે, શિ્યજ્ઞાનેતનામાત્ર ત છુ શ્રજ્ઞ્સે નિત્યસેવ 
સેટ્વિજ્ઞાનાનદૃત્વાત્‌ | તતઃ વ જતમોક્ષનિમિત્ત જ્ઞાતયાત્ર મૂસાથે ષત ન ત્રજ્્તે મોગનિસિત્ત જુમવ- 
મેમાત્રમમૂતાથમેવ શ્રજ્ત્તે ॥ તત ળ્વાલો બમૂતાથષમમ્રન્ાનપ્રસસવનસસનર્વરસેફવરસનમેવેચજમોવ- 
સાત્રમાજકટ્જ પુતઃ ૦ાગનાવિ વિગુરયતે, તતોડસ્ચ મૂતાથષમશ્રષ્ાનામાવાત્‌ ત્રર।નસવિ નાસ્તિ । 
છત સતિ લુ નિશ્રયનચસ્ય વ્યવદ્ટારનચત્રતિષેધો યુઝ્યલ ઇવ | અર્થ $-અભવ્યજીવ નિત્યડર્મફ્લ- 
ચેતનારૂપ વસ્તુનું શ્રદ્ધાન કરે છે. પરંતુ નિત્યજ્ઞાનચેતનામાત્ર વસ્તુનું શ્રદ્ધાન કરતો જ નથી 
ફારણુ અભવ્યજીવ સદાય સ્વ-પરતા ભેદજસ્ઞાનને ય્‌ાગ્ય જ નથી તેથી તે અભવ્યજીવ 


૨૩૮ મૌ માક્ષષાર્ગ પ્રકારાક 





“૫ “ર ઇજ #“પ ₹ ૫ ક. 


કાર્યકારી નથી'* વળી તે વ્યવહાશ્દષટિથી સમ્યગ્દર્શનનાં આઠેએગ કહ્યાં છે તેને 
પાળે છે, પચીસરેષ કહ્યા છે તેને ટાળે છે, તથા સંવેગાદિયુશુ કહ્યા છે તેને 
ધારે છે, પરંતુ જેમ ખીજ વાવ્યાવિના ક્ષેત્રની સાવધાની કરવા છતાં પણુ અન્ન 
થતું નથી તેમ સત્યવત્તાર્થશ્રદ્ધાન થયાવિના સમ્યગ્દર્શન થતું નથી. શ્રીપંચા* 
સ્તિકાયની વ્યાખ્યામાં એતમાં જ્યાં વ્યવહારાભાસવાળાનું વર્ણુન કર્ય છે ત્યાં 
પણુ એવું જ કથન ડર્યું છે. એ પ્રમાણ તેને સમ્યગ્ટર્શન અર્થે સાધન કરવા 
છતાં પણુ સમ્યગ્દર્શન થતું નથી. 
સમ્યકજ્ઞાન અર્થે થતી પ્રવત્તિમાં અયથાર્થતા 


શાસ્ઝમાં શાસ્રાભ્યાસ ટરવાથી સમ્યફરાન થવું કહ્યું છે તેથી તે સમ્યક્‌- 
સાન અર્થે શાસ્ત્રાભ્યાસમાં તસર રહે છે. ત્યાં શીખવું, શીખવવું, યાદ કરવું, 
વાંચયું, ભણવું ઈત્યાદિ ક્રિયામાં તો ઉપચોગને રમાવે છે પરંતુ તેના પ્રયોજન 
ઉપર દેછિ નથી. “આ ઉપદેશમાં મને કાયેકારી શું કહ્યું છે ? એવે। અભિપ્રાય નથો, 
માત્ર શાસ્ત્રાભ્યાસવડૅ અન્યને ઉપદેશ આપવાને! અભિપ્રાય રાખ છે અને 
ઘણા જીવો ઉપદેશ માને ત્યાં પોતે સંતુષ્ટ થાય છે. પણુ જ્ઞાનાભ્યાસ તે। પોતાના 
અર્થે કરવામાં આવે છે તથા પ્રસગવશાત્‌ પરનું પણુ થાય તો! ભલું કરે છે; 
ત્યાં કોઈ ઉપદેશ ન સાંભળે તો ન સાંભળે, પણુ પોતે શા માટે વિષાદ ફરે 
છું? શાસ્ત્રાથેનો ભાવ જાણી પોતાનું ભલું કરવું. વળી શાસ્ત્રાભ્યાસમાં પણુ 
જાઇ તે! વ્યાકરણુ, ન્યાય, કાવ્યાદિશાસ્રાના ઘણે! અભ્યાસ કરે છે, પણુ 
એ તે! લોકમાં પેડિતતા પ્રગટ કરવાનાં કારણુ છે એમાં કાંઈ આત્મ" 
હિતનિરૂપણુ તે! નથી, એતું પ્રયાજન તો એટલું જ છે કે-પોતાની ખુદ્ધિ ઘણી 
હાય તો તેને થોડોઘણો અભ્યાસ કરી પછી આત્મહિંતસાધક શાસ્રાને અભ્યાસ 
કરવે।, પણુ જે થોડી ખુદ્ધિ હોય તે! આત્મહિતસાધક સુગમશાસ્્રાનો જ 
અભ્યાસ કરવે।. પરંતુ એ વ્યાકરણાદિનો જ અભ્યાસ કરતાં કરતાં આયુષ્ય પૃણું 
થઇ જાય અને તત્ત્રસાનની પ્રાત્તિ ન ખને, એમ તો ન કરવું. 


ન્‍ઝ- ----૦ ર *--------*-- ----------૦-----------૦- પિક ાપતાનાતાનીં,4.8/%મ,. 
_*.- નામા, 8%: ઝાક ૨સડ૦પાઇકડગય. ૪. 


નાનમાત સત્યાથધર્મ કે જે કર્મક્ષયતે હેતુ છે તેને શ્રહ્ઞાન કરતો નથી પરંતુ શુભકમે- 
માત્ર અસત્યાથધરમ કૈ જે ભાગને હેતુ છે તેનું જ શ્રદ્દાન કરે છે તેથી તે અભવ્યજીવ 
અભૂતાથે ધમેનાં થ્રદ્ધાન-પ્રતીતિ-ર્થી અને સ્પ્શેન એ વડે એતિમગ્રેવેયક સુધીના ભોગ- 
માત્રને પ્રાત થાય છે પરંતુ કમૈથી કદી પણુ છૂટતો નથી તેથી તેને સત્યાથધમેના 
શ્રહ્ધાનનો અભાવ હોવાથી સત્યાર્થ ત્રહ્વાન પણુ નથી. એમ હોવાથી નિશ્રયનયથી વ્યવ- 
હારનયને! નિષેધ યોગ્ય જ છે, શ્રીસમયસાર ગાન ૨૭૫ ની વ્યાખ્યા. -અતું૦ 

( બલ બાલ્મજાનશલ્તમામમશાનવરથાથતરણામલગલસયોનવશતપષ્ગજિસિદ્જરનેય, અશે-આત્મ- 
ઝાનથી શન્ય પુરૂષને આગમજ્ઞાન, તત્તવાથેબ્રદ્ધાન ભાતે સયમબાવેોની એકતા પણુ કાર્ય- 
કારી નથી. શ્રીપ્રભચનસાર અન ૩ ગા૦ ૩૯ તી વ્યાખ્યામાં-અનુવાદફક 


અધિકાર રે ાકાઉમારાડોઉઇ કિન સ્વદૂષ રટટ 





ક મણા 20 અભ્યાસ ન કરવો? 

ઉત્તર--એના અભ્યાસવિના મહાનગ્રૅથોનો અર્થ ખુલતે નથી તેથી એના 
પણુ અભ્યાસ તો કરવે! ચે।ગ્ય છે. 

પ્રશ્વ--મહાનગ્રંથ એવા શાથી કર્યા કે જેનો અર્થ વ્યાકરણાદિવિના ખુલે 
નહિ, ભાષાવડે સુગમરૂપ હિતોપદેશ કેમ ન લખ્યો? કારણુ કે-તેમને કાંધ 
પ્રયોજન તે હેતું નહિ ! 

ઉત્તર-ભાષામાં પણુ પ્રાધૃત-સંસ્કૃતાદિકના જ શખ્દ્ો છે પરંતુ તે અપ- 
ભ્રંશસહિત છે, વળી જુદાજુદ્દા દેશોમાં જુદાજુદા પ્રકારની ભાષા છે, હવે 
મહાનપુરુષ શ્ાસ્રોમાં અપબ્રંશશખ્ઠ કેમ લખે? ખાળક તોતડું બોલે પણુ મોટા 
તો ન બેલે; વળી એકદેશનાં ભાષારૂપશાસ્ર ખીજા દેશમાં જાય તે ત્યાં તેના 
અથે કેવીરીતે ભાસે? એટલા માટે પ્રાકુત-સસ્કૃતાદિ શુદ્ધશખ્ટરૂપ ગ્રથ 
રચ્યા, તથા વ્યાકરણુ વિના શખ્દનેો અર્થ યથાવત્‌ ભાસે નહિ તયા ન્યાયવિના 
લક્ષણુ-પરીક્ષાહિ યથાયોગ્ય થઈ શકે નહિ; ઇત્યાદિ વચનદ્વારા વસ્તુને સ્વરૂપ- 
નિણુય બ્યાકરણાદિવિના ખરાખર ન થતે। જાણી તેની આસ્નાયાનુસાર કથન 
કર્યું છે, ભાષામાં પણુ તેનો થોડીઘણી, આસ્નાયનોા પોતાની મેળે જ ઉપદેશ થઇ 
શકે છે, પણુ તેની ઘણી આસ્નાયથી ખરાખર નિર્ણય થઈ શકે છે. 

પ્રશ્ન--એમ છે તે! હવે ભાષારૂપ ગ્રંથ શા માટે બનાવો છે ? 

ઉત્તર--કાળદ્દોષથી જીવોની મંદખુદ્ધિ જાણી “જેટલું જ્ઞાન થશે તેટલું 
તો થશે' એવો અભિપ્રાય વિચારી ભાષાગ્રેથ કરીએ છીએ. ત્યાં જે જીવ વ્યા- 
કરણુા।દિને। અભ્યાસ ન કરી શકે તેણુ તો આવા ગ્રેથોવડે જ અભ્યાસ કરવે, 
પરંતુ જે જીવ નાનાપ્રકારની ચુફ્તિપૂર્વક શખ્દ્દોના અર્થ કરવા માટે વ્યાકરણુ 
અવગાહે છે, વાદાદિકવડે મહેત થવા માટે ન્યાય અવગાહે છે, તથા ચતુરપણું 
પ્રગટ કરવા માટે કાવ્ય અવગાહે છે, ઇત્યાદિ લોકિકપ્રચોજનપૂર્વક તેનો અભ્યાસ 
કરે છે તે ધર્માત્મા નથી, પણુ તેને! ખને તેટલે। થોડોઘણો અભ્યાસ કરી 
આત્મહિત અથે જે તરત્ત્વાદિકનેો નિણુંય કરૈ છે તેજ ધર્માત્મા પંડિત સમજવે।. 

વળી કોઈ જીવ પુણ્યપાપાદિફળનાં નિરૂપક પુરાણાદિશાસ, પુણ્યપાપ- 
કિયાનાં નિરૂપક આચારાદિશાસ્્ર તથા ગુણસ્યાન, માગેણા, કર્મપ્રકુતિ અને 
ન્રિલોકાદિકનાં નિરૂપક કરણુ।ાનુયોગનાં શાસ્ત્રોનો અભ્યાસ કરે છે, પણુ ને તેનું 
પ્રયોજન પોતે વિચારતો નથી તે એ પોપટ જેવોજ અભ્યાસ થચે।. કદાચિત્‌ 
પ્રયોજન વિચારે છે તે! ત્યાં “પાપને બૂરું જાણુવું, પુણયને ભલું જાણુવું, ગુણુ- 
સ્થાનાદિતિં સ્વરૂપ જાણી લેડું, તથા તેને જેટલે અભ્યાસ ડરીશું તેટલું અમારુ 
ભલું થશે? ઇત્યાદિ પ્રયોજન વિચાર્યું છે; હવે તેનાથી નરકાદિને। છેદ અને સ્વર્ગાદિની 
પ્રાસ્તિ એટલું તો થશે પરંતુ તેનાથી સોક્ષમાર્ગની પ્રાસિ તે થાય નહિ, પહેદ્લાં 


૨૪૦ શ્રી સાક્ષસાગ પ્રકાશક 





સાચું તત્ત્તસ્ઞાન થાય તે। પછી તે પુણ્યપાપના ફળને સસાર જાણુ, શુદ્ધોપ- 
ચોગથી મોક્ષ માને અને ગુણુસ્થાનાદિરૂપ જીવતું વ્યવડારનિરૂપણુ જણે, ઇત્યાદિ 
જેમ છે તેમ શ્રદ્ધાન કરી તેનો અભ્યાસ કરે તે! સમ્યગજ્ઞાન થાય. હુવે તત્ત્વ- 
જ્ઞાનનું કારણુ તે! અધ્યાત્મરૂપ દ્રવ્યાતુથોગનાં શાસ્ત્ર છે; ત્યાં કોઇ જીવ એ 
શાસ્રોનો પણુ અભ્યાસ કરે છે પરંતુ જ્યાં જેમ લખ્યું છે તેમ પોતે નિર્ણય 
કરી પોતાને પોતારૂપ,; પરને પરરૂપ તથા આશ્રવાદિકને આશ્રવાદિરૂપ શ્રદ્ધાન 
કરતે। નથી. કદાપિ સુખથી તો! યથાવત્‌ નિર્‌પણુ એવું પણુ કરે કે જેના ઉપ- 
રૈેશથી અન્ય જીવ મમ્યગ્ટછિ થઇ જય; જેમ કોઈ છોકરો સ્ત્રીનો સ્વાંગ કરી 
એવું ગાચન કરૈ ફે જે સાંભળીને અન્ય પુરુષ-સ્રો કામરૂપ થઇ જાચ, પણુ આ 
તો જેવું શીખ્યો તેવું કહે છે પરંતુ તેનો ભાવ કાંઇ તેને ભાસતો। નથી તેથી 
પોતે કામાસકત થતો! નથી; તેમ આ જેવું લખ્યું છે તેવો ઉપદેશ દે છે 
પરંતુ પોતે અતુભવ કરતો! નથી, ને પોતાને તેનું શ્રદ્ધાન થયું હોત તો અન્ય- 
તત્ત્તને અંશ અન્યતત્ત્વમાં ન મેળવત પણુ તેને તેનુ ઠેકાણું નથી, તેથી સમ્યગ્‌ 
જ્ઞાન થતું નથી; એ પ્રમાણે તો તે અગીઆર અએગસુષી ભણુ તોપણુ તેથી 
સિષ્દિ થતી નથી. શ્રીસમયસારાદિમાં મિથ્યાર્દાણિને પણુ અગીઆર અંગનું જ્ઞાન 
થયું લખ્યું છે. 

પ્રશ્ન--સ્રાન તો એટલું હેય છે પરંતુ જેમ અભવ્યસેનને શ્રદ્ધાનરહિત 
સાન થયુ તેમ હોય છે? 

ઉત્તર--એ તે! પાપી હતે જેને હિંસાદિપ્રવૃત્તિના ભય નથી, પરંતુ જે જીવ 
જ્રવેયડ્ઠાદિમાં નય છે તેને એવું સ્ાન હોય છે તે શ્રદ્ધાનરહિત નથો. તેને 
 ૧માક્ષ તિ સ તાવવમનય્ય: અજતે જીજ્જ્ઞાનમયાત્મજ્ઞાનશુન્તરત્વાત્‌ । તતો સાનસવિ નાસી શઝ્સે, 
જ્ઞાતતથરધાનથ્ાવાસાસેજાવશાંન શ્રતમષીચ,નોડવિ કુતાષ્યયનનુળામાવાન્નક્ષાની સ્થાતૂ્‌ તસ ચિત શુળ: 
જતાષ્યયનદ્ય ચદ્દિવિસાવસ્તુમૂતજ્ઞાનમચાત્મજ્ઞાન તચ્વ વિવિસવરતુમૂતં જ્ઞાનમશ્રવજાનદ્યામવ્ય્થ કતા 
ત્ચયસેન ત વિધાતું રાયચત તતસ્તર્ય તઢનુળામાવઃ તતથ્ જ્ઞાનશ્રાનતામાંવાત્‌ સોડજ્ઞનીત પ્રતિસિયતઃ 
અથે-અભવ્યજવ પ્રથમ તે! નિશ્રયથી મોક્ષનું જ ત્રદ્ધાન કરતો નથી. કારણુ શુહદ્ઞનાનભય 
આત્મતત્ત્વનું સાન જ અબવ્યને નથી. તેથી અભવ્યજવ ત્તાનને પણુ શ્રદ્દાનરૂપ ડરતો 
નથી. અને જ્ઞાનનું ખ્રદ્ધાન નહિ કરવાવાળા અભવ્ય આચાગાંગાદ્થી માંડીને અગિઆર 
અંગર્‌પ શ્રુતસાનને ભણુતેો। છેવા છતાં પણુ શાસ્ત્ર ભ્રણુવાના કળના અભાવથી જ્ઞાની થતો 
નથી. શ્ઞાસ્્રાષ્યયનતો ગુણુ (કળ ) તો એ છે કૈ-ભિન્નવસ્તુભૂત સાનમય આત્માનું ત્તાન 
થાય. એટલે તે ભિન્નવસ્તુભૂત જ્ઞાનને નહિ શ્રદ્ધાન કરવાવાળા અલવ્ય શાસ્ત્ર ભણુવાથી 
પણુ આત્મનાન કરવાને સમથ થતે। નથી (અથાત્‌ શાસ્્ર-ભણુતર તેને શુદ્ધાત્મનાન કરી 
શકતું નથી.) તેથી તેને *શાસ્્ર ભણુવાનું ફળ ને ભિન્ન આત્માને જણુવો તે તેને 
નથી અર્થાત્‌ સત્યાર્થ' સાનશ્રદહ્ઘમાતના અભાવથી તે અભવ્ય અજ્ઞાની જ છે એવે। નિયમ છે, 
શ્રીસમયસાર ગા૦ ૨૪૭૪ ની વ્યાખ્યા-અતુવાદક' 


અધિકાર સાતમોા-જેનમતાતુયાચી સિથ્યાદૃષ્ટિઓઆનુ' સ્વરૂપ ૨૪૨૬: 





એવું તે શ્રદ્ધાન છે જ કે-“આ ગથ સાચા છે' પરંતુ તત્ત્વશ્રદ્ધાન સાચુ ન થયુ. 
શ્રીસસયસારમાં એક જ જીવને ધમૈનું શ્રદ્ધાન, અગીઆરઅંગનું જ્ઞાન તથા મહા- 
ત્રતાદિનું પાલન લખ્યું છે. શ્રીપ્રવચનસારમાં પણુ એમ લ'ખ્યુ છે કે'-જેને આગ- 
મસ્તાન એવું થયું છે કે-જે વડે સર્વ પદ્દાથોને હેસ્તામલકવત્‌ જાણે છે, તથા 
એમ પણુ નાણે છે કે-“આને। જાણુવાવાળે। હું છું? પરંતુ “હું જ્તાનસ્વરૂપ છું' 
એવો પોતાને પરદ્રવ્યથી ભિન્ન ફેવળચેતન્યદ્રવ્ય અતુભવતે। નથી, માટે 
આત્મજ્તાનશૂન્ય આગમજ્તાન પણુ કાર્યકારી નથી. એ પ્રમાણે સસ્યગસ્ઞાન અથેં 


જેનશાસ્રોના અભ્યાસ કરે છે તે'પણુ તેને સમ્યગજ્ઞાન નથી. 
સમ્યક્ચારિત્ર અર્થે થતી પ્રજૃત્તિમાં અયથાર્થતા 

હવે તેને સમ્યગચારિત્ર અર્થે કેવી પ્રવૃત્તિ છે તે કહીએ છીએ-ખાહ્યકિયા 
ઉપર તે! તેને દિ છે પણુ પરિણામ સુધરવા-ખગડવાને! વિચાર નથી, ને 
પરિણામે।નેો પણુ વિચાર થાય તે! જેવો પોતાને પરિણામ થતે! દેખે તેના 
જ ઉપર દછિ રણે છે પરંતુ તે પરિણામોની પરંપરા વિચારતાં અભિપ્રાયમાં 
જે વાસના છે તેને વિચારતો! નથી, અને ફળ તે! અભિપ્રાયમાં વાસના છે 
તેનું લાગે છે. તેનું વિશેષ વ્યાખ્યાન આગળ ફરીશું ત્યાં તેનું સ્વરૂપ ખરાખર 
ભાસશે. એવી એ ળખાણુવિના તેને માત્ર ખાહ્રઆચરણુને જ ઉદ્યમ છે. 

ત્યાં કોઈ જીવ તો _કૅળકસથી વા દેખાદેખી વા ક્રોધ-માન-માયા- 
લોભાદિથી આચરણુ આચરે છે તેમને તો ધર્મખુદ્ધિ જ નથી તે! સસ્યમ્રચારિત્ર 


ડરો મગ ડિ સટસ સી 


૧ ચર ૧રતળામળવીફતશજછામસસારતયા મૂતમવરમાવિ ત હ્યોચિતવર્ચાચતિસિકમશેવલન્યગાતે 
ઝાનન્તમાત્નાન ઝાનન્‌ અર્ધાન: સંગસયશ્ામસજ્ઞાનતસ્વાથેશ્રઝાનરસચતત્વાનાં ચૌમપવડવિ સસારસોણ્‌- 
સછોવરિત્તત્તાત્‌ થજ્ા શરીરાર્મિરછોવર્સતયા નિર્વરવોપયોમવરિળિત જવા જ્ઞાનાત્તાનસાત્માને સાતુ- 
મવતિ તઢ્‌ા તાવન્માત્રતોર્તઝવીજજિયાવિણિતે: વમમિર્વિસુરયસાનો ન સિષ્વ્યતિ | બત બાત્ત- 
જ્ઞાત્જષન્યમામતસાનતસ્વાથ્રખ્ાનસયતત્વયોગવચમપ્યવિસિર્જરમેવ ॥ 

અથ --જેમ હાથંમાં રાખેલા નિમેળ મ્ફાટિકમણીનું અતર ખઢારથી સારી રીતે દેખામ 
છે તેમ જે પુરષ સવ આગમનું રહસ્ય ન્નણે છે તથા આગમ અનુસાર ત્રિકાળવર્તિ સર્વ 
પયોયોસહિત સંપૂણ દ્રવ્યોને જણુવાવાળા આત્માતે જણે છે-શ્રદ્ધાન કરે છે- આચરણુ 
કરે છે, એમ જે પુરૂષને આગમન્તાન-તત્ત્વાથશ્રદ્ધાન અને સૈયમરૃપ રત્નત્રયતી એકતા પણુ 
થઈ છે પરંતુ નને તે કોઈ કાળાં શરીરારદિ પરદ્રવ્યામાં રાગભાવરેપ મળથી મલીન થયે 
થકો સાનસ્વરૂપ નિજ આત્માને વીતરાગઉપયોાગભાવરૂપ અનુભવ કરતો નથી તો તે 
એટલા માત્ર સૂક્ષ્મ મોણકર્લકથી કીલિત કર્મોથી છુટતો નથી-મુક્ત થતો] નથી, તેથી 
આ વાત સિદ્ધ થાય છે કે-વીતરાગનિર્વિકલ્પસમાધિરૂપ આત્મજ્ઞાનથી શ્વન્ય પુરુષતી 
આગમનગાન, તત્વાથેશ્રદ્દાન અને સંયમભાવની એક્તા પણુ કિચિત્‌ કાર્યકારી નથી. 
શ્રી પ્રવચનસાર, અન ૩ ગાન ૩૯ ની વ્યાખ્યા અતુ૦ 


૩૧ 


ફે મી સેક્ષમાગ? પ્રકાશક 





તો ક્યાંથી હોય ? એ જીવોમાં કેઈ તે! ભોળા છે તથા કે!ઈ કષાયી છે, 
હુવે જ્યાં અસ્ઞાનભાવ અને કષાય હોય ત્યાં સમ્યકૂચારિત્ર હોતું જ નથી. 
કોઈ જીવ તો એવું માને છે કૈ-જાણુવાથી શું છે, માનવાથી શું છે પણુ 
કંઇક કરીશું તે! ફેળપ્રાસ થરે; એવું વિચારી તેએ ત્રતતપાદિ ક્રિયાના જ 
ઉદ્યમી રહે છે પણુ તત્ત્વત્ઞાનને ઉપાય કરતા નથી; હુવે તત્ત્વસ્ઞાનવિના મહા- 
ત્રતાદિકનું આચરણુ પણુ મિથ્યાચારિત્રનામ જ પામે છે તથા તત્ત્વજ્ઞાન થતાં 
કાંઈ પણુ ત્રતાદિક ન હોય તેો!પણુ તે અસંયતસમ્યગ્ટછ્િનામ પામે છે, મારે 
પહેલાં તત્ત્વજ્ઞાનના ઉપાય કરવે। અને પછી કષાય ધટાડવા અર્થે ખાદ્યસાધન 
કરવાં, શ્રીચે।ગેન્દ્રદેવફૃત શ્રાવકાચારમાં પણુ કહ્યું છે કે-- 


ટલળમૂમિદ યાદિ, ગિય વયરજલ ળ દોંતિ 

અર્થ--ણૈ જીવ ! આ સમ્યગ્દશેનભૂમિ વિના વ્રતરૂપી વૃક્ષ ન થાય. 
અર્થાતૂ-જે જીવોને તત્ત્વજ્ઞાન નથી તેએ ચથાર્થ આચરણુ આચરતા નથી. 
એજ અહીં વિશેષ દર્શાવીએ છીએ-- 

કોઇ જીવ પહેલાં તો મોટીપ્રતિસ્ા ધારણુ કરી બેસે છે પણુ અતરંગમાં 
કષાયવાસના મટી નથી તેથી જેમતેમ કરી પ્રતિજ્તા પૂર્ણુ કરવા ઇચ્છે છે, ત્યાં 
તે પ્રતિસજ્નાથી પરિણામ પણુ દુ:ખી થાય છે. જેમ કોઈ ઘણા ઉપવાસ આદરી 
ખેઠા પછી પીડાથી દુ:ખી થતે। શૈગીની માફક કાળ ગુમાવે છે પણુ પર્મ- 
સાધન કરતે! નથી; તે પ્રથમથી જ સાધી શકાય તેટલી જ પ્રતિજ્ઞા કેમ ન 
લઇએરડુ:ખી થવામાં તે આવધ્યાન થાય અને તેનું ફળ ભલું કયાંથી આવશે? અથવા એ 
મ્રતિજ્ઞાનું દુ:ખ ન સહન થાય ત્યારે તેની એવજ (અવેજીમાં-બદલામાં) વિષય પોષવા 
અથે તે અન્ય ઉપાય કરે છે, જેમકે-તરસ લાગે ત્યારે પાણી તો ન પીએ પણુ 
અન્ય અનેકપ્રકારના શીતલ ઉપચાર કરે, વા ઘી તે છેડે પણુ અન્ય સ્નિગ્ધ- 
વસ્તુ ઉપાય કરીને પણુ ભક્ષણુ કરે, એજ પ્રમાણે અન્ય પણુ જાણવું. હવે ને 
પરોષહુ સહ્યા જતા નથી તથા વિષયવાસના છુટી નથી તો એવી પ્રતિજ્ઞા 
શા માટે કરી કે સુગમવિષય છેડી વિષમવિષયના ઉપાય કરવા પડે | એવું 
કાર્ય શા માટેકરેો છે ? ત્યાં તો ઉલટો! રાગભાવ તીદ્ર થાય છે. અથવા 
કોપ, પ્રતિસ્ઞામાં દુઃ ખ થાય ત્યારે પરિણામ લગાવવા માટે કોઈ આલેખન વિચારે 
છે; જેમ કોઈ ઉપવાસ કરી પછી કીડા કરવા લાગે છે, ક્રોઈ પાપી જુગારાદિ 
કુબ્યસનમાં લાગે છે, તથા કૈઇ સૂઇ રહેવા ઇચ્છે છે, એ એમ જાણે છે કે 
કરોઇપણુ પ્રકારથી વખત પુરે। કરવો. એજ પ્રમાણે અન્ય પ્રતિજ્ઞામાં પણુ સમજવું. 

અથવા કોઇ પાપી એવા પણુ છે કે પહેલાં તે! પ્રતિસ્તા કરે પણુ પછી 
તેનાથી ૬ુઃખી થાય ત્યારે તેને છેડી દે, પ્રતિજ્ઞા લેવી-સૃુકવી એ તેને ખેલ- 
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માત્ર છે. પણુ પ્રતિજ્ઞા ભંગ કરવાતું તો મહાપાપ છે, એ કરતાં તો પ્રતિજ્ઞા 
ન લેવી જ ભલી છે. એ પ્રમાણે પહેલાં તો વિચારસિવાય પ્રતિજ્ઞા કરે અને 
પાછળથી એવી ઈચ્છા થાય; હવે જૈનધમૈમાં પ્રતિ્ઞા ન લેવા બદલ દંડ તે! છે 
નહિં, જેનધર્મમાં તો એવો ઉપદેશ છે કે-પહેલાં તત્ત્વસ્રાની થાય, પછી જેને 
ત્યાગ કરૈ તેના દોષ ઓળખે, ત્યાગ કરવાથી જે ચગુણુ થાય તેને જાશે અને 
પોતાના પરિણામોના વિચાર કરે; વતમાન પરિણામોના જ ભરૉસે પ્રતિજ્ઞા 
ન કરી બેસે પરંતુ ભવિષ્યમાં તેને! નિર્વાહ થતો જણે તે પ્રતિસ્ા કરે, 
વળી શરીરની શક્તિ વા દ્રવ્ય-ક્ષેત્ર-કાળ-ભાવાદિકનો પણુ વિચાર કરે, આ 
પ્રમાણું વિચાર કર્યા પછો પ્રતિસ્રા કરવી ચોગ્ય છે; તે પણુ એવી પ્રવતિસ્તા 
કરવી કે જે પ્રતિજ્ઞાપ્રત્યે નિરાદરભાવ ન થાય પણુ ચઢતાભાવ રહે, એવી જેન- 
ધમની આસ્નાય છે. 


પ્રશ્ન--ચાંડાળાદિકોએ પ્રતિજ્ઞા કેરી તેમને આટલે। બધે વિચાર કયાં 
હોય છે ? 

ઉત્તર--“મરણુપર્યત કટ થાએ તો ભલે થાએ, પરંતુ પ્રતિજ્ઞા ન 
છોડવી” એવા વિચારથી પ્રતિસ્ઞા કરે છે પરંતુ પ્રતિજ્ઞામાં તેમને નિરાદરપણું 
નથી, તથા સમ્યગ્દછિ પ્રતિજ્ઞા કરૈ છે તે તત્ત્વસાનાદિપૂર્વક જ કરે છે, પણુ 
જેને અએતરંગવિરક્તતા નથી થઈ અને ખાહ્યથી પ્રતિજ્ઞા ષારણુ કરે છે, તે 
પ્રતિજ્ઞાની પહેલાં વા પાછળ જેની તે પ્રતિસ્સા કરે છે તેમાં અતિ આસક્ત 
થઇ લાગે છે; જેમ ઉપવાસના ધારણા-પારણામાં ભોજનમાં અતિલેભી થઈ 
ગફિષ્રાદિભાજન કરે છે તથા ઉતાવળ પણુ ઘણી કરે છે, જેમ જળને રેકી 
રાખ્યું હતું તે જ્યારે છુટચું ત્યારે ઘણો પ્રવાહ વહેવા લાગ્યો, તેમ આણે 
પ્રતિસાથી વિષયવૃત્તિ રેકી પણ્‌ અતરંગમાં આસક્તતા વધતી ગઈ, અને પ્રતિજ્ઞા 
પુરી થતાં જ અત્યંત વિષયપ્રવૃત્તિ થવા લાગી,એટલે તેને પ્રતિજ્ઞાના ડાળમાં પણુ 
વિષયવાસના મટી નથી તથા આગળ-પાછળ તેની એવજ ઉપર (અવેજી અર્થાત્‌ 
અદલા ઉપર) અધિક રાગ કચ, પણુ ફળ તે! રાગભાવ મટતાં જ થશે માટે જેટલી 
વિરષ્તતા થઇ હાય તેટલી જ પ્રતિસ્ા કરવી. મહાસ્રુનિ પણુ થોડી પ્રતિજ્ઞા કરી 
પછી આહોરાદિમાં ઉછટિ (એછપ-ઘટાડો) કરે છે, તથા મોટી પ્રતિસ્ા કરે છે 
તો પોતાની શક્તિ વિચારી કરે છે પણુ જેમ પરિણામ ચઢતા રહે તેમ કરે છે; 
માથે જેથી પ્રમાદ પણુ ન થાય તથા આકુળતા પણુ ન ઉપજે એવી પ્રવૃત્તિ 
કાર્યકારી છે, એમ સમજું. 


વળી જેને ષમેઉપ૨ દષ્ટિ નથી તે પણુ કેો!ઇઇવેળા તો મેદો ધમે આચરે 
છે ત્યારે ફોઇવેળા અધિક સ્વચ્છંદી થઈ પ્રવર્તે છે, જેમ કે।0) ષમૈપવેમાં તે 


૨૪૪ શી સોહ્ઞમાગ પ્રકાશેદ 





ઘણુ। ઉપવાસાદિક કરૈ છે ત્યારે કોઈ ધમેપર્વમાં વારંવાર ભોજનાદિક કરે છે; 
હેવે જે તેને ધમેબુદ્ધિ હોય તે! સરવે ધર્મપર્વોમાં યથાયોગ્ય સંયમાદિક ધારણુ 
કરૈ. વળી કેઉઇવેળા કે!ઇઇ પર્મકાયચે!માં તે! ઘણું ધન ખર્ચે ત્યારે કોઇવેળા 
કોઈ પધમેકાર્ય આવી પ્રાતત થયું હોય તોપણુ ત્યાં થોડું પણુ ધન ન ખચે; નને 
તેને ધમેબુદ્ધિ હોય તો! ચથાશક્તિ સર્વ ધર્મકાર્યોમાં જ યથાયોગ્ય ધન ખર્ચ્યા 
કરે, એજ પ્રમાણે અન્ય પણુ જાણુવું. 

વળી જેને સાચું ધર્મસાધત નથી તે કોઇ કિયા તે। ધણી મોટી એગીકાર 
કરે છે ત્યારે કોઈ હીનકિયા પણુ કર્યા" કરે છે; જેમ કે।!ઇ ધનાદિકનોા તે 
ત્યાગ કરે છે ત્યારે ચોકખું ભાોજન-ચેોકખાં વસ્ર ઇત્યાદિ વિષયેો।!માં વિશેષ 
પ્રવર્તે છે, તથા કે!ઇ જામો પહેરવો વા સ્રીસેવન કરવું ઈત્યાદિ કાર્યોને ત્યાગ 
કરી ધર્માત્માપણું પ્રગટ કરે છે અને પછી ખોટાવ્યાપારાદિકાર્ય કરે છે તથા 
ત્યાં લોકર્નિદ્ર પાપકિયામાં પણુ પ્રવર્તે છે; એજ પ્રમાણે કોઇ કિયા અતિ- 
ઊ"*ચી તથા કેઈ કિયા અતિનીચી કરે છે ત્યાં લોકનિધ્ય થાય છે તથા ધર્મની 
હાંસ્રી કરાવે છે કે-“જુએ અસુક પરમાત્મા આવાં કાર્ય કરે છેઃ. જેમ કે!ઇ 
પુરૃષ એક વસ્ત્ર તો અતિ ઉત્તમ પહેરે તથા એક વસ્્ર અતિ હીન પહેરે તે 
તે હાસ્યપાત્ર જ થાય તેમ આ પણુ ઢાંસી જ પાસે છે. સાચાધમની તે આ 
આસ્નાય છે કે-જેટલા પોતાના રાગાદિક ડ્રર થયા હેય તે અનુસાર જે પરમાં 
જે ધમૈકિયા સંભવે તે ખધી અંગીકાર ફરૈ પણુ જે થોડા રાગાદિક મટ્યા 
હોય તે! નીચા જ પદમાં પ્રવર્તે, પરંતુ ઉચ્ચપદ્ઠ ધરાવી નીચી કિયા ન કરે. 


પ્શ્ન--સ્રીસેવનાદિકનો ત્યાગ ઉપરની પ્રતિમામાં કહ્યો છે તો નીચલી 
રૂ 


બવસ્થાવાળે। તેને! ત્યાગ કરે કે ન કરે? 


૬ જૂ 


ઉત્તર--નીચલી અવશ્થાવાળે। તેને સર્વથા ત્યાગ ડરી શકતો નથી, કેદ 
ફરોષ લાગે છે તેથી ઉપરની પ્રતિમામાં તેનો ત્યાગ કહ્યો છે, પણુ નીચલી 
અવસ્થામાં જે પ્રકારથી ત્યાગ સંભવે તેવો ત્યાગ નીચલી અવસ્થાવાળે। પણુ 
કરે, પરંતુ જે નીચલી અવસ્થામાં જે કાર્ય સંભવે નહિ તેવે! ત્યાગ કરવે। તે 
કષાયભાવોથી જ થાય છે. જેમ કોઈ સાતવ્યસન તે! સેવે અને સ્વસ્ત્રીને 
ત્યાગ કરૈ એ કેમ ખને? જે કે સ્વસ્રોનો ત્યાગ કરવો એ ધમે છે તોપણુ 
પહેલાં સાતવ્યસનનો ત્યાગ થાય ત્યારે જ સ્વસને ત્યાગ કરવે। યોગ્ય છે. 
એ જ પ્રમાણે અન્ય પણુ સમજવું. 

વળી સવેપ્રકારથી ધમેના સ્વરૂપને નહિ જાણુતા એવા કેટલાકે જીવો; 
કેક ધર્મના એગને સખ્ય ડરી અન્યધર્મૌને ગૌણુ કરે છે; જેમ કોઇ જીવદયા- 
ધમેને સખ્ય કરી પૂનપ્રભાબનાદિ ફાયોને ઉથાપે છે, કોઇ પૂજપ્રભાવનાદિ- 
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ધમને સખ્ય કરી હિંસાદિકનો પણુ ભય રાખતા નથી, કે!ઈ તપની સુખ્યતા 
કરી આર્તધ્યાનાદિ કરીને પણુ ઉપવાસ્રાદિક કરૈ છે વા પોતાને તપસ્વી માની 
નિ:શૅેક કોધાદિક કરે છે, કોઈ દાનની સ્ુખ્યતા કરી ઘણાં પાપ કરીને પણુ 
ધન ઉપજાવી દાન આપે છે, કેઈ આરંભત્યાગની સ્રુખ્યતા કરી યાચના કરવા 
લાગી જય છે, તથા કોઈ જીવહિસા સખ્ય કરી જળવડે સ્નાનશે।ચાદિક કરતા નથી 
વા લાકિકકાર્ય આવતાં ધમ છોડીને ષણ ત્યાં લાગી નય છે, ઇત્યાદિ પ્રકારથી 
ફોઇ ધમને સખ્ય કરી અન્ય ધમૈને ગણુતા નથી વા તેના આશ્રયે પાપ પણુ 
આચરે છે; જેમ કોઇ અવિવેકી વ્યાપારીને કોઈ વ્યાપારના નફા અર્થે અન્ય 
પ્રકારથી ઘણે! તોટો થાય છે તેવું આ કાર્ય થયું; પણુ નેમ વિવેકી વ્યાપા- 
રીનું પ્રયોજન નકરો છે તેથી તે સર્વ વિચાર કેરી જેમ નફો ઘણુ! થાય લેમ 
કરે, તેમ સ્તાનીનું પ્રયાજન વીતરાગભાવ છે તેથી તે સર્વ વિચાર કરી જેમ 
વીતરાગભાવ ઘણે! થાય તેમ કરે, કારણુ કે મૂળધમ વીતરાગભાવ છે. એ 
પ્રમાણે અવિવેકી જીવ અન્યથાધર્મ અંગીકાર કરે છે તેથી તેમને તે। સમ્ય- 
કચારિત્રનો આભાસ પણુ હોતો નથી. 

વળી કોઇ જીવ અણત્રત-મહાત્રતાદિરૂપ યથાર્થ આચરણુ કરે છે તથા 
આચરણાનુસાર જ પરિણામ છે પણુ માયાલેોભાદિકનો પરિણામ નથી, 
એને ધર્મ જાણી સ્મોક્ષ અર્થે તેતું સાધન કરૈ છે પણુ સ્વર્ગાદિભાગે!ની ઈચ્છા 
રાખતા નથી, પરંતુ પ્રથમ તત્ત્વસ્રાન ન થયેલું હોવાથી પોતે તો જાણે છે કે 
હું મોક્ષનું સાધન કરું છું' પણ મૌક્ષનું સાધન જે છે તેને તે જાણુતે। પણુ 
નથો, કેવળ સ્વર્ગાદિકનું જ સાધન ડરે છે. સાકરને અમૃત જાણી ભક્ષણુ ક્ર 
છે પણુ તેથી અમૃતનો ગુણુ તો ન થાય; કારણુ પોતાની પ્રતીતિ અતુસાર 
નફ્‌ ફળ થતું નથી પણુ જેવું સાધન કરે તેવું જ ફળ લાગે છે. શાસ્ત્રમાં એમ 
કહ્યું છે કે-ચારિત્રમાં જે “સસ્થ પદ છે, તે અસ્ાનપૂર્વકના આચરણુની નિવૃત્તિ 
અથેં છે, માટે પહેલાં તત્ત્વતસ્રાન થાય તે પછી ચારિત્ર હોય તે જ સમ્યકચા- 
રિત્રનામ પાત્ે છે, જેમ કોઈ ખેડુત ખીજ તો વાવે નહિ સપને અન્ય સાધન 
કરે તે! તેને અન્નપ્રાત્તિ ક્યાંથી થાય ર? ઘાસફૂસ જ થાય; તેમ અજ્ઞાની તત્ત્વ- 
સ્ાનનો તે! અભ્યાસ કૅરે નહિ અને અન્ય સાધન કરે તો! મોક્ષપ્રાસિ કયાંથો 
થાય ? ઉવપદાદિક જ થાય. તેમાં કોઈ જીવ તો એવા છે કે જેએ તત્ત્વાઠિ- 
કનાં નામ પણુ બરાખર જાણુતા નથી અને માત્ર ત્રતાદિકમાં જ પ્રવર્તે છે, તથા 
ક્ોઇ જીવ એવા છે કે જેએ પૂર્વૌક્તપ્રકારે સમ્યગ્ટર્શન-સ્ઞાનનું અયથાર્થ સાધન 
કરી ત્રતાદિકમાં પ્રવર્તે છે; જેકે તેએ ત્રતાદિક યથાર્થ આચરે છે તેોાપણુ 
યથાર્થ શ્રદ્ધાન-સ્રાન વિના તેમનું સવ આચરણુ મિથ્યાચારિત્રિ જ છે. શ્રીસમય- 
સ્ારકળશામાં પણુ કદ્યું છે ડે-- 


જેર શ્રી સ્રાક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





ફ્િિશયતાં સ્વવમેવ ટુજારતરેમોકોન્ગુલેઃ વર્મમિઃ 

ફજિક્મતાં ત ઘરે મટ્ટાત્રતતયોમારેળ મન્નાશ્રિરં । 

સાણાન્મોલ્ષ ર્ટં સિરામયયટ્‌ં સંવેઘમાન સ્વયં 

જાન જ્ઞાનગુળ વિના ૧થમવિ પ્રાહણું ણમતે ન દિ | 

અર્થ-કો8 મો।કક્ષથી પરાડ ઝુઃખ એવા અતિદુસ્તર પંચાન્નિતપનાદિ કાર્યવડે પાતે 

જ કલેશ કરૈ છે, તો કરે, તથા અન્ય કોઈ જીવ મહાત્રત અને તપના ભારથી 
ધણુાકાળસુધી ક્ષીણુ થતા કલેશ કરે છે તો કરે, પરંતુ આ સાક્ષાત્‌ સેક્ષસ્વ- 
રૂપ સર્વરેોગરહિતપદ આપે આપ અતુભવમાં આવે એવે સાનસ્વભાવ તે તે 
ગ્ઞાનગુણુવિના અન્ય કોઇપણ પ્રકારથી પામવાને સમર્થ નથી. વળી પચાશ્તિકા- 
યમાં જ્યાં એતમાં વ્યવહારાભાસવાળાઓનું કથન કર્ડું છે, ત્યાં તેરપ્રકારનું 


- #-ન્‍૦૦--૦----૦- 


૧૨ તું સેવ્વ્યવદ્ારવઝમ્વિસસ્મે સઝ મિત્તલાષનમાવાડવશોવસેનાડસવરલ સિલરાં સ્તિશ- 
સાના સઇુમુદુધર્મારિ મ્રદ્ધાનદવાષ્થવલાયાનુલ્યૂતસેતવ:, ક્રમૂતબતવ્કારાધિરાવિતવિચિત્રવિવસ્વગાર- 
જત્તાતિતસેતન્યકૃતચ: સવઘનસિશૃતગસુફાલરવતપ:તરઇસિદપજસવાળ્ોરૃમરાત્રિતાઃ, જરાસિતિવિ- 
શિટ્દોતમાનાઃ, જટાચિસ્િસિટ્િવસ્પપન્તઃ, જરાગ્િરિજિલિરાસરન્તઃ, ટ્શનાવરળાય જ્ાસિત્્રશાટ્યન્તઃ, 
જઢ્ાસિત્લવિઝમાનાઃ (વૈરા'્ચમાના$), યરાશિર્તુજમ્પ્યસાનાઃ, વાત્ચિદાસ્તિયચમુદૂટન:, શજાવજાદક્ા- 
વિગિજિત્લામૂટટષિતાનાંબ્યુત્યાપતસિરોધાય નિત્યવધ્ધપરિજરાઃ, ઝપષેટ્ળશ્થિતિકરળવાત્સલ્યપ્રમાવનાં મા- 
વચતાના, વારંવારતસિવધિતોત્સાણા, જ્ઞાનતરળાય સ્વાધ્યાચજાજતવજોવનન્તો, વછુધા વિતચ પ્રષશચન્સઃ, 
દૃ્રવણ્તિયુ*ષરોવધાનાઃ, સુ'ઝુવદુસાનસાતન્વન્તો, નિજ્યાવસિ સિતરાં સિવારયન્લોડર્થવ્યડગનતટુમયશુષ્ધો 
સિતાન્તલાવધાનાઃ, ચારિત્રાચરળાત્ર દ્યાગૃતદ્તેચાત્રજવરિત્રટ્સમવ્લવિરતિર્ષેણુ પશ્નમણાત્રલેણુ તસ્િણમૃત્તયઃ, 
સમત ગ્ગોશનિતદૃરળાત્તુ મત્તિથુ સિતાન્તે શછીતોયોમા, ર્ચામાવેવળાવ્ાનનિલેયોલસમેહવાતું સસિતિપ્યત્ય- 
ન્તનિવેશિતધરવરતાદ્તવમાચરળાયાનરનાવમૌયગવતિવરિયહ્યાન(વવર્ત્યામવિતિસશેચાશતજાયકછેશે - 
લ્લમીક્ળસુલ્સટુટાનાઃ, ધ્રાગશ્રિતવિનયતેચાત્રસ્યટયુત્સરમસ્વાપ્ત્રાયવ્યાનવરિજરાંજુશિતલ્વાન્તા, વીર્યાસરળાય 
જર્યજાળ્રે ણવેશસયા વ્યાત્રિગરતાળાઃ, જમરતનાપ્રપાનત્વાકૃરનિવારિતાડશુમજમેપ્રવૃત્તયોડવિ સસુવાસજુ- 
મવમ્રરૃત્તયઃ, સજકિયાજાળટાઇમ્લરોસળટ્રીનક્ાનસાસ્ત્રિવ્યવર્ળિતિદવાં જ્ઞાનસતનાંતનામપ્યલમાવયત્ત: 
પ્રમૂતપુળ્યમારમન્થર્તિચિત્તવૃસ્યઃ, સુરા ર્વિસરત્રાલિપર્સ્વર્યા સુચિરં સતારશામરે ગ્મન્સીતિ-- 

અર્થ--જે જછવે કવલબાત્ર વ્યવહારનમનું 7 અવર્લબન ફરે છે, તે જીવોને પરદ્રવ્યરૂપ 
બભિજ્ઞ સાષ્ય-સાધન ભાવની દિ છે, પણુ સ્વદ્રવ્યરૂપ નિશ્ચયનયાત્મક અભેદ સાપ્ય-સાધન 
ભાવ નથી, તેથી તેએ એકલા વ્યવહારથી # ખેદખિત્ત છે. તેઓ વારવાર પરદ્રવ્યસ્વરૂપ 
ધર્માદિક પદાર્થોમાં શ્રદ્ધાનાદિક અતેક પ્રકારની બુદ્ધિ કરે છે, ધ્રણા દ્રવ્યન્રતના પડેન- 
પાઠેનાદિ સંસ્કારોથી નાતાપ્રકારના વિકલ્પનનલોથી કર્તકિત અંતરંગ ભ*ૃત્તિતે ધારણુ ફરે 
છે, અનેક પ્રકાર યતિનું દ્રવ્યાલેગ, “ક જે બાદલ્યદૃત-તપશ્રર્યાદ્ક ફર્ષકાંડા દારા હેય છે 
તેનું જ અવલંબન કરી સ્વરૂપથી બ્રદ્ થયા છે, દર્રીનમોહના ઉદયથી વ્યવહારધમેરાગના 
અશથી તેઓ કેોધવેળા પુણ્યક્યામાં રુચિ કરે છે, કાઇ કાળમાં દયાવંત થાય છે, કોઇ 
કાળમાં અનેક વિકલ્પે! ઉપન્નવે છે, કેઈ કાળમાં કાંઈક આચરણુ કરે છે, કોઈ કાળમાં 


શિકાર સાતમે।-જેનમતાનુયાચી સિષ્યાદિ બુ સ્વરૂપ ૨૪૭ 
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ચારિત્ર રોવા છ્તાં ણ નો ધમમ નિષેધ કર્ચો છે, તથા પ્રવેશ 
પણુ આત્મજ્ઞાનશૂન્ય સંયમભાવ અકાર્યકારી કહ્યો છે, વળી એજ ગ્રંથોમાં 
વા અન્ય પરમાત્મપ્રકાશાદિ શાસ્ત્રોમાં એ પ્રચોજન અથે ઠામ ઠામ 
નિરૂપણુ છે. માટે પહેલાં તત્ત્વસ્રાન થયા પછી જ આચરણુ કાર્યકારી છે. અહોં 
કોઇ એમ જાણુ કે-એ ખાહ્યથી તે અણુત્રતમહાત્રતાદિ સાધે છે? પણુ જ્યાં 
અતરંગ પરિણુા।મ નથી વા સ્વર્ગાદિની વાંચ્છાથી સાધે છે એવી સાધના કરતાં 
તો પાપખેધ થાય; દ્રવ્યલિંગીસુનિ એતિમથૈવેયક્સધી જય છે તથા પંચ- 
પરાવર્તનોમાં એકત્રીસસાગરસુધીની દેવાયુની પ્રાતિ અનંતવાર થવી લખી છે, 
હવે એવાં ઉચ્ચપદ તરા ત્યારે જ પામે ફે કે જ્યારે એતરંગ  પરિણામપૂર્વક મહાત્રત 
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દશેનના આચરણુ અર્થે સમતાભાવ ધરે છે, કોઈ કાળમાં પ્રગટદશાને ધારણ ર છે, , જાઈ 
કાળમાં ધમે પ્રત્યે અસ્તિત્વભાવ ધાર્‌ણુ કરે છે, શુભાપયોગ પ્રનત્તિથી રોકા, કાંહ્ષા, વિ- 
ચિકિત્સા અને મૃઢ્દણિ આદિ ભાવે।!ના ઉત્થાપન અર્થેદ સાવધાન થઇ પ્રવતે' છે, કેવળ 
વ્યવહારનયરૂપ ઉપર્બંહણુ, સ્થિતિકરણુ, વાત્સલ્ય અતે પ્રભાવનાદિ અંગોતી ભાવના 
ચિંતવે છે, વારંવાર ઉત્સાહને વધારે છે, ત્તાનભાવરના અર્થે પઠૅન-પાઠનને। કાળ પણુ વિચારે 
છે, ધગ્‌। પ્રકારના વિનયમાં પ્રવર્ત છે, શાસ્ત્રની ભક્તિ અર્થે ધણા આરભ પણુ કરે છે 
ર્‌ડા પ્રકારે શાસ્ત્રનું બહુમાન કરે છે, ગુરુ આદિમાં ઉપકાર પ્રૃત્તિને ભૂલતા નથી, અર્થ- 
ક્ષર તથા અથઅકહ્લર્તી એક કાળમાં એકતાતી શુદ્ઠતામાં સાવધાન રહે છે, ચારિત્ર ધારણુ 
કરવા અર્થે હિસા, અસત્ય. ચોરી, સ્રીસેવત અને પરિત્રહ એ પાંચ અધર્મેરના સર્વથા 
ત્યાગરૂપ પંચમથાત્રતમાં ગ્થિર્બત્તિ ધારણ કરે છે, મન વચન-કાયાને। નિરોધ છે નમાં 
એવી ત્રણુ ગુપ્રિઓ વડે નિર'તર યોગનું અવજ્બન કરે છે. ઈર્યા-ભાષા-એષણા-આદાન- 
નિક્ષેપણુ અને ઉત્સર્ગ એ પાંચ સમિતિમાં સવથા પ્રયત્નવેત છે, તત આચરણુ અર્થે 
અનશન-અવમોદયે-શૃત્તિપરિસિખ્યાન-રસપરિત્યાગ-વિવિકતશય્યાસત અતે કાયકલેષ એ 
છ પ્રકારના ખાલ્યતપોામાં નિરંતર ઉત્સાહ કરે છે, પ્રાયશ્ચિત-વિનય-વેયાભત-વ્યુત્સર્ગ-સ્વાધ્યાય 
અને “યાન એ છ પ્રકારના અ'તર'ગ તપે અર્થે ચિત્તને વશ કરે છે, વિર્યાચાર અર્થે 
કમકાંડમાં પોતાની સવર: શક્તિ પૂર્વક પ્રવર્તે છે. કમેચેતનાની પ્રધાનતા પૃવક સવથા 
નિવારણુ કેરી છે અશુભકમૈની પ્રભ્ત્તિ જેણું તે 77 શુભકમેની પ્રષ્ત્તિને અ'ગીકાર કરે 
છે તથા સ'પૃણ્‌ ક્રિયાકાંડન] આડબરથી ગભિત એવા જવે। છે તેએ સાનદશષનચારિત્ર- 
ગભ્નિત સાનચેતનાને ડે।ઇ પણુ કાળમાં પામતા તથી. તેએ માત્ર ધણા પુગ્યાચરણુના ભારથી 
ગભિ'ત ચિત્તશત્તિને જ ધારી રહ્યા છે. એવા જે કેવળ માત્રવ્યવહારાવલૅબી મિથ્યાદણિ જીવે। 
સ્વર્ગશષેકાદિક કલેશપ્રાપ્તિતી પરંપરાને અનુભવ કરતા થકા પોતાતી શુદ્ધ પરમકળાના 
અભાવથી દીધકાળ સુધી માત્ર સ'સાર પરિભ્રમણુ કરતા રહેશે. યથાઃ-- 


તરળજરળવ્વરાળા ઝુલમચવરલટ્થનુવજવાવારા 
સરળજર્ળરસ શાર જિર્છપરઝુસ્તે ળ ત્ા્ળાત 


શ્રીપંચ્ચાસ્તિકાય ગાથા ૧૭૨ની વ્યાખ્યામાં સ'ગ્રાહુક અનુવાદફુજ 
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પાળે, મહામંદકષાયી હોય, આલેાકપરલેાડનતા ભોગાદિની ઇચ્છારહિત હોય, 
તથા કેવળ ધર્મખુદ્ધિથી મોક્ષાભિલાષો ખની સાધન સાધે. એટલા માટે દ્રવ્યન 
લિગીમાં સ્થૂલ અન્યથાપણું તો છે નહિ, પણુ સક્ષમ અન્યથાપણું છે તે સમ્યગ્ટ- 
ષ્રિને ભાસે છે. હવે તેને પર્મસાધન કેવાં છે તથા તેમાં અન્યથાપણું કેવી 
રીતે છે, તે અહોં કહીએ છીએ-- 
%વ્યલિગીના ધમેસાધનમાં અન્યથાપણું 

પથમ તો સંસારમાં નર્કાદિકનાં દુ:ખ નતણી તથા સ્વર્ગાદિમાં પણુ જન્મ- 
મરણાદિનાં દુ:ખ જાણી સેસારથી ઉદાસ થઈ તે મોક્ષને ઈચ્છે છે, હવે એ 
દુઃખોને તો બધાય દુઃખ જાણે છે, પણુ ઈંદ્રઅહમિદ્રાદિક વિષયાનુરાગથી ઇંદ્રિય- 
જનિત સુખ ભેગવે છે તેને પણુ દુઃખ જાણી નિરાકુળ સુખઅવસ્થાને ઓળખી 
જે મોક્ષ જાણુ છે તેજ સમ્યગ્દ્ષિ જાણવો. વળી વિષયસુખાદિનાં ફળ નર્કાદિક 
છે, શરીર અશુચિમય અને વિનાશીક છે, પાોષણુ કરવા ચેોગ્ય નથી તથા 
મુટુંબાદિક સ્‍્વાર્થનાં સમાં છે; પત્યાદિ પરટદ્રવ્યોનેો દોષ વિચારી તેને! તે। ત્યાગ 
કરે છે; તથા ત્રતાદિનું કૂળ સ્વર્ગમે।ક્ષ છે, તપક્ચરણુા!દિ પવિત્રફળનાં આપ- 
નાર છે, એ વડે શરીર સોષષવા યે।ગ્ય છે તથા દેવગુરૂશાસ્તાદ હિતકારી છે, 
ઇત્યાદિ પરદ્રવ્યોનો ગુણુ વિચારી તેને જ અંગીકાર કરે છે. ઇત્યાદિ પ્રકારથી 
જાઇ પરદ્રવ્યોને ખૂરાં જાણી અનિષર્‌્પ શ્રદ્ધાન કરે છે તથા કોઈ પરટ્રવ્યોને 
ભલાં જાણી રછરૂપ શ્રદ્ધાન કરે છે; વે પરદ્રવ્યોમાં ઈટઅનિષ્રૂપ શ્રદ્ધોન 
કરવું એ મિથ્યા છે. વળી એજ શ્રદ્ધાનથી તેને ઉદાસીનતા પણુ દ્વેષબુદ્ધિરૂપ 
હોય છે કારણુ કે-કોઇને બૂશાં જાણવાં તેનું જ નામ દ્વેષ છે. 

પ્રશ્ન--સમ્યગ્ટણિ પણુ પરદ્રવ્યોને ખૂરાં જાણીને ત્યાગ કરે છે. 

ઉત્તર--સમ્યગ્ટષિ પરદ્રવ્યોને ખૂરાં જાણુતો નથી પણુ પોતાના રાગ- 
ભાવને ખૂરો જાણે છે, પોતે સરાગભાવને છેડે છે તેથી તેના કારણુનેો પણુ 
ત્યાગ થાય છે. વસ્તુ વિચારતાં કોઈ પરદ્રવ્ય તે! ભલાંખૃરાં છે જ નહિ. 

પ્રશ્ન--નિમિત્તમાત્ર તે! છે ? 

ઉત્તર---પરદ્રવ્ય બળાત્કારથી તે। ક્યાંય બગાડતું નથી પણુ પોતાના ભાવ 
ખગઝડે ત્યારે તે પણુ બાદહ્યનિમિત્ત છે; વળી એ નિમિત્તવિના પણુ લાવ તે 
બગડે છે માટે તે નિયમર્‌પ નિમિત્ત પણુ નથી. એ પ્રમાણે પરદ્રવ્યોનો દોષ 
જેવો એ તે! મિથ્યાભાવ છે, રાગાદિક જ ખૂરા છે એવી તેને સમજણુ નથી, 
તે તો! પરદ્રવ્યોના દોષ નેઇ તેમાં દ્રેષરૂપ ઉદાસીનતા કરે છે, સાચી ઉદા- 
સીનતા તે! તેનું નામ છે ફે-કે!ઇ પણુ પરદ્રવ્યોના ગુણુ વા દોષ ભાસે નહિ 
અને તેથી તે ફે।!ઇને પણુ બૂરાભલા જાણે નહિ, પોતાને પોતારૂપ જણે તથા 
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પરને પરરૂપ જાણુ, પર સાથે મારું કાંઇ પણુ પ્રચોજન નથી એવું માની સાક્ષી- 
ભૂત રહે; હવે એવી ઉદાસીનતા જ્ઞાનીને જ હાય છે. વળી તે ઉદાસીન થઈ 
શાસ્ત્રમાં કડેલા અણુત્રતમહાત્રતરૂપ વ્યવહારચારિત્રને એગીકાર કરે છે; એકદેશ 
વા સ્વદેશ હિંસાદિપાપાને છેડે છે અને તેની જગાએ અહિંસાદિ સુણ્યરૂપ 
કાર્યોમાં પ્રવર્તે છે. 

વળી જેમ પહેલાં પર્યાયાશ્રિત પાપકાર્ચેમાં કર્તાપણું માનતે હતે, તેજ પ્રમાણે 
હેવે પર્યાયાશ્રિત પુણ્યકાર્ચોમાં પોતાનું કર્તાપણું માનવા લાગ્યો; એ પ્રમાણે 
તેને પર્યાયાશ્રિતકાચોમાં અહંખુદ્ધિ માનવાની સમાનતા થઈ. જેમ કે-હં જીવને 
મારું છું, હું પરિત્રહધારી છું ઇત્યાદિરૂપ માન્યતા હતી, તેજ પ્રમાણે હું 
જીવોની રક્ષા કરું છું, હું નસ-પરિગ્રહરહિત છું એવી માન્યતા થઇ, હવે 
જેને પર્યાયાશ્રિતકાર્યોમાં અહંખુદ્ધિ છે તે જ મિથ્યાદ્છિ છે. શ્રીસમયસારમાં 
પણ એજ ડઘ્યં છે. યથા-- 

યે તુ જર્તારમાસ્માર્ન ૫શયસ્તિ તમસાતતા! 
તામાન્વત્તનવસેયાં ત મોણોવિ સુશુણતામ્‌ 

અથે--જે જીવ મિથ્યાએધષકારથી વ્યાસ ખની પોતાને પયાયાશ્રિતકિયાને 
કર્તા માને છે તે જીવ મોક્ષાભિલાષી હોવા છતાં જેમ અન્યમતિ સામાન્યમનુ- 
ષ્યોને! મે।ક્ષ થતે! નથી તેમ તેને પણુ સૌક્ષ થતે। નથી; કારણુકે કર્તાપણાના 
શ્રદ્ધાનની (બનેમાં) સમાનતા છે, વળી પોતે કર્તા બની શ્રાવકધર્મ વા સુનિ- 
ધમની કિચયામાં નિરંતર મનવચનકાયની પ્રવૃત્તિ રાખે છે, જેમ તે કિયાઓમાં 
મન ભંગ ન થાય તેમ પ્રવર્તે છે, પણુ એવા ભાવ તો સરાગ છે,અને ચારિત્ર 
તે વીતરાગભાવરૂષ છે, માટે એવા સાધનને મૌક્ષમાર્ગ માનવે એ મિથ્યાખુદ્ધિ છે. 

પ્રશ્ન--ત્યારે સરાગ અને વીતરાગ ભેદથી બે પ્રકારૈ ચારિત્ર કહ્યું છે, 
તે કેવી રીતે? 

ઉત્તર--જેમ ચાવલ બે પ્રકારે છે એક તો ફે્‌ાતરાંરહિંત અને ખીજ 
ષ્રેતરાંસહિત. હવે ત્યાં એમ જાણુવું કે-ફ્રોતરાં છે 





ફે-ફ્રોતરાં છે તે ચાવલતું સ્વરૂપ નથી પણુ 
ચાવલમાં દોષ છે, હવે કેોઈઈ ડાહ્યો માણુસ ફ્‌ાતરાંસહિત ચાવલને। સંગ્રહ કરતો 
હતો! તેને જઇ કોઇ ભેોળેા મનુપ્ય ફોતરાંને જ ચાવલ માની સંગ્રહ કરે તો 
તે નિરર્થક ખેદખિજ્ઞ જ થાય; તેમ ચારિત્ર બે પ્રકારથી છે, એક તો સરાગ છે 
તથા એક વીતરાગ છે, ત્યાં એમ જાણુવું કે-રાગ છે તે ચારિત્રનું સ્વરૂપ 
નથી પણુ ચારિત્રમાં દોષ છે, હવે કોઈ જ્ઞાની પ્રશસ્તરાગસહિત ચારિત્ર ધારે 
છે તેને દેખી જોઈ અસ્તાની પ્રશસ્તરાગને જ ચાજ્ત્રિ માની સંગ્રહ કરે તે 
તે નિરર્થક ખેદખિન્ન જ થાય, 
૩ર 


સ્‍્પહ મી શોફ્ષમાર્ગ પ્રકાશક 

શંકા--પાષક્રિયા કરતાં તીત્રરાગાદિક થતા હતા, હવે આ ક્રિયાએ। 
કરતાં મંદરાગ થયે, તેથી જેટલા એશ રાગભાવ ઘટ્યો તેટલા એશ તે! ચાસ્િત્ર 
કહો તથા જેટલા અંશ રાગ રહ્યો છે તેટલા એશ રાગ કહો ! એ પ્રમાણે 
તેને સરાગચારિત્ર સંભવે છે, 


સમાધાન--ને તત્ત્વસ્રાનપૂર્વક એ પ્રમાણે હોય તો તો જેમ કહો છે 
તેમ જ છે, પરંતુ તત્ત્વજ્ઞાનવિના ઉત્કૃષ્ટ આચરણુ હોવા છતાં પણુ અસંયમનામ 
જ પાસે છે, કારણુ કૈ-ત્યાં રાગભાવ કરવાનો અભિપ્રાય મટતો] નથી એજ 
અહોં દર્શાવીએ છીએ- 


દ્રવ્યલિ'ગીના અભિપ્રાયનું અયથાર્થપણું 


દ્રબ્યલિંગીસુનિ રાજ્યાદિક છેડી નિર્ષથ થાય છે, અઠ્ઠાવીસ મૂળગુણે્‌।ને 
પાળે છે, ઉગ્રઉત્ર અનશનાદિ ઘણું તપ કરે છે, ક્ષુધાદિક ખાવીસ પરિષહેોને 
સહન ડરે છે, શરીરના ખેડેખેડ થતાં પણુ વ્યગ્ર થતો નથી, વ્રતૃભંગનાં અનેક 
કારણ મળે તોપણુ દઢ રહે છે, કોઇથી ક્રોધ કરતો! નથી, એવા સાધનનું 
માન કેરતો નથી, એવા સાધનમાં તેને કોઇ કપટ પણુ નથી, તથા એ સાધ- 
નવડે આલેોક-પરલેડડના વિષયસ્ુખને તે ઇચ્છતો પણુ નથી, એવી તેની દશા 
થઈ છે, જે એવી દશા ન હોય તો તે શૈવેયકસુધી કેવીરીતે પહોંચે ? છતાં 
તેને શાસ્રમાં મિથ્યાદષિ-અસેયમી જ કહ્યો છે. તેનું ડારણુ એ છે કે-લેને 
તત્ત્વોનું શ્રદ્ધોન-સ્ાન સાચું થયું નથી, પણુ પૂર્વે વણન કર્યું છે તેવું તેને 
તત્ત્વોનું શ્રદ્ધાન-સ્ઞાન થયું છે, અને એજ અભિપ્રાયથી તે સર્વ સાધન ફરે 
છે, હવે એ સાધને।ના અભિપ્રાયની પરંપરાને વિચારીએ તો! તેને કષાયે।નાં 
અભિપ્રાય આવે છે. કેવી રીતે તે સાંભળે- 


તે પાપનાં કારણુ રાગાદિકને તે! હેય જાણી છેડે છે પરંતુ પુણ્યનાં 
કારણુ પ્રશશ્તરાગને ઉપાદેય માને છે તથા તેને વધવાને। ઉપાય પણુ કરે છે, હુવે 
પ્રશસ્તરાગ પણુ કષાય છે, કષાયને ઉપાટેય માન્ચે। ત્યારે તેને કષાય કરવાનું જ 
શ્રદ્ધુન રું; અપ્રશસ્તપરદ્રવ્યોથી દ્વેષ કરી પ્રશસ્તપરદ્રવ્યોમાં રાગ કરવાને અભિ- 
પ્રાય થયો, પણુ કાંઇ કોઈપણુ પરદ્રવ્યોમાં સાસ્યભાવરૂપ અભિપ્રાય ન થયે।. 

મ્શ્ન--તો સસ્યગ્દેછટિ પણુ પ્રશસ્તરાગનો ઉપાય રાખે છે ! 

ઉત્તર--જેમ કે।ઇને ઘણુ। દંડ થતે હતો તે હવે થોડો દેડ આપવાને 
ઉપાય રાખે છે તથા થોડો દંડ આપીને હર્ષે પણુ માને છે પરંતુ શ્રદ્ધાનમાં 
તો! દંડ આપવો ભનિઇ જ માને છે; તેમ સમ્યગ્દષ્ટિને પાપરૂપ ધણા! કષાય 
થતો હેતે! તે હવે પુણ્યરૂપ થોડો કષાય કરવાને! ઉપાય રાખે છે તથા ચોડો 
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કષાય થતાં હુર્ષે પણુ માને છે પરંતુ શ્રદ્ધાનમાં તે કષાયને હૈયરૂપ જ માને 
છે. વળી જેમ કેઈ કમાણીનું કારણુ જાણી વ્યાપારાદિકનેો ઉપાય રાખે છે, 
ઉપાય અની આવતાં હુર્ષ પણુ માને છે, તેમ દ્રગ્યલિગી મોક્ષનું કારણુ જાણી 
પ્રશસ્તરાગનો ઉપાય રાખે છે, ઉપાય ખનીમ્માવતાં હર્ષે પણુ માને છે, એ 
પ્રમાણે પ્રશસ્તરાગના ઉપાયમાં વા તેના હુર્ષેમાં સમાનતા હોવા છતાં પણુ 
સમ્યગ્દેછિને તો દંડસ્રમાન તથા મિથ્યાદણિને વ્યાપારસમાન શ્રદ્ધાન હોચ છે. 
માટે એ ખંનેના અભિષપ્રાયમાં ભેદ થયે।. 


વળી તેને પરીષહુ-તપશ્ચશ્ણાદિકના નિસમિત્તથી દુઃખ થાય છે તેને! સલાજ 
તે! કરતે। નથી પરંતુ દુઃખ વેદે છે, હવે દુ:ખ વેદવું એ કષાય જ છે; જ્યાં 
વીતરાગતા હેય છે ત્યાં તો જેમ અન્યસેયને જાણે છે તેજ પ્રમાણે દુઃખના 
કારણુ સ્રેયને પણુ જાણે છે, એવી દશા તેને થતી નથી; બીજુ તેને સહન 
કર્‌ છે તે પણુ કંષાયના અભિપ્રાયર્‌ૂપ વિચારથી સહેન કરે છે, એ વિચાર 
આ પ્રમાણે હોય છે કે-“મં પરવશપણેુ નકૌદિંગતિમાં ઘણાં દુ:ખ સદ્યાં છે, 
આ પરિષહાદિકતું દુ:ખ તે! થોડું છે, તેને ને સ્વવશપણે સહન કરવામાં આવે 
તો સ્વર્ગ-મે।ક્ષસુખની પ્રાપ્તિ થાય છે; જે તેને ન સહુન કરીએ અને વિષ- 
યસુખ સેવીએ તો નર્કાદિની પ્રાપ્તિ થઈ ત્યાં ઘણે ડુઃખ થશે?” ઇત્યાદિ વિચારમાં 
પરીષહામાં તેને અનિષ્બુદ્ધિ રહે છે, માત્ર નર્કાદિકના ભયથી તથા સુખના 
લે।ભથી તેને સહન કરે છે પણુ એ બધે! કષાયભાવ જ છે. વળી તેને એવે 
વિચાર હોય છે કે-'જે કર્મ બાંધ્યાં છે તે ભોગવ્યાવિના છૂટતાં નથી માટે 
મારે સહેન કરવાં જેઈએ, એવા વિચારથી તે કમેચેતનારૂપ પ્રવર્તે છે. વળી 
પર્યાયદૃષ્ટિથી જે પરીષહ્ાદિરૂપ અવસ્થા થાય છે તે પોતાને થઈ માને છે પણુ 
દ્રવ્યટદછિથી પોતાની અને શરીરાદિકની અવસ્થાને ભિન્ન એળખતેો નથી. 
એજ પ્રમાણે તે નાનાપ્રકારના વ્યવહારરૂપ વિચારોથી પરીષહાદિક સહન કરે છે. 

વળી તેણે રાજ્યાદિ વિષયસામગ્રીનો ત્યાગ કર્યો છે વા ઇટ ભેોજન।- 
દિકનો ત્યાગ કર્યા કર છે, તે તો જેમ કોઈ દાહજવરવાળે વાયુ થવાના ભયથી 
શીતળવસ્તુના સેવનનો ત્યાગ ડરે છે, પરંતુ જ્યાંસુધી તેને શીતળવસ્તુવું 
સેવન રુચે છે ત્યાંસુધી તેને દાહની અભાવ કહૅતા નથી; તેમ રાગસણિત 
જીવ નકોદિના ભયથી વિષયસેવનનો ત્યાગ કરે છે પરંતુ જ્યાંસુધી તેને વિષ- 
યસેવન રુચે છે ત્યાંસુધો તેને રાગનો અભાવ કહેતા નથી. જેમ અમૃતના 
આસ્વાદી દેવને અન્ય ભોજન સ્વયં રચતાં નથી તેમ નિજરસના આસ્વાદથી 
વિષયસેવનની ડચી તેને થતી નથી. એ પ્રમાણે ક્ળાદિકની અપેક્ષાએ પરી- 
પહુસહનાદિકને લે સુખનાં કારણુ જણે છે તથા વિષયસેવનાકિકેને ડુ:ખનાં 
ફારણુ જાણુ છે. વળી વર્વમાનમાં પરીષહુસહુનાદિથી દુઃખ થવું માને છે તથા 
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વિષયસેવનાદિકથી સુખ માને છે; હવે જેનાથી સુખદુઃખ થવું માનવામાં 
આવે તેમાં ઇષટ-અનિષ્ટખુદ્ધિથી રાગદ્રેષરૂપ અભિમપ્રાયનો અભાવ થતે નથી, 
અને જ્યાં રાગદ્વેષ છે ત્યાં ચારિત્ર હોય નહિ, તેથી આ દ્રવ્યલિગી વિષયસેવન 
છેડી તપકશ્ષેરણાદિક કરે છે તેોપણુ તે અસંયમી છે. સિદ્ધાંતમાં અસયત અને 
દૈશસેયતસમ્યગ્દૃષ્ટિ કરતાં પણુ તેને હીન કક્ષા છે તેથી તેને તો ચોથું- 
પાંચસ્ું ગુણુસ્થાન છે ત્યારે આને પહેલું જ ગુણુસ્થાન છે. 

શેકા--અસંયત-દેશસંયતસમ્યગ્દષ્ટિને કષાચોની પ્રવૃત્તિ વિશેષ છે અને 
દ્રવ્યલિગીસુનિને થોડી છે તેથી અસંયતસમ્યગ્દષ્ટિ તો સોલમા સ્વર્ગસુષી જ 
ન્વય છે, ત્યારે દ્રવ્યલિંગીસ્રુનિ એતિમગ્રૈવેયકસુધી નજય છે માટે ભાવલિંગી- 
સુનિથી તો આ દ્રવ્યલિંગીને હીન ડહો, પણુ અસયત-દેશસંયતસમ્યગ્દષ્ટિથી 
તેને હીન કૈમ કહેવાય ? 

સમાધાન--અસંયત-દેશસયતસસ્યગ્દેષિને ડ્ષાયોની પ્રવૃત્તિ તો છે 
પરંતુ શ્રદ્ધાનમાં તેને કોઇપણુ ક્ષાય કરવાનો અભિપ્રાય નથી, અને દ્રવ્ય- 
લિગીને તે! શુભકેષાય કરવાને! અભિપ્રાય હોય છે, શ્રદ્ધાનમાં તેને ભલે। પણુ 
જાણે છે માટે શ્રદ્ધાન અપેક્ષાએ અસંયતસમ્યગ્દષણિથી પણુ તેને અધિક કષાય 
છે. વળી દ્રવ્યલેગીને ચોગોની પ્રવૃત્તિ શુભરૂપ ઘણી હોય છે, અને અઘાતિ- 
ક્મામાં પુણ્ય-પાપબેધનેો ભેદ શુભ-અશુભયોગોાના અનુસારે છે માટે તે 
અ'તિમરૈવેચક સુધી પહોંચે છે પણુ એ કાંઇ કાર્યકારી નથી; કારણુ કે-અઘાતિ- 
કમે કાંઇ આત્મગુણુનાં ઘાતક નથી, તેના ઉદયથી ઉંચાં-નીચાંપદ પાસે તો તેથી 
શું થયું ? એ તો! બાહ્યસંયોગમાત્ર સંસારદશાના સ્વાંગ છે, અને પોતે તો આત્મા 
છે માટે આત્મગુણુનાં ઘાતક જે ઘાતિકમે છે તેનું હીનપણું કાર્યકારી છે. હવે 
ઘાતિકસૌનેા બંધ ખાહ્યપ્રવૃત્તિ અનુસાર નથી પણુ એતરંગ ડકષાયશક્તિ અનુસાર 
છે, તેથી જ દ્રવ્યલિંગીથી અસયત-દેશસંયતસમ્યગ્દેછિને ઘાતિક્મોનો બંધ થોડો 
છે. વળી દ્રવ્યલિગીને તો સર્વ ઘાતિયાકેએૌના ખેધ ઘણી સ્થિતિ-અનુભાગસહિત 
હોય છે તારે અસંયત-દેશસયતસમ્યગ્ટછિને મિથ્યાત્વ અને અનંતાનુખંધોઆદિ 
કમનો બંધ તે! છે જ નહિ તથા ખાકોની પ્રકૃતિએનોા ખેંધ હોય છે પણુ 
તે અલ્પસ્થિતિ-અતુભાગસહિત હોય છે. દ્રવ્યલિંગીને ગુણુશ્રેણીનિજરા કદી 
પણુ થતી નથી ત્યારે સમ્યગ્દેછિને કોઇવેળા થાય છે તથા દેશ-સકલસંયમ થતાં 
નિરંતર થાય છે, માટેતેમને મો।ક્ષમાગે થયે। છે, એટલા માટે દ્રવ્યલિગીસુનિને 
શાસ્ત્રમાં અસંચત-દેશસંયતસમ્યગ્દણિથી હીન કહ્યો છે. શ્રીસમયસારમાં દ્રવ્ય- 
હિંગીમુનિતું હોનપણું ગાથા, ટીકા અને કળશામાં પ્રગટ કર્યું છે, શ્રીપંચાસ્તિ- 
કાયની ટીકામાં પણુ જ્યાં ફેવળવ્યવહારાવલંખીનું કથન ડર્યું છે, ત્યાં ન્યવહાર 
પેચાચાર્‌ હોવા છતાં પણુ તેનું હોનપણું જ પ્રગટ કર્યું છે, શ્રીપ્રવચનસારમાં 
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પણુ દ્રવ્યલિગીને સંસારતત્ત્વ *કહ્યું છે, તથા પરમાત્મપ્રકાશાદિ અન્ય શાસ્ત્રોમાં 
પણુ એ વ્યાખ્યાનને સપણ કર્યું છે; દ્રવ્યલિગીની જપ, તપ, શીલ, સંયમાદિ 
કિયાએને પણુ એ શાસ્ત્રોમાં અકાર્યકારી જ્યાં ખતાવી છે ત્યાં જેઈ લેવું, 
અહોં ગ્રંથ વધી જવાના ભયથી લખતા નથી. એ પ્રમાણે કેવળવ્યવહારાભાસના 
અવલંખી મિશથ્યાદછિઓનું નિરૂપણુ કર્યું. હવે નિશ્ચયવ્યવહાર બને નયોના 
આભાસને અવલંખે છે એવા મિથ્યાટષણિઓનુ નિરૂપણુ કરીએ છીએ-- 


નિશ્ચયવ્યવહારનયાભાસાવલબી મિથ્યાદષ્િઓનું નિરૂપણ 


જે જીવ એમ માને છે કે--“જિનમતમાં નિશ્ચય અને વ્યવહાર બે નય 
કહ્યા છે માટે અમારે એ બેને નચોને। એગીકાર કરવે।, એ પ્રમાણે વિચારી જેમ 
ફેવળ નિશ્ચયાભાસના અવલંખીઓનું કથન કર્યું હતું એ પ્રમાણે તો તે નિશ્ચયને 
અ'ગીકાર કરે છે તથા જેમ કેવળવ્યવહારાભાસના અવલબીઓનું કથન કર્ડુ 
હતું તેમ વ્યવહારનો અંગીકાર કરે છે; જે કે એ પ્રમાણે અ'ગીકાર કરવામાં 
ખને નયોમમાં પરસ્પર વિરોધ છે, તોપણુ કરે શું ! કારણુ ખને નયેોતું સાચુ 
સ્વર્‌ષ તેને ભાસ્યું નથી અને જૈનમતમાં બે નય કહ્યા છે તેમાં કોઇને છેડ્યો 
પણુ જતે! નથી તેથી બ્રમપૂ્વેક બેને નચોતું સાધન સાધે છે; એ જીવો પણુ 
મિથ્યાટ્છિ જાણુવા. હવે તેમની પ્રવૃત્તિની વિશેષતા દર્શાવીએ છીએઃ--- 

અ'તરંગમાં પોતે તો નિર્ધાર કરી યથાવત્‌ નિશ્ચય-વ્યવહાર મોક્ષમાર્ગને 
એળખ્યેો નથી, પણુ જીનઆસઝ્તા માની નિશ્ચય-વ્યવહારરૂપ બે પ્રકારનો મોક્ષ- 
માગે માને છે; હવે મોક્ષમાર્ગ તો કાંઇ બે નથી પણુ મોક્ષમાર્ગનું નિરૂપણુ બે 
પકારથી છે. જ્યાં સાચા સાક્ષમાર્ગને મે।ક્ષમાર્ગ નિરૂપણુ ક્યાય છે તે નિશ્ચય 
મોક્ષમાર્ગ” છે તથા જ્યાં જે મોક્ષમાર્ગ તે નથી પરંતુ મેક્ષમાર્ડીનું નિમિત્ત છે 
વા સહુચારી છે તેને ઉપચારથી મે।ક્ષમાગ કહીએ તે વ્યવહાર સેો।ક્ષમાગ છે. 
કાશ્ણુ કે નિશ્ચય-વ્યવહારનું સર્વત્ર એવું જ લક્ષણુ છે. અર્થાતૂ સાચું નિરૃપણુ તે 


નબ્ડ- 
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ડર સ સયમવિવેજનોડન્યનેવ ત્રસિવયાર્યાસિત્થમેવ તસ્વમિતિ લિશ્રચસાચરયન્ત: સતત લસુવ- 
સી સલત્યમક્ષાનિનો મવન્તિ લે લઝ સમચસ્થિતામપ્યનાસારિતપરાથે- 
શ્રામગ્યતગા ક્રમળામાતાઃ સન્તોડતન્સજરમેજઝોવપમોમપ્રામમાર્મચવરમનન્તજાજસનન્સમવાન્સવરાવતેરનવ- 
હિથતજસયઃ શસારતત્વમેવાવથુષ્યતામ્‌ | અર્થ--તે અનાનીમૃનિ [મચ્યાબુદ્ધથી પદાર્થનું યથાર્થ 
શ્ર્ાન કરતો! નથી પણુ અન્યની અન્ય પ્રકારરૂપ કલ્પના કરે છે, ત મફામોાઉમલવડે નિરંતર 
ચિત્તની મલિનતાથી અવિવેકી છે. ન્નેકે તે દ્રવ્યલ્િગ ધારણુ કરી રહ્યો છે, સુનિ નેવે 
દેખાય છે, તોપણ પરમાથે મુનિપણાને પ્રાપ્ત થયે! નથી. તેવે સાને અનતંતકાળસુધી 
અનંતપશાવતેનવડે ભયાનક કર્મફ્‌ળને ભોગવતો ભગકયા કરે છે તેથી એવા શ્રમણાભાસ- 
મુનિને સંસારતત્ત્ત “નણુવું, બીજો અન્ય કોઈ સૈસાર નથી. જે જીવ મિથ્યા ખુદ્ધિસહિતછે 
તે જવ પોતે જ સંસાર છે. (શ્રીપ્રવચનસાર અન ૨. ગાન ૭૧ ની વ્યાખ્યા-અતુવાદક૦) 
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નિશ્ચય તથા ઉપચાર નિરૂપણ તે વ્યવહાર. માટે નિરૂપણુની અપેક્ષાએ બે 
પ્રકારે મે।ક્ષમાગ જાણુવે, પણુ એક નિશ્ચયમે[ક્ષમાગ' છે તથા એક વ્યવહાર- 
સે।ક્ષમાર્ગ છે એમ બે સોક્ષમાગ* માનવા મિથ્યા છે, વળી તે નિશ્ચચ-વ્યવહાર 
બેનેને ઉપાદેય માને છે તે પણુ બ્રમ છે, કારણુ કે નિશ્ચય વ્યવહાસ્તું સ્વરૂપ 
તો! પરસ્‍પર વિશેષતા સહિત છે. શ્રી સમયસારમાં પણુ એમ કહ્યું છે કે-- 
'લવદાસેડમૂથસ્થો, મૃથસ્થો છેસિવક્નો છુ ઝુજૂીળઓ' અર્થ--વ્યવહાર અભૂતાર્થ છે 
સત્યસ્વર્‌પને નિરૂપતે। નથી પણુ ફોઈ અપેક્ષાએ ઉપચારથી અન્યથા નિરૃૂપે છે; 
તથા નિશ્ચય જીદ્ધનય છે-ભૂતાથ છે, કારણુ કે તે જેવું વસ્તુનું સ્વરૂપ છે તેવું 
નિરૂષે છે; એ પ્રમાણે એ ખેનેનું સ્વરૂપ તે! વિરૃદ્ધતાસહિત છે. 

વળો તું એમ માને છે કે-સિદ્ધસમાન શુદ્ધ આત્માનો અતુભવ તે નિશ્ચય 
તથા ત્રત-શીલ-નંયમારદિરૂપ પ્રવૃત્તિ તે વ્યવહાર, પણુ તારું એમ માનવું ઠીક 
નથી; કારણુ કે-કેઇઇ દ્રવ્યભાવનું નામ નિશ્ચય તથા કોઇતું નામ વ્યવહાર 
એમ નથી; પણુ એક જ દ્રવ્યના ભાવને તે જ સ્વરૂપે નિરૂપણુ કરવો તે નિશ્ચ- 
ચનય છે તથા તે દ્રવ્યના ભાવને ઉપચારથી અન્યદ્રવ્યના ભાવસ્વરૂપ નિરૃપણુ 
જુર્વા તે વ્યવહારનય છે, જેમ માટીના ઘડાને માટીનો ઘગે નિરૂપણુ કરીએ તે 
નિશ્ચષચનય તથા ઘૃતસેચેગના ઉપચારથી તેને જ ઘૃતના ઘડા કહીએ તે વ્યવ- 
છારનય છે, એ જ પ્રમાણે અન્ય ઠેકાણું પણુ સમજવું; માટે તું કોઇને નિશ્ચય 
માને તથા કેને વ્યવહાર માને એ ભ્રમ છે. વળી તારા માનવામાં પણુ 
નિશ્ષય-વ્યવહારને પરસ્પર વિરોધ આવ્યો, જે તું પોતાને સિદ્ધ માની શુદ્ધ 
માને છે તો ત્રતાદિક શા માટે કરે છે? તથા ત્રતાદિકના સાધનવડે સિદ્ધ થવા 
ઇચ્છે છે તે! વર્તમાનમાં શુદ્ધ આત્માને અનુભવ મિથ્યા થયે, એ પ્રમાણે 
ખેને નચે।ને પરસ્પર વિરોધ છે, માટે બંને નયેાનું ઉપાદેયપણું તો બનતું નથી. 

પ્રશ્ન--શ્રીસમયસારાદિમાં શુદ્ધ આત્માના અતુભવને નિશ્ચય કહ્યો છે 
તથા ત્રતતપસંયમાદિકને વ્યવહાર કહ્યો છે અને અમે પણુ એમ જ 
માનીએ છીએ ! 

ઉત્તર--શુદ્ધ આત્માનો અત્ુભવ તે સાચો મોક્ષમાર્ગ છે તેથી તેને 
નિશ્ચય કહ્દો છે, હવે અહોં સ્વભાવથી અભિન્ન અને પરભાવથી ભિન્ન એવે 
શુદ્ધશખ્ટને અર્થ જાણુવે, પણુ સંસારીને સિદ્ધ માનવે એવે બ્રમરૂપ શુદ્ધ- 
શખ્દને। અર્થ ન નણુવેો।. વળી વ્રતતપાદિ કાંઇ મે।ક્ષમા્ગે નથી પણુ નિમિત્તા" 
દિની અપેક્ષાએ ઉપચારથી તેને મેો।ક્ષમાગે કડોએ છીએ તેથી તેને વ્યવહાર 
કહ્યો; એ પ્રમાણે ભૂતાર્થ-અભૂતાથે મે।ક્ષમા્ગેપણાવડે તેને નિશ્ચચય-વ્યવહારનય 
કહ્યા છે, એમ જ માનવું. પણુ એ ખેને જ સાચા મોક્ષમાગે છે અને એ ખેનેને 
ઉપાદદેચ માનવા એ તે! મિથ્યાખુદ્ધિ જ છે. 
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પ્રશ-શ્રદ્ધાન તે! નિશ્ષયતું રાખીએ છીએ તથા પ્રવૃત્તિ વ્યવહારરૂપ રાખીએ 
છીએ, એ પ્રમાણે એ ખેને નયચેોને અમે એગીકાર કરીએ છીએ ! 
ઉત્તર--એભ પણુ બનતું નથો, કારણુ કે નિશ્ચયનું નિશ્રયરૂપ તથા વ્ય- 
વહારતનું બ્યવહારરૂપ શ્રદ્ધાન કરવું યોગ્ય છે. પણુ એક જ નયનું શ્રદ્ધાન થતાં 
તો! એકાંતમિથ્યાત્વ થાય છે; વળી પ્રવૃત્તિમાં નયતું પ્રચાજન જ નથી કારણુ 
કે-પ્રશૃત્તિ તો દ્રવ્યની પરિણુતિ છે, ત્યાં જે દ્રવ્યની પરિણુતિ હોય લેને તેની 
જ પ્રરૂપણુ કરીએ તે નિશ્ચષચનય તથા તેને જ અન્યદ્રવ્યની પ્રરૂપીએ તે વ્ય- 
વહાારનય, એ પ્રમાણે અભિપ્રાયાતુસાર પ્રરૂપણુથી તે પ્રવૃત્તિમાં બેને નય ખને 
છે પણુ કાંઇ પ્રવૃત્તિજ તે! નચરૃપ નથી, તેથી એ પ્રમાણે પણુ બેને નચેનું 
ગ્રહુણુ માનવું મિથ્યા છે. 
પ્શ્ન--તો શું કરીએ ? 
ઉત્તર--નિશ્ષયનયવડે જે નિરૂપણુ કર્યું હોય તેને તે સત્યાર્થ માની 
તેનું શ્રદ્ધાન એગીકાર કરવું તથા વ્યવહારનયવડે જે નિરૂપણુ કર્યું હોય તેને 
અસત્યાર્થ માની તેનું શ્રદ્ધાન છેડયું. શ્રીસસયસારમાં પણુ એજ કહ્યું છે ફે-- 
સર્ષત્રાપ્યવસાનમેવમસ્તિજ ત્યાઝ્ય યહુસ ગિસિ- 
સ્સસ્મન્ને ્યવટ્ાર છવ તિર્વિડ્ઝોપ્યન્યાશ્રયર્સ્યાઞિત: । 
સથ્યનનિશ્રયમેજમેવ તટ્મી નિ"જપમાત્રમ્ય જિ 
શુટજ્ઞાનઘને મદ્િમ્તિ ન નિઝે વઘ્નંતિ સંતો છતિમ્‌ ।। 
અથે--જેથી બધાય હિંસાદિ વા અહિસાહિમાં અધ્યવસાય છે તે ખપ્રા 
જ છેડવા એવું શ્રીજિનદેવે કહ્યું છે, તેથી ડું એમ માનું છુ કે-જે પરાશ્રિત 
વ્યવહાર છે તે સઘળા જ છોડાવ્યો! છે તો સત્યુરુષ એક નિશ્ચયને જ ભલા 
પ્રકારે નિશ્ષયપણે એગીકાર કરી શુદ્ધ સ્ાનઘનરૃપ પે।તાના મહેિમામાં સ્થિતિ 
કેમ કરતા નથી ? ભાવાર્થ-અહોં વ્યવહારને તો! ત્યાગ કરાવ્યો! છે, માટે નિશ્ચયને 
અએગીકાર કરી નિજમહિમારૂપ પ્રવલેવું યુક્ત છે. વળી ષટ્પાહુડમાં પણુ કહ્યું છે કે-- 
ગો સુત્તો વવદારે, તો ઝોર્ટ્‌ ગ*મળ સજસ્ઝમ્મિ; 
જો ઝમ્મટિ્‌ વવદારે, તો લુત્તો અપ્વળે વસે, 
અર્થ--જે વ્યવહારમાં સુતા છે તે થોગી પોતાના કાર્યમાં જાગે છે તથા 
જે વ્યવહારમાં જાગે છે તે પોતાના કાર્યમાં સુતા છે, માટે વ્યવહારનયતું શ્રદ્ધાન 
છેડી નિશ્ચયનયનું શ્રષ્ધાન ડરવું યોગ્ય છે. વ્યવહારનય સ્વદ્ર્ય-પરદ્રવ્યને 
વા તેના ભાવોને વા કારણુ-કાર્યાદિકને કૈ।પ્ના કોઇમાં મેળવી નિરૂપણુ કરે 


પણ 


છે માટે એવા જ શ્રષ્ધાનથી મિથ્યાત્વ છે તેથો તેનો ત્યાગ ફરવે।, વળી 
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નિશ્ષચનય તેને જ યથાવત્‌ નિરૂષણુ કરે છે તથા કે।ઇને કોઈમાં મેળવતે। નથી 
નેથી એવા જ શ્રદ્ધાનથી સમ્યકત્વ થાય છે માટે તેનું શ્રદ્ધાન કરવું. 

પ્રક્ષ--જે એમ છે તો જિનમાર્ગૈમાં ખને નયોતું ગ્રહણુ કરડયું કહ્યું છે, 
તેનું શું કારણુ ? 

ઉત્તર--જિનમારડીમાં કોઈ ઠેકાણે તો નિશ્ચયનયની સ્ુખ્યતા સહિત વ્યા- 
ઝ્યાન છે તેને તો “સત્યાથ એમ જ છે” એમ જન્ાણુવું, તથા કે!ઇ ઠેકાણે 
બ્યવહારનયની સ્રુખ્યતાસહિત વ્યાખ્યાન છે તેને “એમ નથી પણુ નિમિત્તાદિની 
અપેક્ષાએ આ ઉપચાર કર્યો છે” એમ જાણવું; અને એ પ્રમાણે જાણુવાનું નામ 
જ ખને નયોનું ગ્રહણુ છે. પણુ બને નયોના વ્યાખ્યાનને સમાન સત્યાર્થ 
નણી “આ પ્રમાણે પણુ છે તથા આ પ્રમાણે પણુ છે” એવા બ્રમરૂપ પ્રવર્તે- 
વાથી તેપ॥ બંને નયે! ગ્રહુણુ કરવા કહ્યા નથી. 

પશ્ષ--જે વ્યવડારનય અસત્યાર્થ છે તો જિનમાર્ગમાં તેનો ઉપદેશ શા 
સાઝે આપ્યો ? એક નિક્ષયનયનું જ 1નરૂપણુ કરવું હતું ? 

ઉત્તર--એવે। જ તકે શ્રીસમયસારમાં કયો છે ત્યાં આ ઉત્તર આપ્પ્યો છે ફે- 

ગ્ર ળવિ સજ્ઞમળગ્નો ગળન્નમાર્સ વિળા ૩ માર્‌ 
તદ વવદારેળ વિળા ૫રમરશુવળ્લળમસજીં 

અથે--જેમ કોઈ અનાયે-મ્લેચ્છને મ્લેચ્છભાષા વિના અર્થ ગ્રહેણુ કરા- 
વવા કેઈ સમથ નથી, તેમ વ્યવહારવિના પરમાથનેો ઉપદેશ અશકય છે 
તેથી વ્યવહારનો ઉપદેશ છે. વળો એજ સૂત્રની વ્યાખ્યામાં એમ કહ્યું છે કે- 
ળે સ્છેર્છમાવારથાનોથત્લેસ પરમાતેવરસિપાર્જત્યારુવન્યલનીયોડશગ ચ વ્રાણળો સ 
સ્છોર્છીસવ્વ દિ વચનાઇવચવદારનથો નાગુલત્તવ્ચઃ એ પ્રમાણે નિશ્ચષયને અગીકાર 
કરાવવા માટે વ્યવહારવડે ઉપદેશ આપીએ છોએ પણુ વ્યવહારનય છે તે 
અએગીકાર કરવા ચે.ગ્ય નથી. 

પશ્ષ--વ્યવદારવિના નિશ્ચચને ઉપદેશ કેમ ન થાય તથા વ્યવહારનય 
જ્વીરીતે એગીફાર કરવે। તે ડહો. 

ઉત્તર--નિશ્ષયનયથી તે। આત્મા પરદ્રવ્યથ્ી ભિન્ન અને સ્વભાવોથી 
અભિન્ન સ્વયેસિદ્ધ વસ્તુ છે, તેને જે ન ઓળખતો હોય તેને એમ જ ડહ્યાં 
ઝરીએ તો તે સમજે નહિ ત્યારે તેને સમજાવવા વ્યવહારનયથી શરીરાદિક 
પરદ્રવ્યોની સાપેક્ષતાવડે નર, નારકી, પૃથ્વીકાયાદિરૂપ જીવના ભેદ ક્યો, એટલે 
મનુષ્ય જીવ છે, નારકી જીવ છે ઇત્યાદિ પ્રકારસહિત તેને જીવની એળખાણુ 
થઈ; અથવા અલેદવસ્તુમાં ભેદ ઉપજાવી જ્તાન-દર્શેનાદિ ગુણુપર્યાયરૂષ જીવના 
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ભેદ કર્યા, ત્યારે આ જાણુવાવાળે! જીવ છે, દેખવાવાળા જીવ છે, ઇત્યાદિ 
પ્રકારસહિત તેને જીવની એળખાણુ થઈ; વળી નિશ્ચયથી તે। વીતરાગભાવ મોક્ષમાગે ' 
છે, પણુ તેને જે ન એળખે તેને એમ જ કહ્યાં કરીએ તો તે સમજે નહિ, 
તેથી તેને સમનવવા વ્યવહારનયથી તત્તવશ્રદ્ધાન-જ્તાનપૂર્વક પરદ્રવ્યનાં નિમિત્ત 
મટાડવાની સાપેક્ષતાવડે વ્રત, શીળ, સંયમાદિરૂપ વીતરાગભાવના ભેદો ખત।- 
વતાં તેને વીતરાગભાવની એ।ળખાણુ થઈ; એજ ગ્રમાણું અન્ય ઠેકાણે પણુ 
વ્યવહારવિના નિશ્ચચને। ઉપદેશ થતે। નથી એમ સમજવું. બીજુ અહીં વ્યવહારથી 
નર-નારકી આદિ પર્યાયને જ જીવ કહ્યો પણુ ત્યાં પર્યાયને જ જીવ ન માની લેવે।, 
કારણુ કે-પર્યાય તે! જીવ-પુદૂગલના સચે।ગરૂપ છે તેથી ત્યાં નિશ્ચયથી જીવદ્રવ્ય 
ભિન્ન છે તેને જ જીવ માનવે।. જીવન। સચે।ગથો શરીરાદિકને પણુ ઉપચારથી જીવ 
કહ્યો છે પણુ એ ડહેવામાત્ર જ છે, પરમાર્થથી શરીરાદિક કાંધ જીવ થતા નથી, 
એવું જ શ્રદ્ધાન કરવું. વળી અભેદ આત્મામાં જ્તાન-દર્શનાદિ ભેદ કર્યા ત્યાં 
તેને ભેદરૂપ જ ન માની લેવા, ભેદ તો સમજાવવા માટે છે, પણુ નિશ્ચયથી 
આત્મા અભેદ જ છે તેને જીવવસ્તુ માનવી. વ્યાં જે સેસ્તા-સંખ્યાદિથી ભેદ 
કહ્યા છે તે તો કહેવામાત્ર જ છે, પરમાથથી તે જુદા જુદા નથી એવું જ 
શ્રષ્ધાન કરવું. બીજુ' પરદ્રજ્યનું નિમિત્ત મટવાની અપેક્ષાએ ત્રત-શીળ-સંય- 
માદિકને મોક્ષમાર્ગ કહ્ઞો, ત્યાં તેને જ મે।કક્ષમાગે ન માની લેવો, કારણુ કે- 
નો પરદ્રબ્યનાં ગ્રહુણુ-ત્યાગ આત્માને હોય તો આત્મા પરદ્રવ્યનો કર્તા-ઢુર્તા 
થઈ જાય, પણુ કોઇ દ્રવ્ય કોઇ દ્રવ્યને આધીન છે જ નહિ, આત્મા તો પાતાના 
રાગાદિભાવ છે તેને છોડી વીતરાગ થાય છે તેથી નિશ્ચયથી વીતરાગભાવ જ 
મોક્ષમાર્ગ છે; વીતરાગભાવે।ને તથા ત્રતાદિકોને કદાચિત કાયે-કારણુપણું છ્ઠે 
તેથી ત્રતાદિકને સે।ક્ષમા્ગે કહ્યો પણુ વે કહેવામાત્ર જ છે, પરમાર્થથી ખાહ્યકિયા 
કાંઈ સૌક્ષમાર્ગ નથી, એવું જ શ્રદ્ધાન કરવું. એ જ પ્રમાણે અન્ય ઠેકાણુ પણુ 
વ્યવહારનયનો અગીકાર કરવો! સમજી લેવે।. 


પ્રશ્ન--વ્યવહારનય પરને ઉપદેશ કરવામાં જ કાર્યકારી છે કે પોતાનું 
પણુ પ્રચોજન સાધે છે ? 


ઉત્તર--પેોતે પણુ જ્યાંસુધી નિશ્ષચનચથી પ્રરૂપિત વસ્તુને ન એ।ળખે 
ત્યાંસુધી વ્યત્રહારમાર્ગવડે વસ્તુનો નિશ્ચય કરે, માટે નોચલીદશામાં વ્યવ- 
હારનય પોતાને પણુ કાર્યડારી છે. પરંતુ વ્યવહારને ઉપચારમાત્ર માની નને તે 
દ્રારા વસ્તુના બરાબર નિર્ણય કરે તે! કાર્યકારી થાય, પણુ જે નિશ્ચચનો માફેક 
વ્યવહારને પણુ સત્યભૂત માની “વસ્તુ આમ જ છે.” એવું શ્રદ્ધાન કરે તો તે ઉલટો 
અકાર્યકારી થઇ જાય. એ જ વાત શ્રી પુરુષાર્થસિદ્ધયુપાયમાં ફહી છે; યથા--- 
૩૩ ' 


૨૫૮ શ્રી શેક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





ઝગુ્સ્ય મોધનાથે, મુનિશ્વરરેશયન્ત્યમૂતાર્થશ ; 
ઇથવરાર્સેવ જેવજમવેતિ વર્તર્ય ટેશન તાસ્તિ, 
માળવજ ળવ સિંદો, યથા મવત્યનવમીત સિંરસ્વ; 
ઇથવરાર ળ્વ ફિ તથા, નિશ્રયતાં યાત્યત્તિથ્રયકૃસ્થ, 


અર્થ--સુનિરાજ, અજ્તાનીને સમજાવવા અર્થે અસત્યાર્થ જે બ્યવહારનય 
તેને ઉપદેશે છે પરંતુ જે કેવળ વ્યવહારને જ જાણે છે તેને તો ઉપદેશ આપવે 
જ યોગ્ય નથી; વળી જેમ કોઇ સાચા સિંહને ન જાણુતે। હોય, તેને તે! ખિલાડું 
જ સિહ છે; તેમ જે નિશ્ચયને ન નાણુતો હોય તેને તો વ્યવહાર જ નિશ્ચય- 
પણાને પ્રાસ થાય છે. અહોં કેઈ નિર્વિચારપુરુષ એમ પ્રશ્ન કરે કે- 


પ્રશ્ન્‍--તમે વ્યવહારને અસત્યાર્થ અને હેય કહા છો તો અસે વત, 
શૌળ, સંચમાદિ વ્યવહારકાર્ય શા માટે કરીએ ? સર્વ છોડી દઇશું, 

ઉત્તર--કાંઈ વ્રત, શીળ, સંયમાદિકનું નામ વ્યવહાર નથી પણુ તેને 
મોક્ષમાર્ગ માનવો એ વ્યવહાર છે, એ છેડી રે. વળી એવા શ્રષ્ધાનથી તેને 
તો બાહ્ય સહુકારી જાણી ઉપચારથી મોક્ષમાર્ગ કહ્યો છે પણુ એ તો પરદ્રવ્યા- 
ક્રિત છે, અને સાચે મોક્ષમાર્ગ વીતરાગભાવ છે તે સ્વદ્રવ્યાશ્રિત છે, એ 
પ્રમાણ વ્યવહારને અસત્યાર્થ-હૈય સમજવે, પણુ ત્રતાદિકન છે।ડ્વાથી તે કાંઈ 
વ્યવહારતું હેયપરણું થતું નથી. વળો અમે પૂછીએ છીએ કે-ત્રતાદિકને છેડી 
તું શું ગરીશ ? જે હિંસાદિરૂપ પ્રવતીશ તે! ત્યાં તો મે।ક્ષમાર્ગનો ઉપચાર પણુ 
સંભવતે। નથી, ત્યાં પ્રવર્તવાથી શું ભલું થરો ? ઉલટો નર્કાદિક પામીશ, માટે 
એમ કરવું એ તો નિવિચારપાગું છે. ને વતાદિપરિણુતિ મટી ફેવળ વીત- 
રાગ ઉદ્ટાસીનભાવરૃપ થવું ખને તે! ભલે એમ કર, પણુ નીચલીદશામાં એમ થઈ 
શકે નહિ, માટે વ્રતાદિસાધન છેડી સ્વછેટી થવું યોગ્ય નથી. એ પ્રમાણે શ્રદ્ધાનમાં 
નિશ્ચયને તથા પ્રવૃત્તિમાં વ્યવડારને ઉપાદેય માનવો તે પણ મિથ્યાભાવ જ છે. 

હુવે તે જીવ ખને નચોનાો અએગીકાર કરવા અર્થે કોઇ વેળા પોતાને 
શુદ્ધસિદ્ધસસાન, રાગાદિરહિત અને ફેવળજ્ઞાનાદિસહિત આત્મા અતુભવે 
છે, તથા ધ્યાનસુદ્રા ધારણુ કરી એવા વિચારોમાં લાગે છે, પોતે એવો નથી 
છતાં ભ્રમથી નિશ્ચયથી “ હું આવો જ છું ' એમ માની સંતુષ્ટ થાય છે, તથા કે।ઇ 
વેળા વચનદ્વારા નિરૂપણુ પણુ એવું જ કરે છે, પણુ પ્રત્યક્ષ પોતે જેવો નથી તેવો 
પોતાને માનવે ત્યાં નિશ્ષયનામ કેવીરીતે પામે ? કારણુ કે-વસ્તુને યથાવત્‌ 
પ્રરૂપણુ કરે તેનું નામ નિશ્ચય છે. તેથી જેમ કેવળ નિશ્ચયાભાસવાળા 
જીવતું અયથાર્થપણું પહેલાં કહ્યું હતું, તેમ જ આને પણુ જાણુવું. 
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અથવા તે એમ માને છે કે “ આ નયથી આત્મા આવો છે તથા આ 
નયથી આવો છે? પણુ આત્મા તે જેવો છે તેવો જ છે, ત્યાં નયવડે નિરૂપણ 
કરવાને જે અભિપ્રાય છે તેને આ એઓળખતે। નથી, જેમ આત્મા નિશ્ચય- 
નયથી તો! સિદ્ધસમાન, કેવળજ્ઞાનાદિસહિત, દ્રવ્યકમે-નેકર્મ-ભાવકર્મરહિત 
છે, તથા વ્યવહારનયથી સંસારી, મતિજ્ઞાનાદિસહિત, દ્રવ્યકર્મ-નોકમે-ભાવ- 
કર્મસહિત છે; એમ તે માને છે; હુવે એક આત્માને એવાં બે સ્વરૂપ તે! હોય 
નહિ, કારણુ કે-જે ભાવતું સહિતપણું તેજ ભાવનું રહિતપણ એક જ 
વસ્તુમાં કેવીરીતે સંભવે ? માટે એમ માનવું એ બ્રમ છે. તો કેવોરીતે છે? 
જેમ રાજ અને રંક મતુષ્યપણાની અપેક્ષાએ સસમાન છે, તેમ સિદ્ધ અને 
સસારી એ બંને જીવપણાની અપેક્ષાએ સમાન કહ્યા છે, કેવળન્તાનાદિ 
અપેક્ષાએ સમાનતા માનીએ, પણુ તેમ છે નહિ; કારણુ કે-ચૈસારીને નિશ્ચયથી 
મતિર્તાનાદિક જ છે તથા સિદ્ધને કેવળર્ઞાન છે. અહોં એટલું વિશેષ ફે- 
સંસારીને મતિસ્તાનાદિક છે તે કમના નિમિત્તથી છે તેથી સ્વલાવઅપેક્ષાએ સંસા- 
રીને ફૈવળસ્ઞાનની શક્તિ કહીએ તો તેમાં દોષ નથી; જેમ રંકમતુષ્યમાં રાજા 
થવાની શક્તિ હોય છે તેમ આ શક્તિ પણુ જાણુવી, વળી દ્રવ્યકર્મ-નોક્મ 
તો સુદ્્ગલથી નિપજે છે તેથી નિશ્ચયથી સંસારીને પણુ તેનું ભિન્નપણું છે, 
પરંતુ સિદ્ધની માક્ક તેનો કારણુ-કાર્યસંબંધ પણુ ન માને તે! તે બ્રમ જ છે, 
તથા ભાવકમે એ આત્માનો ભાવ છે, અને તે નિશ્ચયથી આત્માને જ છે, 
કમૈના નિમિત્તથી થાય છે તેથી વ્યવહારથી તેને કમને કઢીએ છીએ. ખીજ 
સિદ્ધની માફક સંસારીને પણુ રાગાદિક ન માનવા અને કમેના જ માનવા, 
એ પણુ ભ્રમ જ છે. એ પ્રમાણે બને નયથી એક જ વસ્તુને એકભાવઅપેક્ષાએ 
“આમ પણુ માનવી તથા આમ પણ માનવી? એ તો મિથ્યાખુદ્ધિ છે, પણુ 
જુદા જુદા ભાવોની અપેક્ષાએ નચે।ની પ્રરૂપણા છે એમ માની વસ્તુને ચથા- 
સંભવ માનવી એ જ સાચું શ્રદ્ધાન છે; એ પ્રમાણે તે! મિથ્યાદછિ પણુ અનેકાંતરૃપ 
વસ્તુને માને છે પરંતુ તે ચથાથેભાવને ઓળખી માની શકતે! નથી, એમ જાણવું. 

વળી આ જીવને વ્રત-શીળ-સંયમાદિકનેો એગીકાર હાય છે તેને વ્યવ- 
ડારથી “ આ પણુ સેોકક્ષનાં કારણુ છે' એવું માની તે ઉપાદેય માને છે, એ 
તો જેમ પહેલાં કેવળ વ્યવહારાવલેબીજીવને અયથાર્થપણું કહ્યું હતું તેમ 
આને પણુ અયથાર્થપણું જ નણુવું. વળી તે આમ પણુ માને છે કે-“ યથા- 
ચે[ગ્ય ત્રતાદિકિયા તો કરવી થોગ્ય છે પરંતુ તેમાં મમત્વ ન કરવું હુવે 
જેના પોતે કર્તા થાય તેમાં મમત્વ કેવીરીતે ન કરે, ને પોતે કર્તા નથી તે 
“સારે કરવી યોગ્ય છે' એવે। ભાવ કેવીરીતે કર્યો ? તથા જે પોતે કર્તા છે 
તો તે (કિયા ) પોતાનું કમે થયું એટલે કર્તાકમેસંખંધ સ્વયં સિદ્ધ થયે, હવે 
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એવી માન્યતા તે! બ્રમ છે. તો કેવી રીતે છે ? બાહ્યત્રતાદિક છે તે તો શરી- 
રાદિ ષરદ્રવ્યાશ્રિત છે, અને પરદ્રવ્યનો પોતે કર્તા નથી, માટે તેમાં કું ત્વ- 
બુદ્ધિ પણુ ન કરવી તથા તેમાં મમત્વ પણુ ન કરવું; એ ત્રતાદિકમાં ગ્રહણુ- 
ત્યાગફંપ પોતાને શુભોપયચેોગ થાય છે તે પોતાના આશ્રચે છે, અને તેને 
પોતે કર્ન્સા છે, માટે તેમાં કર્તુ ત્વખાંધ્ધ પણુ માનવી તથા ત્યાં મમત્વ પણુ કરું, 
પરંતુ એ શુભોપયેગને બેધનું જ કારણુ જાણુવું પણુ સૈક્ષનું કારણુ ન જાણુવું, 
કારણુ કે-બેધ અને સક્ષને તે! પ્રતિપક્ષપણું છે, તેથી એક જ ભાવ પુણ્યખંધતું 
પણુ કારણુ થાય તથા સૌક્ષનું પણુ કારણુ થાય, એમ માનવું એ ભ્રમ છે. 
ત્રત-અત્રત એ ખને વિડલ્પરહિત જ્યાં પરદ્રવ્યના ગ્રહુણુ-ત્યાગનું કાંઇ પ્રયોજન 
નથી એવે ઉદાસીન વીતરાગશુદ્ધોપચેગ છે, તે જ સોક્ષમાગૈ છે; નીચલી- 
દશામાં કોઈ જીવોને શુભોપચોગ અને શુદ્ધોષયેગનું યુછ્તપણુ હોય છે, તેથી 
એ ત્રતાદિશુભોપચેોંગને ઉપચારથી મોક્ષમાર્ડી કહ્યો છે, પણુ વસ્તુવિચારથી 
નેતાં શુભોપચેોગગ મો।ક્ષના ધાતક જ છે, આ રીતે જે ખ'ધતું કારણુ છે તેજ 
સોક્ષનું ઘાતક છે, એવું શ્રદ્ધાન ફરવું. શુદ્ધોપયોગને જ ઉપાદેય માની તેનો 
ઉપાય કરવો તથા શુભેાપયે।:ગ-અશુભેપયચે।ગને હેય જાણી તેના ત્યાગનો ઉપાય 
કરવે।, અને જ્યાં શુદ્ધેપયેોગ ન થઇ શકે ત્યાં અશુભાપયો।મને છેડી શુભમાં જ 
પ્રવર્તવું, કારણુ કે-શુભોપયોગથી અશુભોાપચે।! ગમાં અશુધ્ધતાની અધિકતા છે; 
શીદ્ધિપયોગ હોય ત્યારે તો તે પરદ્રવ્યનો સાક્ષીભૂત જ રહે છે, એટલે ત્યાં તો 
જોઇ પરદ્રવ્યતું પ્રયોજન જ નથી. વળી શુભેઉપચયોગ હોય ત્યાં ખાહ્ય ત્રતાદિકની 
પ્રવૃત્તિ થાય છે તથા અશુભેપયોગ હોય ત્યાં બાહ્ય અત્રતાદિકની પ્રવૃત્તિ થાય છે, 
કારણુ કે-અશુભાપયોગને અને પરદ્રવ્યની પ્રવૃત્તિને નિમિત્ત-નેસમિત્તિક સ'બંધ 
હોય છે, તેથી પહેલાં અશુભોાપયોગ છૂટી શુભોપયોગ થાય, પછી શ્ુભોપયોગ 
છૂટી શુદ્ધેપયોગ થાય; એવી કેમપરિપાટી છે. 


વળી કેઈ એમ માને છે કે-શુભોપયેગ છે તે શુદ્ધોપયોગનું કારણુ છે, 
હુવે ત્યાં જેમ અશુભેાપયે।ાગ છૂટી શુભોાપયોગ થાય છે તેમ શુભોાપચે।ાગ છૂટી 
જીદ્ધોપયોગ થાય છે એમ જ જે કારણુ-કાધેપણું હોય તે શુભેપપચે।ગનું કારણુ 
અશુભોાપયેોગ પણુ ઠરે; અથવા દ્રવ્યલેગીને શુભાપયોગગ તે! ઉત્કૃુટટ હેય છે 
ત્યારે શુદ્ધૉપયોાગ હોતે જ નથી, તેથી વાસ્તવિકપણું એ બંનેમાં કારણુ-કાર્યપણું 
નથી. જેમ કોઈ રોગીને ઘણે! રગ હેતો અને પાછળથી અલ્પરોગ થચે।, ત્યાં એ 
અલ્પરોગ કાંઈ નિરેગ થવાનું કારણુ નથી; હા એટલું ખરું કે-અલ્પરોગ રહે 
ત્યારે નિરોગ થવાનો ઉપાય કરે તો થઈ જાય, પણુ કોઇ જે એ અલ્પરાગને 
જ ભલે જાણી તેને રાખવાનો યત્ન કરે તો તે નીરોગ કેવીરીતે થાય ? 
તેમ કોઈ ફષાયિને તીત્રકષાયરૂપ અજ્ુભોપયોગ હતો; પાછળથી મંદકષાયરૂપ 
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શુભોાપચે!ગ થયે1, હવે એ શુભાપયોગ કાંઈ નિષ્કષાયશુદ્ધોપચોગ થવાતું કારણુ 
નથી, હા એટલું ખરું કે-શુભેોપયેોગ થતાં શુદ્ધોપયોગને। ને યત્ન કરે તો થઈ 
જાય, પણુ કોઇ એ શુભોાપયેોગને જ ભલે! જાણી તેનું જ સાધન કર્યા કરે તો 
શુદ્ધોપચે।યગ કયાંથી થાય ? ખીન્નુ મિથ્યાદણિનો શુભોપચેગ તે જ્રદ્ધોપયેગતનું 
કારણુ છે જ નહિ, પણુ સમ્યગ્દછિને શુભાપયચે!મ થતાં નિકટ શ્દ્ધોપયોગની 
પ્રાતિ થાય છે એવા સુખ્યપણુાથી કે।ઇ ઠેકાણું શુભોપયેોગને પણુ શુદ્ધોપયે।ગનું 
કારણુ કહીએ છીએ; એમ સમજવું. 


વળી આ જીવ પોતાને નિશ્ચય-વ્યવહારરૂપ મે।ક્ષમાગેનો સાધક માને છે, 
ત્યાં પૂર્વે કહ્યા પ્રમાણે આત્માને શુદ્ધ માન્યો! તે તો સમ્યગ્દર્શન થયું, તે જ 
પ્રમાણે જાણ્યે! તે સમ્યગગ્ઞાન થયું તથા તે જ પ્રમાણે વિચારમાં પ્રવર્ત્યો તે 
સમ્યગચારિત્ર થયું, એ પ્રમાણે પોતાને નિશ્ચયરત્નત્રય થયું માને છે; પણુ ડું 
પ્રત્યક્ષ અશુદ્ધ છતાં શુદ્ધ કેવીરીતે માનું-જણું-વિચારું' છું ! ઈત્યાદિ વિવેક- 
રહિત માત્ર ભ્રમથી સંતુષ્ટ થાય છે. વળી અર્હુતાદિકવિના અન્ય દેવાદિકને હું 
માનતો નથી વા જેનશાસ્્રાનુસાર જીવાદિકના ભેદ શીખી લીધા છે તેને જ 
માનું છેં અન્યને માનતો! નથી તે તે। સમ્યગ્દર્શન થયુ, જેનશાસ્્રોના અભ્યા- 
સમાં ઘણે પ્રવર્તું' છું તે સસ્યક્રાન થયું તથા વ્રતાદિરૂપ ક્રિયાઓમાં પ્રવર્તું છું તે 
સસ્યકૃચારિત્ર થયું, એ પ્રમાણે પોતાને વ્યવહારરત્નત્રય થયું માને છે; પણુ 
વ્યવહાર તે। ઉપચારતું નામ છે, અને તે ઉપચાર પણુ ત્યારે જ બને કે જ્યારે 
તે સત્યભૂત નિશ્ચયરત્નવ્રયના કારગણુાદિરૂપ થાય, અર્થાત્‌ જેમ નિશ્ચયરત્નત્રય 
સધાય તેમ તૅને સાધે તો તેમાં વ્યવડારપણું સંભવે, પણુ આને તે! સત્યભૂત 
નિશ્ચયરત્નત્રયની પીછાણુ જ થઇ નથી તો એ પ્રમાણે કેવીરીતે સાષી શકે ? 
માત્ર આજત્તાનુસારી ખની દેખાદેખી સાધન કરૈ છે તેથી તેને નિશ્ચય-વ્યવહુ।ર 
મોાક્ષમાગે પણુ થયો નહિ. નિશ્ચય-વ્યવહાર મોક્ષમાર્ગવું નિરૂપણુ આગળ 
કરીશું તેનું સાધન થતાં જ સોક્ષમાર્ગ થશે. 


એ પ્રમાણે આ જીવ નિશ્ચચાભાસને જાણેુ-માને છે, પરંતુ વ્યવહારસાધ- 
નને ભલાં જાણુ છે તેથી સ્વછંદી બની અશુભરૂપ પ્રવર્ત્તતો નથી પણુ ત્રતાદિ- 
શુભોાપયે।ગરૂપ પ્રવર્તે છે તેથી એતિમગ્ૈવેયકસુધીનાં પદ પામે છે, તથા નને 
નિશ્ષયાભાસની પ્રબળતાથી અશુભરૂપ પ્રવૃત્તિ થઇ જાય તે તેનું જુગતિમાં પણુ 
ગમન થઇ પરિણામાત્તુસાર ફળ પામે છે, પરંતુ સંસારને જ ભોક્તા રહે છે, 
અર્થાત્‌ સાચો! સે।ક્ષમાગૈ પામ્યા વિના તે સિદ્ધપદને પામી શકતો નથી. એ 
પ્રમાણે નિશ્ષય-વ્યવહારાભાસ બંનેનચાવલંબી મિથ્ચાદછિએનું નિરૂપણુ કર્યું. 
હુવે સમ્યકૃત્વસન્સુખ જે મિથ્યાદછિ છે, તેનું નિરૂપણુ કરીએ છીએ-- 


કફ શ્રો સક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





, જજ મિથ્ચાદધિને નિરૂપણુ 

જોઈ મંદકપાયાદિકતું કારણુ પામીને જ્ઞાનાવરણાદિ કર્મોનો ક્ષચેોપશમ 
થવાથી પ કરવાની શક્તિ પ્રગટ થઈ, તથા સૈ।હ મંદ થવાથી તત્ત્વ- 
વિચારમાં ઉદ્યમી થયે।, અને ખાદ્ય નિમિત્ત દેવગુરુશાસ્ત્રાદિકનું થતાં એ વડે સત્ય- 
ઉપદેશને લાભ થયો, ત્યાં પાતાના પ્રચોજનભૂત સેોક્ષમાર્ગના, દેવગુરુધર્મા- 
દિકના, જીવાદિતત્ત્વાના, સ્વ-પરના વા પોતાને અહિતકારી-હિતકારી ભાવે।ના, 
ઇત્યાદિના ઉપદેશથી સાવધાન થઇ એવે વિચાર કયે કે-અહે ! મને તો આ 
વાતની ખખર જ નથી, હું બ્રમથી ભૂલી પર્યાયમાં જ તન્મય થચે।, પણુ આ 
પર્ચાયની તે! થેો!ડા જ કાળની સ્થિતિ છે, અહોં મને સર્વ નિમિત્તો મળ્યાં છે 
માટે મારે આ વાતોને! બરાખર નિર્ણય કરવે।, કારણુ કે આમાં તો. મારુ્‌' જ 
પ્રયોજન જણાય છે, એમ વિચારી જે ઉપદેશ સાંભળ્યો! તેને નિર્ધાર કરવાને 
ઉદ્યમ કયે. ત્યાં ઉદ્દેશ, લક્ષણ, નિર્દેશ અને પરીક્ષાદ્વારવડે તેને। નિર્ધાર થાય 
છે માકે પ્રથમ તો! તેનાં નામ શીખે, પછી તેનાં લક્ષણ જણે, પછી આમ 
સંભવે છે કે નહિ ? એવા વિચારપૂર્વક પરીક્ષા ડરવા લાગે, હવે ત્યાં નામ 
૨0'મી લેવાં તથા લક્ષણ નાણી લેવાં એ ખંને તો ઉપદેશાતુસાર થાય છે, 
અર્થાત જેવા ઉપદેશ મન્યે। હેય તેવો! યાદ કરી લેવો, તથા પરીક્ષા કરવામાં 
પ્રાતાનો વિવેક નેએ, એટલે વિવેકપૂર્વક એકાંતમાં પોતાના ઉપયે।ગમાં વિચાર 
»રે કે-“જેમ ઉપરેશ આપ્યો તેમ જ છે ફે અન્યથા છે' તેનો અતુમાનાદિ 
પ્રમાણુવડે નિણુંય કરે, વા “ઉપદેશ તો આમ છે, તથા આમ ન માનીએ તે 
આમ થાયઃ હવે તેમાં પ્રગળયુક્તિ કઇ છે તથા નિબળયુક્તિ કઈ છે ? જે 
પ્રબળ ભાસે તેને સત્ય જાણે; વળી ને એ ઉપદેશથી અન્યથા સત્ય ભાસે વા 
તેમાં સદેહું રહે, નિર્ધાર ન થાય તે! કેઈ વિશેષજ્ઞાની હોય તેને પૃછે, અને 
તે જે ઉત્તર આપે તેને પણુ વિચારે, એ પ્રમાણે જ્યાંસુધી નિર્ધાર ન થાય 
ટન પ્રશ્ન-ઉત્તર કર્યા” કરે, અથવા સમાનખુદ્ધિના ધારક હોય તેમને પોતાનો 
જેવો વિચાર થયે1 હોય તેવો કહે, તેમની સાથે પ્રશ્ન-ઉત્તરફૂપ પરસ્પર ચર્ચા 
કરે, એ પ્રશ્ષોત્તરમાં જે નિર્‌પણુ થયું હાય તેને . પણુ એકાંતમાં વિચારે, એ પ્રમાણે 
પોતાના એતરંગમાં જેવો ઉપદેરશા આપ્યો હતો તેવો જ નિણુય થઇ તેને। ભાવ 
ન ભાસે ત્યાંસુધી એવે જ ઉદ્યમ કર્યા' કરે. વળી અન્યમતિઓ દ્વારા કલ્પિત- 
તત્ત્વોનો ઉપદેશ આપ્યો! છે તે વડે જે જેન ઉપદેશ અન્યથા ભાસે, તેમાં 
સદેહું થાય, તોપણુ ઉપર કહ્યા મમાણે ઉદ્યમ કરે, એ પ્રમાણે ઉઘમ ડરતાં 
“જેવો1 શ્રીજિનદેવનેો ઉપરેશ છે તેમ જ સત્ય છે, મને પણુ એમ જ ભાસે છે' 
એવે નિધુય થાય છે; કારણુ કે જિનદેવ અન્યથાવાદી નથી. 


અધિકાર સાતમોા-જેનમતાતુયાયી સિથ્યાટ્ષ્ટિઓનુ' સ્વરૂષ ૬૬% 





પ્રશ્ન--જેો જિનદેવ અન્યથાવાદી નથી તો] જેવો તેમનો ઉપદેશ છે 
તેમજ શ્રદ્ધાન કરી લઇએ; પરીક્ષા શા માટે કરીએ ? 

ઉત્તર--પરીક્ષા કર્યા વિના એવું તો માનવું થાય કે-“જિનરેવે આ પ્રમાણે 
કદ્યું છે તે સત્ય છે' પરંતુ તેનો ભાવ પોતાને ભાસે નહિ, અને ભાષ ભાસ્યા- 
વિના શ્રદ્ધાન નિર્મળ થાય નહિ, ડારણુ કે-જેની કોઇના વચનદ્વારા જ પ્રતીતિ 
કરી હોય તેની અન્યના વચનભડે અન્યથા પણુ પ્રતીતિ થઇ જાય તે। એ વચન- 
વડે કરેલી પ્રતીતિ શક્તિઅપેક્ષાએ અપ્રતીતિસમાન જ છે; પણ જેને! ભાવ 
ભાસ્ચે। હોય તેને અનેકપ્રકારવડે પણુ અન્યથા માને નહિ, માટે ભાવભાસન- 
સહિત જે પ્રતીતિ થાય તેજ સાચી પ્રતીતિ છે. અહીં કહેશે। ફે-“પુરૃષપ્રમા- 
ણુતાથી વચન પ્રમાણુ કરીએ છીએ? પરંતુ પુરુષની પ્રમાણુતા પણુ સ્વયં થતી 
નથી, પહેલાં તેનાં કેટલાંક વચનોની પરીક્ષા કરી લઇએ છીએ ત્યારે જ 
પુરુષની પ્રમાણુતા થાય છે. 

પ્રશ્ન--ઉપદેશ તો અનેકપ્રકારના છે, ત્યાં કોની કેની પરીક્ષા ડરીએ ? 

ઉત્તર--ઉપદેશમાં કોઈ ઉપાદેય અને ફો!ઈ હેયતત્ત્વ નિરૂપવામાં આવે છે, 
ત્યાં એ ઉપાદદેય-હૈયતત્ત્વોની પરીક્ષા તો અવશ્ય કરી લેવી, કારણુ કે-તેમાં 
અન્યથાપણું થતાં પોતાનું બૂરું થાય છે, અથાત્‌ જે ઉપારેયને હેય માનો લે તે। 
ખૂરુ થાય, અગર હેયને ઉપાદેય માની લે તોપણુ બૂરું થાય. 

પ્રશ્ન--પોતે પરીક્ષા ન કરે અને જિનવચનથી જ ઉપાદેયને ઉપાદેય જાણે 
તથા હેયને હૈય જાણે તે કેવીરીતે ખૂરું થાય? 

ઉત્તર--અર્થને! ભાવ ભાસ્યા વિના વચનને। અભિપ્રાય ઓળખાય નહિ, 
પોતે તે માની લે કે “ડું જિનવચન અનુસાર માનું છું પરંતુ ભાવ ભાસ્યા 
વિના અન્યથાપણું થઈ ન્ય, લે।કમાં પણ કિકરને કોઈ કાય માટે મોકલીએ 
છીએ ત્યાં એ કિકર જો તે કાર્યના ભાવને જણે તે! એ કાર્ય સુધારે, પણુ નને 
એ કિકરને તેનો ભાવ ન ભાસે તો! કોઈ હેકાણે તે ચુકી જ જાય; માટે ભાવ 
ભાસવા અથે હૈય-ઉપાદેયતત્ત્વોની પરીક્ષા અવશ્ય કરવી. 

પ્રશ્નન્‍--જે પરીક્ષા અન્યથા થઇ જાય તે! શું કરવું ? 

ઉત્તર-જિનવચન અને પોતાની પરીક્ષા એ બનેની સમાનતા થાય ત્યારૈ 
તે નનણુવું કે સત્ય પરીક્ષા થઇ છે. જ્યાંસુધી તેમ ન થાય, ત્યાંસુધી જેમ 
કે૪ લ્ષેખાં ગણું છે તે તેની વિધિ ન મળે ત્યાંસુધી પોતાનો ભૂલને ખોળે 
છે; તેમ આ પણુ પોતાની પરીક્ષામાં વિચાર કર્યા કરૈ, તથા જે જ્તેયતત્ત્વ છે 
તેની પણુ પરીક્ષા થઇ શકે તો ડરે, નાહે તો આમ અતુમાન કરે કૈ-જેણ્‌ હેય- 
ઉપાદેયતત્ત્વ જ અન્યથા નથી કહ્યાં તે સેયતત્ત્ત અન્યથા શા માટે કહે ? 


૧૪ થી સૌક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





જેમ ફેઈઈ પ્રથાજનરૂપ કાર્ચોમાં જૂઠ ન બોલે તે અપ્રચોજનર્‌પ કાર્યમાં જૂઠ 
શા માટે બેલે ? માટે રોયતત્ત્વાતું સ્વરૂપ પરીક્ષાવડે વા આજ્ઞાવડે ષણુ 
જાણુયું, છતાં તેનું યથાર્થ સ્વરૂપ ન ભાસે તો'પણુ દોષ નથી. એટલા જ માટે 
જૈતશાસ્રોમાં જ્યાં તત્ત્વાદિકનું નિરૂપણુ કર્યું છે ત્યાં તો હેતુચુક્તિઆદિવડે જેમ 
તેને અતુમાનાદિવડે પ્રતીતિ થાય તેમ કથન કર્યું, તથા ત્રિલેક, શુણુસ્થાન, 
માર્ગેણા અને પુરાણાદિતું કથન આર્તાનુસઆર કર્યું. એટલા માટે હેય-ઉપાદેય- 
તત્ત્વાની પરીક્ષા કરવી યોગ્ય છે. ત્યાં જીવાદિદ્રવ્યો વા તત્ત્વોને પીછાણુવાં, 
ત્યાગવા ચેોગ્ય મિથ્યાત્વ-રાગાદિક તથા ગ્રહણુ કરવા ચે।ગ્ય સસ્યગ્દર્શનાદિકનું 
સ્વરૂપ પીછાણુવું તથા નિમિત્ત-નેમિત્તાદિકને જેમ છે તેમ પીછાણુવાં, ઇત્યાદિ 
જેને જાણુવાથી સોક્ષમાર્ગમાં પ્રવૃત્તિ થાય તેને અવશ્ય જાણુવાં, તેની તે પરીક્ષા 
કરવી, સામાન્યપણે હેતુ-યુક્તિવડે તેને જાણુવાં, પ્રમાણુ-નચોવડે જાણુવાં, વા 
નિર્ટેશ-સ્વામિત્વાદિવડે વા સતૂ-સ'“ખ્યાદિવડે તેના વિશેષે! જાણુવા, અર્થાત્‌ જેવી 
ખુદ્ધિ હોય અને જેવું નિમિત્ત બને તે પ્રમાણે તેને સામાન્ય-વિશેષરૂપ એળ- 
ખવા. તથા એ જાણુવાના ઉપકારી ગુણુસ્થાન-માગૈણાદિક, પુરાણાદિક વા 
ત્રતાદિકિયાને પણુ જાણુવા ચે।ગ્ય છે, ત્યાં જેની પરીક્ષા થઈ શકે તેની તે 
પરીક્ષા કરવી, પણુ જે ન થઇ શકે તે તેનું આજ્ઞાનુસાર જાણુપણું કરડું. 

એ પ્રમાણે તેને જાણુવા અર્થે કોઈ વખત પોતે જ વિચાર કરે છે, કેર 
વખત શાન્ત વાંચે છે, કોઈ વપખ્મત સાંભળે છે, કોઈ વખત અભ્યાસ કરે છે 
તથા કોઈ વખત પ્રશ્નોત્તર કરૈ છે, ઇત્યાદિરૂપ પ્રવર્તે છે, અને જેને પોતાનું 
કાર્ય કરવાનો ઘણે! હર્ષ હોવાથી અતરંગ પ્રીતિથી તેનું સમાધાન કરે છે. એ 
પ્રમાણે સાધન કરતાં જ્યાંસુધી સાચું તત્ત્વશ્રદ્ધાન ન થાય “આ આમ જ છે' 
એવી પ્રતીતિપૂર્વક જીવાદિતત્ત્વાતું સ્વરૂપ પોતાને ન ભાસે, જેવી પર્યાયમાં અહં- 
ખુદ્ધિ છે તેવી કેવળ આત્મામાં અહબુદ્ધિ ન થાય, અને હિત-અહિતર્‌પ પોતાના 
ભાવ છે, તેને ન ઓળખે ત્યાંસુધી તે સમ્યકૃત્વસન્સુખમિથ્યાદણિ છે. આવે। જીવ 
થોડા જ કાળમાં સમ્યકૃત્વને પ્રાસ થશે, આ જ ભવમાં વા અન્ય પર્યૌયમાં 
સમ્યકૂત્વતે પામશે, અથવા પરલે।કમાં તિર્યચાદિગતિમાં જાય તે ત્યાં પણુ આ 
ભવના અભ્યાસવડે સેસ્કારનતા બળથી દેવ-ગુરુ-શાસ્ના નિમિત્તવિના પણુ તેને 
સસ્યકૃત્વ થઇ જાય છે. કારણુ કે-એવા અભ્યાસના બળથી મિથ્યાત્વકમેનો અનુ- 
ભાગ (રસ) એછે થાય છે. જયાં તેનો ઉદય ન થાય ત્યાં જ સસ્યકૂત્વ થઇ 
જાય છે. મૂળ કારણુ તો એ જ છે, દેવાદિકતું તો ખાહ્યનિસિત્ત છે, હવે સુખ્ય- 
પણે તો તેના નિમિત્તથી જ સમ્યકૃત્વ થાય છે અને તારતસ્યતાએ પૂર્વ અભ્યા- 
સના સંસ્કારથી વર્તમાનમાં તેનું નિમિત્ત ન હોય તોપણુ સમ્યફત્વ થઈ શકે 
છે. સિદ્ધાંતમાં એડું સૂત્ર છે કે સન્નિસર્માયખિમનાટ્ના' અર્થાતૂ-એ સમ્ય- 


અધિકાર સાતમે।-જેનમતાતુયાયી શિથ્યાદષ્ટિઓવુ' સ્વરૂપ ૨૬૫ 





ગ્ટશઞેન નિસર્ગ વા અધિગમથી થાય છે, ત્યાં દેવાદિ બાહ્યનિમિત્તવિના થાય 
તેને તો નિસર્ગથી થયું કડડોએ છીએ તથા દેવાદિના નિમિત્તથી થાય તેને 
અધિગસથી થયું કડોએ છીએ. જુએ તત્ત્વવિચારનો મહિમા ! તત્ત્વવિચાર 
રહિત દૈવાદિકની પ્રતીતિ કરે, ઘણાં શાસ્ત્રના અભ્યાસ કરે તથા ત્રત-તપશ્ચ- 
રણાદિ કરૈ છતાં તેને તો સમ્યકૃત્બ થવાને અધિકાર નથી અને તત્ત્વવિચાર- 
વાળો એ વિના પણુ સસ્યકત્વને અધિકારી થાય છે. વળી ફે।!ઇજીવને તત્ત્વઃ 
વિચાર થવા પહેલાં કેઇ કારણુ પામીને દેવાદિડની પ્રતીતિ થાય, વા વ્રત તપ 
એગીકાર થાય અને પછી પણુ તે તત્ત્વવિચાર ડરે, પરંતુ સસ્યકૂત્વનો અધિકારી 
તો તત્ત્વવિચાર થતાં જ થાય છે. 

વળી જઈ ને તર્વવિચાર હોવા છતાં પણુ તત્ત્વપ્રતીતિ ન થવ!થી સમ્યકૂત્વ 
તે ન થયું પણુ માત્ર વ્યવહારધમૅની પ્રતીતિ-રૃચી થઇ જવાથી તે દેવાદિકની 
પ્રતીતિ કરે છે વા ત્રત તપને એગીકાર કરૈ છે. તથા કોઇને દેવાદિકની પ્રતીતિ 
અને સમ્યકૃત્વ્ર એકસાથ થાય છે તથા ત્રત-તપ સસ્‍્યકત્વની સાથે પણુ હોય 
વા ન પણુ હોય પરંતુ દેવાદિકની પ્રતીતિનેો તે! નિયમ છે. એ વિના સમ્ય- 
કત્લ થાય નહિ, ત્રતાદિક હોવાનો નિયમ નથી. ઘણા જીવો તો પહેલાં 
સમ્યકત્વ થયા પકી જ ત્રતાદિક ધાર છે, તથા કોઈને એકસાથ પણુ થઈ જાય 
છે. એ પ્રમાણે આ તત્ત્વવિચારવાળા જીવ જ સમ્યક્ત્વને ્મધિકારી છે; પરંતુ 
તેને સમ્યકત્વ થાય જ એવે પણુ નિયમ નથી, કારણુ કે-શાસ્માં સમ્યકત્વ 
હોવા પહેલાં પાંચ લખ્ધિ હોવી કહો છે-ક્ષયોપશામલખ્ધિ, વિશુદ્ધિલખ્ધિ, 
દેશ્ાનાલખ્ધિ, પ્રાયોગ્યલખ્ધિ, અને કરણુલખ્પિ, ત્યાં--- 

૧ જેના હોવાથી તત્ત્વવિચાર થઈ શકે એવે! ત્તાનાવરણાદિકમૌને ક્ષયે।- 
પશસમ થાય અર્થાત્‌ ઉદયયકાળને પ્રાત સર્વઘાતીસ્પધકેોના નિષેકેોના ઉદ્યયને। 
અભાવ તે ક્ષય, તથા ભાવીકાળમાં ઉદય આવવા ચે।ગ્ય કકેનું સત્તારૂપ રહેવું 
તે ઉપશમ; એવી દેકાઘાતી સ્પર્ષ્કેકોના ઉદ્યસહિત કકાની અવસ્થા તેનું નામ 
જ્યોપશમ છે, તેની જે પ્રાસતિ થવી તે ક્ષયોપશમલખિ્ધિ છે. 

૨ સોહનો મંદ ઉદય આવવાથી મંદકષાયરૂપ ભાવ થાય, કે જેથી તત્ત્વ- 
વિચાર થઈ શકે તે વિશુદ્ધલખ્ધિ છે. 

૩ શ્રીજિનૈદ્રદેવદ્રારા ઉપદેશેલા તત્ત્વનું ધારણુ થવું, તેના વિચાર થવે 
તે દેશનાલખ્ધિ છે. નર્કાદિકમાં જ્યાં ઉપદેશનું નિમિત્ત ન હોય ત્યાં તે પૂર્વ 
સેસ્કારથી થાય છે. 

૪ કોની પૂર્વસત્તા ઘટી એતઃ કે।ડાફોડીસાગર પ્રમાણુ રહો જાય તથા નવીન- 
ખેધ પણુ એતઃકેડડાકોડીસાગર પ્રમાણુના સંખ્યાતમાભાગમાત્ર થાય, તે પણુ 
એ લખ્પધિકાળથી માંડીને ક્રમથી ઘટતો જ થાય અને ફેટલીક પાપપ્રકૃતિએને। 

૩૪ 


૨્૬ૃફ મી મે।હ્ષભાગ પ્રકાશક 





બંધ કેમથી મટતો જાય, ઈત્યાદિ યોગ્ય અવસ્થા થવી તેનું નામ પ્રાચોગ્યલખ્ધિ 
છે. એ ચારે લખ્ધ ભવ્ય તથા અભવ્ય બનેને હેય છે. એ ચાર લખ્પષિએ। 
થયા પછી સસ્યકત્વ થાય તે! થાય અને ન થાય તે। ન પણુ થાય એમ શ્રી 
લખ્ધિસારમાં કહ્યું છે, માટે એ તત્ત્વવિચારવાળાને પણુ સમ્યક્ત્વ હોવાનો નિયમ 
નથી, જેમ કેઇને હિતશિક્ષા આપી, તેને જણી તે વિચાર કરે જૈ આ શિક્ષા 
આપી તેં કેવીરીતે છે ? પછી વિચાર કરતાં તેને “આમ જ છે? એવી તે શિક્ષાની 
પ્રતીતિ થઈ જાય, અથવા ન્મન્યથા વિશ્ચાર થાય, વા અન્ય વિચારમાં લાગી 
તે શિક્ષાના નિધાર ન કરે તો તેને પ્રતીતિ ન પણુ થાય; તેમ શ્રીગુરુએ 
તત્ત્વાપદેશ આપ્યે।, તેને નળી વિચાર કરે કે-આ ઉપદેશ આપ્યેા તે કેવી 
રીતે છે ! પછી વિચાર કરતાં તેને “આમ જ છે? એવી પ્રતીતિ થઇ જાય, 
અથવા અન્યથા વિચાર થાય, અથવા અન્ય વિચારમાં લાગી તે ઉપદેશને। 
નિર્ધાર ન કરે તે। પ્રતીતિ ન પણુ થાય, હવે તેનું મૂળ કારણુ તે। મિથ્યાત્વકમે 
છે, તેનો ઉદય જેને મટે તેને પ્રતીતિ થઇ નચ અને ન મટે તો ન થાય 
એવે! નિયમ છે, પણુ તેના ઉઘમ તે! માત્ર તત્ત્વવિચાર કરવાને જ છે. 

પ. પાંચમી કરણુલખ્પ્રિ થતાં સસ્યકત્વ અવશ્ય થાય જ એવે નિયમ 
છે, પણુ તે તે! જેને પૂર્વે કહેલી ચાર લખ્ધિઓ થઈ હોય અને એતમુણત 
પછી જેને સમ્યક્ત્વ થવાનું હોય તેજ જીવને કરણલબ્ધિ થાય છે. એ કરણ- 
લખ્ધિવાળા જીવને ખુદ્ધિપૂવેક તો એટલે! જ ઉદ્યમ હેય છે કે-તસ્વવિચ્ચારમાં 
ઉપયોગને તદ્રપ થઇ લગાવે અને તેથી સમયે સમયે તેના પરિગ્‌ામ નિર્મળ 
થતા જાય છે. જેમ ફે।ઈને શિક્ષાના વિચાર એવા નિમેળ થવા લાગ્યો કે જેથી તેને 
રિક્ષાની પ્રતીતિ તુરત જ થઈ જશે, તેમ તત્ત્વઉપદેશને। વિચાર એવે નિર્મળ 
થવા લાગ્યો! કે જેથી તેને તેનું તુરત જ શ્દ્ધાન થઈ ન્તય. વળી એ 
પરિણામે।નું તારતમ્ય કેવળજ્ઞાનવડે દેખ્યું તે વડે કરણાનુચોગમાં તેનું નિરૂપણ 
કર્યું છે. એ ડરણુલખ્ધિના ત્રણુ લેદ છે, અધ:કરણ, અપૂર્વકરણુ અને અનિ- 
વૃત્તિકરણુ, તેનું વિશેષ વ્યાખ્યાન તો] શ્રીલબ્ધિસારશાસ્્રમાં ક્યું છે ત્યાંથો 
જાણુવું, અહાં સંક્ષેપમાં કડીએ છીએ-- 

ત્રિકાળવતી સવ કરણુલખ્ધિવાળા જીવોના પરિણામોની અપેક્ષાએ એ ત્રણ 
નામ છે. તેમાં કરણુનામ તે પરિણુ।મનું છે. જ્યાં પહેલા-પાછલા સમચેોના 
પરણામ સમાન હોય તે અધઃકરણુ છે. જેમ કેઇજીવના પરિણામ તે કર- 
ણુના પહેલા સમયે અલ્પવિશુદ્ધતા સહિત થયા, પછી સમયે સમચે અનંતગુણી 
વિશુદ્ધતાથી વધતા થયા, વળી તેને જેમ ખીજા-ત્રીજા આહિ સમયે।માં પરિ- 
ણુ।મ થાય તેવા કેઈ અન્ય જીવોને પ્રથમ સમયમાં જ થાય તેને તેનાથી સમયે 
સમયે અનંત વિશ્ુદ્ધતાવડે વધતા હોય એ પ્રમાણે અધઃપ્રવૃત્તકરણુ જાણુવું. 


અધિકાર સાતમોા-જેનમતાનુયા્યી સિથ્યાદષ્ટિઓનુ' સ્વરૂષ ૨૬૭ 





જેમાં પહેલા-પાછલા સમયેો1ના પરિણામ સમાન ન હોય પણુ અપૂર્વ જ 
હોય, વળી જેમ અહોં અધઃકરણુવત્‌ પહેલે સમય હોય તેમ કોઈક જ જીવને 
દ્રિતીયાદિ સમચે।માં ન હોય પણુ વધતા જ હાય, તે કરણુના પરિણામ જેવા 
જે જીવોના પરિણામ કરણુના પહેલા સમયે જ હોય તે અનેક જીવોના પરિણામ 
પરસ્પર સમાન પણુ હોય તથા અધિકં-હીન વિશુદ્ધતા સહિત પણુ હોય, પરંતુ 
અહોં એટલું વિશેષ થયું કે-તેની ઉત્કુષણ્્તાથી પણુ દ્વિતીયાદિ સમયવાળાના 
જઘન્ય પરિણામ પણુ અનંતગુણી વિફદ્ધતાસહિત જ હાય છે. એજ પ્રમાણે 


જેને કરણુ માંડે દ્વિતીયાદિ સમય થયા હય તેને તે સમયવાળાએ ના પરિણામ 
પરસ્પર સમાન વા અસમાન છાય, પરંતુ ઉપરના સમયવાળાઓને તે સમય 


સર્વથા સમાન હોય નહિ પણુ અપૂર્વ'જ હોય. એ પ્રમાણે અપૂર્વકરણુ નણુવું. 
વળી જેમાં સમાન સમયવતી જીવોના પરિણામ સમાન જ હોય,નિવૃત્તિ 
અથાત પરસ્પર લેદથી રહિત હોય. જેમ તે કરણુના પહેલા સમયમાં સર્જ 
જીવોના પરિણામ પરસ્પર સમાન જ હોય એજ પ્રમાણે દ્રિતીયાદિ સમયોમાં 
પરસ્પર સમાનતા ન્ાગ્વી, તથા પ્રથમાટિ સમયવાળાએ થી દ્વિતીયાઠિ સમય- 
વાળાઓને અનંતગુણી વિજીદ્ધતાસગિત હોય. એ પ્રમાણે અનિવૃત્તિકરણુ નાણુવું. 
એ પ્રમાણે એ ત્રણુ કરણુ જણવાં, તેમાં પહેલાં એતર્ઝુફૂર્ત કાળપર્યત 
અધઃકરણુ થાય છે ત્યાં ચાર આવશ્યક થાય છે, ૧ સમયે સમયે અનંત- 
ગુ? વિશુદ્ધતા થાય, ૨ નવીનબંધની સ્થિતિ એક એતગઝુંહૂર્તથી ઘટતી થાય 
તેનું સ્થિતિખંધાપસરણુ થાય, ૩ સમચે સમયે પ્રશસ્ત પ્રકૃતિઓનો અનુભાગ 
અનંતગુણ્‌। વધે, ૪ સમવે સમયે અપ્રશસ્ત પ્રકૃતિઓને। અવુભાગબંધ અનંતમા 
ભાગે થાય. એ પ્રમાણે ચાર આવશયક થાય છે. તે પછી અપૃવેકરણુ થાય છે, 
તને કાળ અધઃકરણુના કાળના સંખ્યાતમા ભાગ છે, તેમાં આ આવશ્યક થાય 
, ૧ સત્તાભૃત પૂર્વકમેની સ્થિતિને એક એક એતર્ઝુહુર્તથી ઘટાડે તેવે। સ્થિતિ- 


કાંડકધાત થાય, ૨ તેનાથી અલ્પ એક એક એતઝુંહૂતથી પૂર્વકર્મના અનુભાગને 
ઘટાડે તેવો અતુભાગકાંડઘાત થાય, ૩ ચુશત્રબિના કાળમાં કેમથી અસંખ્યાત- 
ગુણા પ્રમાણુસહિત કમે નિર્જરવા યોગ્ય કરે તેવી ચુણશ્રેણિ નિજરા થાય, 
તથા ગુણૂસંકમણુ અકડાં થતું નથી પણુ અન્યત્ર અપૂવેકરણુ થાય છે ત્યાં થાય 
છે. એ પ્રમાણે અપૂર્વકરણુ થયા પછી અનિવૃત્તિકરણુ થાય છે તેના કાળ અપૂ- 
વકરણુના પણુ સંખ્યાતમા ભાગ છે, તેમાં પૂર્વોક્ત આવશ્યક્સહિત કેટલે।ક 
જાળ ગયા પછી અનિવૃત્તિફરણુ કરે છેં. અનિવૃત્તિકરણુના કાળ પછી ઉદય 
આવવા ચેગ્ય એવાં મિથ્યાત્વકર્મનાં નિષેકોનેો સ્ુહ્તેમાત્ર્માં અભાવ ડરે છે, 
અને તે પરિણામોને અન્ય સ્થિતિરૂપ પરિણુમાવે છે. તથા એત:કરણુવડે પછી 
ઉપશમકરણુ કરે છે, અ તઃકરણુવડે અભાવરૂપ કરલા નિષેકોના ઉપરના જે 


મિથ્યાત્વના નિષેક છે તેને ઉદય આવવાને અયોગ્ય કરે છે, ઇત્યાદિ ફિયાવડે 


ર૬૮ શ્રી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 








અનિવૃત્તિકરણુના એતસમયના અનંતર જે નિષેકોનો અભાવ કર્યોડ હતો તેને 
ઉદયકાળ આવતાં નિષેકે। વિનતા ઉદય કોનો આવે? તેથી અર્થાત્‌ મિથ્યાત્વને। 
ઉદય ન થવાથી પ્રથમે।પશમસમ્યકત્વની પ્રાત્તિ થાય છે. અનાદિમિથ્યાદૃષ્િને 
સસ્યકત્વસાહનીય અને મિશ્રમોહહૈુનીયની સત્તા નથી તેથી તે એક મિથ્યાત્વ- 
કર્મને જ ઉપશમાવી ઉપશમસમ્યગ્ટછિ થાય છે, તથા કોઈ જીવ સમ્યકત્વ પામી 
પાછળથી બ્રષ્ટન થાય છે તેની દશા પણુ અનાદિમિશથ્યાદછિ જેવી જ થઇ નાય છે. 

પ્રક્ન્‍--પ્રથમ પરીક્ષાવડે તત્ત્વશ્રદ્ધાન કર્યું હતું છતાં તેનો અભાવ ડેવી 
રીતે થાચ ? 

ઉત્તર---જેમ કે।ઇ પુરુષને શિક્ષા આપી, તેની પરીક્ષાવડે તેને “આમ જ 
છે' એવી પ્રતીતિ પણુ આવી હતી, છતાં પાછળથી ફકેઇપ્રકારથી અન્યથા 
વિચાર થવાથી એ શિક્ષામાં તેને સંદેડ થયે! કે-“આમ છે કે આમ છે' અથવા 
'ન માલુમ કેમ હરે? અથવા તે શિક્ષાને જુઠ જાણી તેનાથી વિપરીતતા થવાથી 
તેને અપ્રતીતિ થછ અને તેથો તે શિક્ષાની પ્રતીતિનો તને અભાવ થવે।, 
અથવા પહેલાં તો અન્યથા પ્રતીતિ હતી જ, વચમાં કોઈ શિક્ષાના વિચારથી 
યથાથ પ્રતીતિ થઈ હતી પણુ પાછળથી તે શિક્ષાને વિચાર કરે ઘણે। કાળ 
થઇ જવાથી તેને ભૂલી, જેવી પહેલાં અન્યથા પ્રતીતિ હતી તેવી જ સ્વયં થઇ 
ગઇ, તેથી તે શિક્ષાની પ્રતીતિનો અભાવ થઈ જાય છે, અથવા પહેલાં તે। યથાર્થ 
પ્રતીતિ કરી હતી પણુ પાછળથી ન તો] ફો।ઇ અન્યથા વિચાર કર્યો ક ન ઘણે 
કાળ ગયે પરંતુ કોઇ એવા જ કર્મોદયથ્રી હોનહાર અનુસાર સ્વયં તે પ્રતીતિને। 
ખભાવ થઇ અન્યથાપણું થયું. એ પ્રમાણું અનેક પ્રકારથી તે શિક્ષાની યથાર્થ 
પ્ર0તીતિનાો અભાવ થાય છે; તેમ જીવને શથ્રીજિનરેવને। તત્ત્વાદિરૂપ ઉપદેશ થયે, 
તેની પરીક્ષાવડે તેને આ “આમજ છે' એવું શ્રદ્ધાન થયં પણુ પાછળથો પણેલાં 
જેમ કદ્યું હતું તેમ અનેકપ્રકારથી તે પદાર્થશ્રદ્ધાનના અભાવ થાય છે. આ 
કથન સ્થૂળપણુથી ખતાવ્યું છે પરંતુ તારતસ્યતાથી તો કેવળજ્ઞાનમાં જ ભાસે 
છે કે “આ સમયમાં શ્રદ્ધાન છે કે આ સમયમાં નથો.' કારણુ કે-અહોં મૂળ 
કરણુ મસિથ્યાત્વકર્મ છે, તેનો ઉદય થાય ત્યારે તા અન્ય વિચારાદિ કારણુ। મળે 
૧ ન મળે, પરંતુ સમ્યકૂશ્રદ્ધેનનો સ્વયં અભાવ થાય છે, તથા તેનો ઉદય 
ત હાય ત્યારે અન્ચ કારણે! મળે! વા ન મળો, પરંતુ સમ્યકૂશ્રદ્ધાન સ્વચં થઇ 
જાય છે. હેવૅ એ પ્રમાણું એતરંગ સમય સેબખી સૂક્ષ્મદશાનું સાન છદ્મસ્થને 
ડેતું નથી તેથી પોતાની મિશ્યા-સસ્યક્શ્રદ્ધાનરૂપ અવસ્થાનું તારતમ્ય તેને 
નેશ્ચષય થઈ શકતું નથી પણુ કેવળસાનમાં ભાસે છે એ અપેક્ષાએ ગુણુસ્થાનોાની 
તલટના શ્રાસ્રમાં કહી છે. 

એ પ્રમાણે જે સમ્યફત્વથી બ્રટ થાય તેને સાદિમિથ્યાટછિ કડોએ છીએ, 
ગને પણુ ફરી સસ્યકત્વની પ્રાસ્તિમાં પૂર્વોક્ત પાંચ લખ્ધિએ થાય છે, વિશેષ 
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અહીં એટલું કે--કેઈઇઇ જીવને દશેનમે। ડની ત્રણુ પ્રકુતિએની સત્તા હોય છે તેને 
ઉપશમાવી તે પ્રથમોપશમસમ્યગ્દણિ થાય છે, અથવા કોઈને સમ્યક્મોહનીને 
ઉદય આવે છે અને ખે પ્રકૃતિઓને। ઉદય થતે। નથી તે ક્ષયોપશમસમ્યગ્ટછિ 
થાય છે. તેને ગુણુશ્રેણિ આદિ ક્રિયા તથા અનિવૃત્તિકરણુ હોતાં નથી, અથવા 
કોઇને સિશ્રમાહનીયનેો ઉદય આવે છે અને બે પ્રજુતિઓને। ઉદય થતે। નથી 
તે મિશ્રગુણુસ્થાનને પ્રાસ થાય છે, તેને કરણ થતાં નથી. એ પ્રમાણે સાહિ- 
મિશથ્યાદષિને મિથ્યાત્વ છુઢતાં દશા થાય છે. ક્ષાયિકસમ્યડત્વને વેદકસમ્યગ્ટણટિજ 
પામે છે તેથી તેનું કથન અહોં ક્યું નથી. એ પ્રમાણે સાદિમિશ્યાદેષણિને! જઘન્ય 
તો! મધ્યમએતસુહૂુતમાત્ર તથા ઉત્કૃષ્ટ કિચિતૂન્યુન અષંપુદ્ગલપરાવતૈનમાત્ર 
કાળ નાણુવોા. જુઓ પરિણાસે।ની વિચિત્રતા ! કે-કોઈજીવ તો અગિઆરમા 
ગ્રુણુસ્થાને યથાખ્યાતચાશિત્રિ પામી પાછે મસિથ્યાટદૃષણિ બની કિંચિત્‌ન્યુન અધ- 
પુડ્ગલપરાવતેનકાળસુધી સંસારમાં રૂલે છે ત્યારે કોઇજીત નિત્યનિગોાદમાંથી 
નીકળી મનુપ્ય થઇ આઠ વર્ષની આયુમાં મિથ્યાત્વથી છૂટી અંતર્સુહૂર્લેમાં 
કેવળગાન પામે છે, એમ જાણી પોતાના પરિણામ બગાચ્વાનેો ભય રાખવે! 
તથા તેને સુષારવાનેો ઉપાય કરવા. 

વળી એ સાદિમિથ્યાટષણિને ને થોડો કાળ મિથ્યાત્વનેો ઉદ્યય રહે તો 
ખાહ્યજનપણું નણ થતું નથી, તત્વોનું અશ્રદ્ધાન પ્રગટ થતું નથી તથા વિચાર 
કર્યા વિના યા અલ્પ વિચારથો જ તેને કરી સમ્યકૃત્વની પ્રાસ્તિ થઈ ન્ય છે, 
તથા જે વધણે્‌। કાળ તેને મિશ્યાત્વતે ઉદય રહ તો નેવી અનાદિમિથ્યાદષ્ટિની 
ઇશા હોય છે તેવી તેની પણ દશા થઇ જાય છે, ઝૃહોતમિથ્યાત્વને પશ તે 
ગ્રડણુ કરૈ છે તથા નેગોદાદિકમાં પણુ ફૂલે છે, એનું કાંઈ પ્રમાણુ નથી. વળી 
કાઇ જીવ સસ્યકત્વથી ભ્રણ થઈ સાસાદની થાય છે તે! ત્યાં જધન્ય એક સમય 
તથા ઉત્કુષ્ટ છ આવલી પ્રમાણકાળ રહે છે, તેના પરિણામની દશા વચનક્રારા 
કડી શકાતી નથી, અહોં સૂક્મકાળમાત્ર કોઇ જાતિના કેવળર્તાનગમ્ય પરિણામ 
હેય છે તથા અનંતાનુખેધીને ઉદય થાય છે પણુ મિથ્યાત્વનો ઉદય હેલો નથી, 
તેનું સ્વરૂપ આગમપ્રમાણુથી ન્તણુવું. વળી કેઈ જીવ સમ્યકફત્વથી બ્રણ થઇ 
મિશ્રગુણુસ્થાનને પ્રાતત થાય છે ત્યાં તેને મિશ્રમેહનીયને। ઉદય થાય છે, તેનો 
કાળ મધ્યમએતગઝુંછુલૈમાત્ર છે, તેનો કાળ પણુ શ્રેડો છે એટલે તેના પરિણામ 
પણુ ફેવળજ્ઞાનગસ્ય છે, અહીં એટલું ભાસે છે કે-જેમ કોઇને શિક્ષા આપી તેને 
તે કંઇક સત્ય અને કંઈક અસત્ય એકકાળમાં માને છે તેમ આને તત્વોનું 
શ્રદ્ધાન-અશ્રષદ્ધાન એકફકાળમાં હોય છે, તે મિશ્રદશા છે. 

પ્રશ્ન“-“અમારે તે। જિનદેવ વા અન્યદેવ ખધાય વંદન કરવા યેગ્ય છે.” 
ઇત્યાદિ મિશ્રશ્રષ્ધાનને મિશ્રગુણુસ્થાન કહે છે? 

ઉત્તર--ના, એ તો પ્રત્યક્ષ મિથ્યાત્વદશ। છે; વ્યવહારર્રપ દેવાદિકનું શ્રદ્ધાન 
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થતાં પણુ શિથ્યાત્વ રહે છે તે! આને તો દેવ-ઝુદેવને કાંઇ નિર્ણય જ નથી, 
એટલે આને તો પ્રગટ વિનયશિથ્યાત્વ છે એમ ન્નણુવું. 

એ પ્રમાણે સસ્યક્ત્તસન્સુખ મિથ્યાટદછિએનું કથન કર્યું તથા પ્રસંગે- 
પાતૂ અન્ય પણુ કથન કયું. એ પ્રમાણે જેનમતવાળા મિશ્યાટ્ણિએના સ્વરૂપનું 
નિરૂપણુ કર્યું, અહોં નાનાપ્રકારના મિથ્યાદષ્ટિએનું કથન કર્યું છે તેનું પ્રચે.- 
જન એટલું જ જાણવું કે એ પ્રકારોને આળખી પોતાનામાં ફોઈ એવે દોષ 
હોય તો તંને દૂર કરી સમ્યકશ્રદ્ધાનચુક્ત થવું, પણ અન્યના એવા દોષ નેપ 
કષાયિ ન થવું. કારણુ કૅ-પાતાનું ભલું-બૂરુ તો પાતાના પરિણાસૈ।થી થાય 
છે; જને અન્યને ૩ચિવાન દેખે તા કંઈક ઉપદેશ આપી તેનું પણુ ભધું કરે. 
પોતાના પરિણામ સુધારવાનો ઉપાય કરવો યોગ્ય છે, માટે સર્વ પ્રકારના 
સિશ્યાત્વભાવ છેડી સમ્યગ્દષણિ થવું ચે।ગ્ય છેં, કારણુ કૈ સંસારનું મૂળ મિશ્યાત્વ 
છે, મિશ્ચાત્વસમાન અન્ય કોઈ પાપ નથી એક મિશ્યાત્વ અને તેની સાશ્રે 
અનેતાનુબધીને અભાવ થતાં એકતાલીસ પ્રકુતિઓનોા અંધ તા મઢી જ ન્ય છે,” 
તથા સ્થિતિ એતઃ કાડાકોડીસાગરની રડા નય છે અને અતુભાગ પણ્‌ શ્રાડા 
જ રહી જાય છે, થોડા જ કાળમાં તે મોક્ષપદ પામે છે; પણ મિમ્યાત્વનેો 
સદ્દભાવ રહેતાં અન્ય અનેક ઉપાય કરવા છતાં પણુ મોક્ષ થતો નથી, માટે 

હુરકાઈ કપાયવડે પણુ સર્વ પ્રકારથી એ મિથ્યાત્વનો નાશ કરવે। યોગ્ય છે, 

૧ એ એકતાલીસ પ્રકૃતિઓનાં નામ-મથ્યાત્વ, હૂંડકચંસ્થ્રાન, નપુંસકવેદ, અર્ચંપ્રા- 
પ્રાસૃપારકાર્ગહનન, એક દ્વિ, સ્થાવર, આતાપ, સહન, અપર્યાપ્ઠ, સાધારખગુ, ખઇદ્રિય, 
વૈદ્ષિ, ચૉરિદ્િય, નકેગતિ, નકગત્યાતુપૂવિ, નકાયુ એ સોળ પ્રકાતિઆના બંધનુંકારયુ એક 
મિશ્યાત્વનો ૪ ઉદય છે, તેથી મિથ્યાત્તના એતસમયમાં એ ગોળ પ્રરૃતિએના ખંધનેો 
[વચ્છેદ થાય છ: તથા અતંતાનુગંધોની ચાર, સ્ત્યાઃ નઝ%દ્િ-નિદ્રાનિદ્રા- મઅ્ચલાપ્રચલા એ 


ત્રણુ નિંદ્રા, દુભંગ, દુસ્વર, અતાદેય, ન્યાધપા ર્ય લ-સ્વાતિ-કૃખ્જ, અને વામન એ ચાર 
ર્ચસ્થાન, વજતારાચ-નારાચ-અર્ધનારાય અને #ા1િત એ ચારે ગહનન, અપ્રશગ્તાતિહાયે।- 
ગતિ, સ્ીવેદ, નીચગોત્ર. તિર્યચગતિ, તિર્યચાનુપૃવિ, તિયચાયુ અને ઉદ્યોત એ 2પ પ્રક: 
તિઓએનો ગ્યુચ્છિતી બી'ન સાસાદન ગુગુર્થાનના અંત સમયમાં થાય છે; એ પ્રફાતિઓના 
ભધ અનંતાનુર્બધીતા ઉદર્યાવિના (મશ્યાદષ્ટિમાં કેવળ એક *મિથ્યાત્વથી પપ્સુ થાય છે, તથા 
મિથ્યાત્વના ઉદયવિના સાસાદનમાં કૈવળ અનંતાનુળધીથી પણુ થાય છે, માઢે તેનું કારણુ મિથ્યાત્વ 
અતે અનેતાનુળધી બને નજણુવાં---ગેામદસાર૦ કમેકાંડ?' ગાથા ૯૫-૯૬ અનુવાદક 
“9 અ. “સ. જ. અ અ. જ. ૧. ૧. “જ. જી. અ. ૧. “જી- જેન આળા 


ર એ પ્રમાણે શ્રીમોક્ષમાગે પ્રકાશકશાસ્માં જેનમતવાળા 

ગિથ્યાદષ્ટિઓનું નિરૂપણ કરવાવાળો સાતમે! # 
ર અધિકાર સંપૂણ હ 
બ 
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અધિકાર આઠમો 


ઉપરેશનુ' સ્વરૂપ 


હવે મિથ્યાદષ્ટિજીવાને મોકક્ષમાર્ગનેો ઉપદેશ આપી તેમનો ઉપકાર 
કરવો એજ ઉત્તમ ઉપકાર છે, શ્રીતીર્થકર-ગણ્ષરાદિ પણ એવે જ ઉપાય 
કરે છે માટે આ શાસ્ત્રમાં પણુ તેમના જ ઉપદેશાતુસાર ઉપટદ્દેશ આપીએ 
છીએ. ત્યાં પ્રથમ ઉપદ્દેશનું સ્વરૂપ જાણુવા અથે કંઇક વ્યાખ્યાન કરીએ છીએ, 
કારણુ કે જે ઉપદેશને યથાવત્‌ ન 'પીછાણે તો તે અન્યથા માની વિપરીત 
પ્રવર્તે, માટે અહોં પ્રથમ ઉપરેશતું સ્વરૂપ કડીએ છીએ-- 





જેનમતમાં ઉપદેશ ચાર અનુચોગને આપ્ચો છે, પ્રથમાનુચોગ, કરણાનુ- 
ચેો.ગ, ચરણાનુયોગ અને દ્રવ્યાનુચાગ એ ચાર અનુયે।ગ છે. ત્યાં તીર્થડર--ચક્ર- 
વર્તી" આદિ મહાનપુરુપાનાં ચરિત્ર જેમાં નિરૂપણુ કર્યા હોય તે પ્રથમાનુયોગ 
છે, ગુણુસ્થાન-માર્ગણાદિરૂપ જીવનું, કમનું વા ત્રિલોકાદિનું જેમાં નિરૂપણુ હોય 
તે કરણાનુથોગ છે, ઝૃડસ્થ-સ્ુનિના ધર્મ આચરણુ કરવાનું જેમાં નિરપણુ હેય 
તે ચરણાનુચોગ છે તથા છ દ્રવ્ય સાત તત્ત્વાદિક અને સ્વપરભેદવિન્તાનાદિકનું 


જઇ, 


જમાં નિરૂપણ હોય તે દ્રવ્યાનુયોગ છે. હવે તેનું પ્રયૉજન કડોએ છીએ--- 


પ્રથમાનુચોગનું પ્રયોજન 


પ્રથમાતુયોગમાં તો ચંસારની વિચિત્રતા, 'ુણ્ય-પાપનાં કળ તથા મહા- 
પુરુષોની ગરવ્રત્તિ ઝત્યાદિ નિરૂષણુથી જીવોને ધમમાં લગાવ્યા છે. ન? જીવ 
તુચ્છખુદ્ધિવાન હોય તે ષણુ આ અનુયોગથી પર્મસન્સુખ થાય છે, કારણુ કે 
તે જીવ સૂક્ષ્મનિરૂપણુને સમજતે। નથી, પણુ લૌકિક વાર્તાઓને જ જાણે છે તથા 
ત્યાં તેના ઉપયોગ પણુ લાગે છે, પ્રથમાનુયોગમાં પણુ લોકિકપ્રવૃત્તિરૂપ નિરૂપણ 
હવાથી તેને તે ખરાબર સમજી શકે છે. વળી લે।કમાં તો રાજદિકની કથા- 
એમાં પાપ વા પુણ્યતું પોધણુ છે ત્યાં રાજાદિક મહાષુરૃષોની કથા સાંભળે 
છે પરંતુ તેનું પ્રયાજન જ્યાં-ત્યાંથી પાપને છેડી ધર્મમાં લગાવવાનું પ્રગટ કર્યું 
છે, તેથી તે જીવ કથાઓની લાલચવડે પણ્‌ તેને વાંચે-સાંભળે તે પાછળથી 
પાપને ખૂરું તથા ધર્મને ભલે। જાણી ધર્મમાં રુચિવાન થાય છે. એ પ્રમાણે 
તુચ્છબુદ્ધિવાનાને સમનનવવા માટે આ અનુયોગ છે. “પ્રથમ' અર્થાત્‌ “અવ્યુસન્ઞ- 
મિથ્યાદણિ' તેમના માટે જે અતુયોંગ છે તે પ્રથમાનુયોગ છે, એવે! અથે ગોમ- 


૨૭૨ શ્રી શૌક્ષમાગ પ્રકાશક 





ટ્રંસારની ટીકામાં કર્યે છે. વળી જે જીવોને તત્ત્વજ્ઞાન થયું હોય તેએ આ 
પ્રયમાતુયોગ વાંચે-સાંભળે તો તેમને આ તેના ઉદ્દાહરણુરૂપ ભાસૅ છે. જેમકે- જીવ 
અનાદિનિધન છે તથા શરીરાદિ સચોગી પદાર્થ છે, એમ આ ન્નણુતેો હતે, 
હુવે પુરાણાદિકમાં જીવોના ભવાંતરનું નિરૂપણુ કકું છે તે એ ન્નણુવામાં ઉદા- 
હેરણુરૂપ થયું, વળી આ શુભ-અશુભ-શુદ્ધોપયોગને જાણુતો હતે; વા 
તેના ફળને નાણુતો હતો, હવે પુરાણે।માં તે ઉપષયોગાનો પ્રવૃત્તિ તથા તેનું 
કળ જીવોને જે થયું હોય તેનું નિરૂપણુ કર્યું છે એન આ નાણવામાં ઉદાઠશણુ- 
રૂપ થયું. એજ પ્રમાણું અન્ય પણ્‌ ન્ાણુવું. 

અહોીં ઉદાડરણને! અર્થ એ છે કૈ-જેમ આ જાણતો હતો તેમ જ કઇ 
જીવની અવસ્થા થઇ હાય તે આન! ન્તણુવામાં સાક્ષી થઈ. વળી જેમ કી 
સુભટ છે તે સુભટોની પ્રશેસા અને કાયરોની નિંદા જેમાં હોય એવી કોઇ 
પુરાણુપુરુષાની કથા સાંભળવાથી સુભટતામાં અતિ ઉત્સાહવાન થાય છે, તેમ 
ધર્માત્મા છે તે ધર્મી એની પ્ર્થસા અને પાપીઓની નિદા જેમાં હોય એવી 


૨૪% 


ફોઈ સુરાણુપુરૃષાની કથા સાંભળવાથી ધર્મમાં અતિ ઉત્સાહવાન થાય છે. 
એ પ્રમાણે આ પ્રથમાનુયોગતું પ્રયોજન ન્ણુું. 
કરણાનુયોગનું પ્રયાજન 

કરણુ।નુયોગમાં જીવોની વા કર્મની વિશેષતા તથા ત્રિલેોકાદિકની રત્ના 
નિરૂપણ %રી જીવોને ધમમાં લગાવ્યા છે. જે જીવ ધમેમાં ઉપષ્ોાગ લગાવવા 
ઈચ્છે છે તે, જીવોનાં ઝુણુસ્થાન-મારચણાદિ ભેદ તથા કર્સૌનાં કારણુ-અવસ્થા- 
ફળા કે।ને કોને કેવી કેવી રીતે હોય છે ઇત્યાદિ ભેદ તથા ત્રણુલે।કમાં નક-સ્વર્ગા- 
દિનાં હેકાણાં એળખી પાપથી વિસ થઇ ધમમાં લાગે છે. વળી જે એવા 
વિચારે।માં ઉપયોગ રમી જાય તો! પાપપ્રજૃત્તિ છઢી સ્વયૅ તત્કાળ ધમે ઉપજે 
છે, તથા તેના અભ્યાસથી તત્ત્વસાનની પણુ પ્રાશ્તિ થાય છે. વળી આડું સૂક્ષ્મ અને 
ચથાથે પદાર્થકથન જૈનમતમાં જ છે, અન્ય હેકાણે નથી એવે! તેનો મગિમ। જાણી 
તે જેન્મતને શ્રદ્ધાની થાય છે. બીજુ જે જીવ તત્ત્વસ્રાની હોય તે આ કરણાનુ- 
ચેો!ગને! અભ્યાસ કરે તો! તેને આ તેના વિશેષણુરૂપ ભાસે છે. જેમ જીવા- 
દિકતત્ત્વાને પોતે જાણે છે, હવે તેના જ વિશેષ ( ભેદ ) કરણાનુથોગમાં કર્યા 
છે, તેમાં કોઈ વિરશેષણુ તે! યથાવત નિશ્ચયરૂપ છે તથા કેઈ ઉપચારસહિત 
વ્યતહારરૂપ છે, ફોઇ દ્રબ્ય-ક્ષે ત્ર-કાળ-ભાવાદિકનું સ્વરૂપ પ્રમાણાદિરૂપ છે તથા ફોઇ 
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વ્‌ ત્રથશસુગોન: પ્રચસ શિધ્ત્રારપ્ટસત્રતિજયવ્યુત્શ વા ધ્રતિવાશસાબ્િત્ય  કકૃસોડુયોમોડચિરાર: 
દથમાનુયોશ:--અથે-પ્રથમ અથોત્‌ મિશ્યાદણિ-અવતી : વિશેપસ્ઞાનરહિતતે ઉપદેશ આપવા અથૅ 
જે પ્રટત્ત થયેલે। અધિકાર અથાત્‌ અતુયોગ તેને પ્રથમાનુયોગ કહે છે. ગેમટનજવફાંડ૦ 
ગાથાન ૩૬૧-૭૬૨ની રીકાં-અનુવાદક૦ 
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નિમિત્ત-આશ્રચાદ્ની અપેક્ષાસહિત છે; ઇત્યાદિ અનેકપ્રકારનાં વિશેષણુ ત્યાં નિર્‌- 
પણુ ક્યા છે તેને જેમ છે તેમ જાણીને આ કરણાનુચે।ગને અભ્યારો તે. એ અભ્યા' 
સથી તત્ત્વસ્રાન નિમૈળ થાય છે. જેમ કોઈ એમ તે! જાણુતે। હતે! કે “આ શત્ન છે' 
પરંતુ એ રત્નાના ઘણા ભેદો જાણુતાં તે નિર્મળરત્નનો પરીક્ષક થાય છે, તેમ 
આ તત્ત્વોને જાણુતો તો હતો કૈ “આ જીવાદિક છે' પરંતુ એ તત્ત્વોના ઘણા 
ભેદો જાણે તે તેને તત્ત્વસ્ઞાન નિશળ થાય છે, અને તત્ત્વજ્ઞાન નિમૈળ થતાં પોતે 
જ વિશેષ ધર્માત્મા થાય છે. વળી અન્ય ડૈકાણે ઉપયોગને લગાવે તે! રાગા 
દિકની વૃદ્ધિ થાય તથા છશ્નસ્થનેો ઉપચોગ નિરંતર એકાગ્ર રહે નહિં, માટે 
સાનીપુરુષ આ કરણાનુયોગના અભ્યાસમાં પોતાના ઉપયોગને લગાવે છે, જે 
વડે કેવળસ્તાનવડે દેખેલા પદાર્થોનું જાણુપણું તેને થાય છે, ભેદમાત્ર ત્યાં 
ગ્રત્યક્ષ-અપ્રત્યક્ષના જ છે પણુ ભાસવામાં વિર્દ્ધતા નથી. એ પ્રમાણે અ કર- 
ણાનુયોગનું પ્રયોજન જાણુવું. “કરણુ' એટલે ગણિતકાર્યના કારણુરૂપ જે સૂત્ર, 
તેનો જેમાં “અનુયોગ' અર્થાતૂ અધિકાર હોય તે કરણાતુયેગ છે. આ અનુ- 
યોગમાં ગણિતવર્ણુનની સુખ્યતા છે, એમ સમજવું. 


ચરણાનુચયોગનુ' પ્રયોજન 


ચરણાનુચોગગમાં નાનાપ્રકારનાં ધર્મસાધન નિરૂપણુ કરી જીવોને પડમાં 
લગાવીએ છીએ. જે જીવ, હિત-અહિતને જાણુતો નથી અને હિંસાદિ પાપ- 
કાર્યો માં તત્પર થઇ રહ્યો છે, તેને જેમ તે પાપકાર્ચૌને છેડી ધયેકાર્યોઈમાં નેડાય તેમ 
અહોં ઉપદેશ આપ્યો છે, તેને જાણી જિનપધર્માચરણુ કરવાને સન્‍્સુખ થતાં તે જીવ 
ઝૃહસ્થ-સુનિધમનું વિધાન સાંભળી પોતાનાથી જેવો! ધમે સધાય તેવા ધર્મસાપધ- 
નમાં લાગે છે. એવા સાધનથી કષાય પણુ મંદ થાય છે અને તેના ફૂળમાં એટલું 
તે! થાય છે કૈ તે જુગતિનાં દુ:ખ ન પામતાં સુઞગતિનાં સુખ પામે. વળી એવા 
સાધનથી જનમતનાં નિમિત્ત પણુ બન્યાં રહે છે, ત્યાં તેને તત્ત્થ્ઞાનની પ્રાસિ 
થવાની હોય તો થઇ જાય. ખીજુ જે જીવ, તત્ત્વજ્ઞાની થઈ આ ચરણાનુયોગને 
અભ્યાસે છે તેને એ ખધાં આચરણુ પોતાના વીતરાગભાવ અનુસાર ભાસે 
છે. એકદેશ વા સર્વદેશવીતરાગતા થતાં એવી શ્રાવક-સુનિદશા થાય છે, કારણુ 
કે એ એકદેશ-સર્વદેશવીતરાગતા અને આ શ્રાવક-સુનિદશાને નિમિત્ત-વૈમિ- 
ત્તિકપણું હોય છે, એમ જાણી શ્રાવક-સુનિધર્મના ભેદોને એળખી જેવે 
પોતાનો વીતરાગભાવ થયે! હેય તેવે તે પોતાના યોગ્ય ધર્મ હોય તેને સાધે 
છે. તેમાં પણુ જેટલે એશ વીતરાગતા હોય છે તેને તે કાર્યકારી જાણે છે, 
જેટલે એશ રાગ રહે છે તેને હેય જાણુ છે તથા સંપૂણુ વીતરાગતાને પરમ- 
ધર્મ માને છે. એ પ્રમાણું ચરણુાતુચે।ગતું પ્રચાજન છે. 
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દ્રવ્યાનુચોાગનુ  પ્રચોજન 

દ્રવ્યાનુયોગમાં દ્રવ્યોના અને તત્ત્વોના નિરૂપણુવડે જીવોને ધર્મમાં લગા- 
વીએ છીએ. જે જીવ, જીવઅજીવાદિ દ્રવ્યોને વા તત્ત્વોને અએળખતે। નથી તથા સ્વ- 
પરને ભિજ્ઞ નણુતો નથી તેને હૈતુ-દૃછાંત-યુક્તિ અને પ્રમાણુનયાદિવડે તેનું સ્વરૂપ 
એ પ્રમાણે અહોં બતાવ્યું છે કે જેથી તેને તેની પ્રતીતિ થઈ જાય; અને તેના 
અભ્યાસથી અનાદિ અજ્ઞાનતા ટ્રર થક અન્યમતનાં કલહ્પિતતત્ત્વાદિક જુઠૉં 
ભાસે ત્યારે જૈનમતની પ્રતીતિ પણુ થાય, તથા ને તેના ભાવને અભ્યાસ રાખે 
તે। તેને તુર્ત જ તત્ત્વજ્ઞાનની પ્રાપ્તિ થઈ જાય. વળી જેને તત્ત્વર્ાન થયું હોય 
તે જીવ આ દ્રવ્યાનુચોગને અભ્યાસ કરે તો તેને પોતાના શ્રદ્ધાનાનુસાર એ ખધાં 
કથન ગપ્રતિભાસે છે. જેમ કેઈઇઇએ, કે!ઇ વિઘા શીખી લીધી હોય પણુ જો તે 
તેને અભ્યાસ રાખ્યા કરે તો તે યાદ રહૈ, ન રાખે તો ભૂલી જાય; તેમ આને 
તત્ત્વજ્ઞાન તે! થયુ' છે પરંતુ જે તે દ્રવ્યાનુચોગનેો અભ્યાસ કર્યા કરે તે તે 
તત્ત્વજ્ઞાન ટકી રહે, ન કરે તો ભૂલી પણુ જય. અથવા સંક્ષેપતાથી તત્વજ્ઞાન 
થચું હતું તે અહીં નાનાયુક્તિ-હેતુ-ટછટાંતાદિવડે સપણ થઇ જાય તે! પછી તેમાં 
શિથિલતા થઈ શકે નહિ અને તેના અભ્યાસથો રાગાદિક ઘટવાથી અલ્પકા- 
ળમાં મોક્ષ સધાય. એ પ્રમાણે દ્રવ્યાનુચોગનું પ્રયોજન જાણવું. હવે એ અનુ- 
ચોગોમાં જેવાપ્રકારથી વ્યાખ્યાન છે તે અહોં કડોએ છીએ-- 

પ્રથમાનુયોગમાં વ્યાખ્યાનનુ' વિધાન 

પ્રથમાનુથોગમાં જે મૂળક્થાઓ છે તે તો જેવી છે તેવો જ નિરૂપવામાં 
આવે છે તથા તેમાં પ્રસંગોપાત્‌ જે વ્યાખ્યાન હોય છે તે કોઇ તે જેવું ને 
તેવું હોય છે તથા કેઈ ગ્રૅથકર્તાના વિચારાતુસાર હોય છે, પરંતુ ત્યાં પ્રચે।- 
જન અન્યથા હોતું નથી. તેતું ઉદાહરણુ-જેમ, તીથકરટેવોના કલ્યાણકે।માં ઈંદ્રો 
આવ્યા એ કથા તે! સત્ય છે, પરંતુ ત્યાં ઇદ્રં સ્તુતિ કરી તેનું જે અહીં વ્યા- 
ખ્યાન કર્યું, ત્યાં ઇન્દ્રે તો અન્યપ્રકારથી જ સ્તુતિ કરી હતી અને અહોં 
ગ્રંથકર્તાએ અન્યપ્રકારથી જ સ્તુતિ કરવી લખી, પરંતુ અહોં સ્તુતિરૂપ પ્રચાજન 
અન્યથા નથી. વળી જોઇને પરસ્પર વચનાલાપ થયે હોય ત્યાં તેમને તે! અન્ય- 
પ્રકારથી જ અક્ષરો નીકળ્યા હતા અને અહોં ગ્રૅથકર્તાએ અન્યપ્રકારથી જ કહ્યા, 
પરંતુ ત્યાં પ્રચોજન એક જ દર્શાવે છે. નગર-વન-સંગ્રામાદિકનાં નામાદિક તે 
જેમ છે તેમ જ લખ્યાં, પરંતુ ત્યાં વણેન, હીનાધિક પણુ પ્રચોજનને પોષક 
નિરૂપવામાં આવે છે. ઉંત્યાદિ એજ પ્રમાણે સમજવું. વળી પ્રસંગરૂપ કથાએ। 
પણુ ગ્રૅથફર્તા પોતાના વિચારાતુસાર કહે છે; જેમ પર્મપરોક્ષામાં મૂર્ખની કથા 
લખી ત્યાં એ*જ ફથા” મનોવેગે કડો હતી એવે કાંઇ નિયમ નથી, પરંતુ મૂર્ખ- 


અધિકાં૨ આડેમોા-ઉપરેશતું સ્વરૂપ ૨્ડ્પ 





પણાને પોષક જ એવી કોઈ વાર્તા કડી હતી એવે અભિપ્રાય અહીં પોષણુ 
કરે છે. એજ પ્રમાણે અન્ય હૈકાણુ પણુ સમજવું. 

પ્રશ્ન--અયથાર્થ કહેવું તો જેનશાસ્ત્રોમાં સંભવે નજિ ! 

ઉત્તર--અન્યથા તે] તેનું નામ છે કે ને પ્રથાજન અન્યનું અન્ય પ્રગટ 
કરવામાં આવે, જેમ-કે।ઇને ક્યું કે તું ફ્લાણાને “આ પ્રમાણે' કહેજે, હવે 
તેણે તેજ અક્ષર તે! ન કહ્યા પરંતુ તે જ પ્રયાજનસહિત કહ્યા તો તેને મિથ્યા- 
વાદી કહેતા નથી, અહં એમ ન્ણુવું કે-ને જેમ છે તેમ લખવાને! સંપ્રદાય 
હોય તે! કોઇએ ઘણા પ્રકારથી વૈરાગ્યચત્વન કયું હતું તેનું સર્વ વણુન લખતાં 
ગ્રોથ વધી જાય તથા કાંઇ પણુ લખવામાં ન આવે તે! તેને ભાવ ભાસે નહિ, 
માટે વૈરાગ્યના ઠેકાણે પોતાના વિચારાનુસાર થોડુંઘણું વેરાગ્યપાષક જ કથન કરે 
પણુ સરાગપોાષક ન કરે તે। ત્યાં અન્યથા પ્રચે।1જન ન થ્રી, તેથી તેને અય- 
થાર્થ કહેતા નથી. એજ પ્રમાણે અન્ય ઠેકાણુ પણુ સમજવું. 


વળી પ્રથમાતુયોગમાં જેની સ્ુખ્યતા હોય તેને જ પોષવામાં આવે છે. 
જેમ કેઈએ ઉપવાસ ડર્યા તેનું ફૂળ તો અલ્પ હેતું, પરંતુ તેને અન્ય ધમે- 
પરિણુતિની વિશેષતા થવાથી ઉચ્ચપદની પાસિ થઈ ત્યાં તેને ઉપવાસનું જ કૂળ 
નિર્‌પણુ કરે છે. એજ પ્રમાણે અન્ય ઠેકાણું પણુ સમજવું. વળી જેમ કોઇએ 
શીળનો જ પ્રતિસ્ઞા દેઢ રાખી વા નમસ્કારમંત્રનું સ્મરણુ ડ્યું વા અન્ય ધર્મ- 
સાધન કયું અને તેને કણ દ્રર થયાં-અતિશય પ્રગટ થયા, ત્યાં તેનું જ એવું 
ફળ નથી થયું પણુ અન્ય કે।ઈ કર્મના ઉદયથી એવાં કાય થયાં તોપણુ તેને તે 
શીળાદિકના જ કેળરૃપે નિરૂપણુ કરે છે, એજ પ્રમાણે કોઇએ પાપકાર્ય કર્યું, 
તેને તેનું જ તેવું ફૂળ તે નથી થયું પણુ અન્ય કર્મના ઉદયથી નીચગતિ પ્રાસ 
થઈ વા કણ્ાદિક થયાં, છતાં તેને તેજ પાપના ફળરૂપે નિરૂપણુ કરે છે. ઇત્યાદિ 
એજ મ્રમાણે સમજવું, 

પ્રશ્ન--એમ જુઠાં ફળ દર્શાવવાં તો યોગ્ય નથો, એવાં કથનને પ્રમાણુ 
કેમ ફરીએ ? 

ઉત્તર--જે અજ્તાનીજીવ, ઘણુંક્‌ળ દર્શાવ્યા વિના ધમેમાં ન નનેડાય વા 
પાપથી ન ડરે, તેનું ભલું કરવા અર્થે એ પ્રમાણે વણન કરીએ છીએ. અહીં 
જુઠે તો ત્યારે હોય કે જ્યારે ધર્મના કૂળને પાપનું ફળ તથા પાપના ફળને 
ધર્મતું ફૂળ બતાવીએ, પણુ એમ તે! છે નહિ. જેમ દશ પુરુષ મળી કે 
કાર્ય કરૈ ત્યાં ઉપચારથી કોઈ એક પુરૃષે કર્યું પણુ કહીએ તો ત્યાં દ્રોષ નથી; 
અથવા જેના પિતાદિકે કોઈ કાર્ય કર્યું હોય તેને એકજાતિ અપેક્ષાએ ઉપ- 
ચારથી પુત્રાદિકે કર્યું પણુ ક્ડીએ તે। ત્યાં દોષ નથી, તેમ ઘણાં શુભ વા અશુભ- 


૨૭૬ શ્રી દ શાફમાર્ગ પ્રકાશક 





કાર્ચોનું કઃ કો થયું ચે લો. તેને ઉપચારથી શક પશ. વા 1 અશુભકાર્યનું 
ફળ કહીએ તે ત્યાં દોષ નથી; અથવા કેો!ઈઇ અન્ય શુભ વા અશુભકાર્યનું 
ફળ થયું હોય છતાં તેને એકજાતિ અપેક્ષાએ ઉપચારથી કોઇ અન્ય જ શુભ 
વા અશુભકાર્યનું ફળ કહીએ તે ત્યાં દોષ નથી. ઉપદેશમાં તો કેઈ ઠેકાણે 
વ્યવહાર વર્ણન છે તથા કે!ઇ ઠેકાણુ નિશ્ચય વર્ણન છે. હવે અહોં ઉપચાર- 
રૂપ વ્યવહાર વર્ણન કર્યું છે, એ પ્રમાણે તેને પ્રમાણુ કરવું પણુ તેને તારતમ્ય- 
રૂપ ન માની લેવું, તારતમ્ય તો કરણુનુચોગમાં નિરૃપણુ કર્યું છે ત્યાંથી જાણવું. 

વળી પ્રથશ્વાનુયોગમાં ઉપચારરૂપ કોઇ ધર્ચઅંગ થતાં ત્યાં સેપૂર્ણે ધમે 
થયે! કહીએ છીએ; જેમ જીવોને શેકા-કાંક્ષાદિ ન કરતાં તેને સસ્યકત્વ થયું 
કહીએ છીએ; પણુ કોઇ એક કાર્યમાં શંકા-કાંક્ષા ન કરવામાત્રથી તે। સમ્ય- 
ફત્વ ન થાય, સમ્યકત્વ તો! તત્ત્વશ્રદ્ધાન થતાં જ થાય છે; પરંતુ અહોં નિશ્ચય 
સમ્યકૃત્વને। તે વ્યવહારસમ્યકૂત્વમાં ઉપચાર કયો તથા વ્યવહારસમ્યકૂત્વના કોઇ 
એક એગમાં સંપૃણું જ્યવહારસમ્યડત્વનો ઉપશ્ચાર કર્યો; એ પ્રમાણે તેને ઉપ- 
ચારથી સસ્યકૂત્વ થયું કહીએ છીએ. વળી કે:ઇને જૈનશાસ્્રનું એક અંગ નણુતાં 
સમ્યમૂસાન થયું કડીએ છીએ, હુવે સમ્યકૂસ્ાન તો સંશયાદિરહિત તત્ત્વસાન 
થતાં જ થાય, પરંતુ અહોં પુર્વવત્‌ ઉપચારથી સમ્યગ્સાન કહોએ છીએ. તથા 
જોઇ રૂડું આચરણુ થતાં સમ્યકૂચારિત્ર થયું કડોએ છોએ, ત્યાં જેણે જૈનધમે 
અએગીકાર કયો હોય અથવા કોઇ નાની-મોટી પ્રતિજ્ઞા ગ્રહણુ કરી હોય તેને 
શ્રાવક કહીએ છીએ, હુવે શ્રાવક તે પેચમગુણુસ્થાનવતીં થતાં જ થાય છે પરંતુ 
પૂર્વવત્‌ ઉપચારથી આને પણુ શ્રાવક કહ્યો છે. ઉત્તરમુરાણુમાં શ્રેલિકને શ્રાવકોત્તમ 
કહ્યો પણુ તે તે અચંચમી હતે।, પરંતુ જેની હતો માટે કહ્યો. એ પ્રમાણે અન્ય 
રેકાહે પણુ સમજવું. વળી કોઇ સમ્યકૃત્વરહિત સુનિલિગ ધારણ્‌ કરે વા કોઇ 
દ્ર્યથી પણુ અતિચાર લગાવતે। હોય છતાં તેને પણુ અહીં સુનિ કહોએ છોએ, 
હવે સુનિ તો છડ્ડુ'આદિ ગુણુસ્થાનવતી” થતાં જ થાય છે પરંતુ પૂર્વવત્‌ ઉપ- 
ચારથી તેને સુનિ કહ્યો છે. સમવસરણુસભામાં સઝ્ુનિઓની સં'્યા કહો ત્યાં 


કોઇ બધાય શુષ્ટ્ ભાવહિંગીસુનિ નહોતા પરંતુ ઝુનિલિંગ ધારવાથી ત્યાં બધાને 
ઝુનિ કહ્યા; એજ પ્રમાણે સર્વ ઠેકાણુ સમજવું. 


વળી શાડી ધર્મખુહ્િથી કોઇ અનુચિતકાર્ય ફરે તેની પણુ 
પ્રશેસા કરવામાં આવે છે. જેમ વિષ્ણુકુમારે સુનિજનોનોા ઉપસર્ગ ડ્ર કર્યો તે 
તરો ધર્માનુરાગથી કર્યો, પરંતુ સ્રુનિપદ છેડી આ કાર્ય કરવું યોગ્ય નહોતું, 
કારણુ કે જે એવું કાર્ય તો ગૃહસ્થધર્મમાં સંભવે છે; હવે ગૃહચ્યધર્મથી તે! મુનિધર્મ 
શ્રેષ્ટ છે એટલે ત્રેટ ધમને છોડી નીચે! ધર્મ અંગીકાર કર્યો તે તો અયોગ્ય છે, 
પરંતુ વાત્સહ્યએગની ગ્રધાનતાથી અહો' વિષ્ણુકુમારની પ્રશંસા કરી; પણુ એ 


અધિકાર આખાઠમેો-ઉપરદેશછું સ્વરૂપ ૨૭૭ 





છળવડે ખીજાઓએ મશ્રેણધર્મ છેડી નીચે! ધર્મે એગીકાર કરવે। યોગ્ય નયી, 
વળી જેમ ગાવાળીઆએ સુનિને અસ્નિવડે તપાવ્યા એ કાર્ય તે તેણે કરૂણા।થી 
કર્યું, પરંતુ આવ્યા ઉપસર્ગને ટ્ર કરતાં તો સહજઅવશ્થામાં જે શીતાદિકને 
પરીષહુ થાય છે તે ટ્ર થતાં ત્યાં રતિ માની લેવાનું કારણુ થાય છે, અને 
તેમને રતિ તે! કરવી નથી માટે ત્યાં તો ઉલટો ઉપસર્ગ થાય છે, એટલા માટે 
વિવેક્ઠી તો ત્યાં શીતાદિનો ઉપચાર કરતા નથી; પરંતુ ગોવાળીએ અવિવેકો 
હતો અને કરૂણાવડે તેણે આ કાર્ય કર્કું તેથી તેની અહો પ્રશેસા કરી, પણુ તેથી 
બીજાઓએ પર્મપદ્ધતિમાં જે વિરૂદ્ધ હાય તે કાર્ય કરવું યોગ્ય નથી. વળી જેમ 
વજકરણુરાન સિંહોદરરાજાને નસ્‍સ્યો નહે પણુ મુદ્રિકામાં પ્રતિમા રાખી, 
હવે મોટા સે।ટા સમ્યગ્દછિએ રાજાદિકેોને નમે છે તેનો દોષ નથી, તથા 
સુદ્રિકામાં પ્રતિમા રાખવાથી અવિનય થાય-યથાવત વિધિથો એવી પ્રતિમા 
પણુ હાય નહિ તેથી એ કાયમાં તો દોષ છે, પરંતુ તેને એડું જ્ઞાન નહેતું, 
તેને તો! ધર્માનુરાગથી “ડં ખીજાઓ ને નઝું નહિ' એવી ખુદ્ધિ થઇ માટે તેની 
મર્શસા કરી, પણુ એ છળથી ખીન્વએએ એવાં કાર્ય કરવાં યોગ્ય નથી, વળો 
કોઈ પુરુષોએ પુત્રાદિકની પ્રાસિ અર્થે વા રેગ-કછાદિક હરર કરવા અર્થે ચેત્યા- 
લય--પૂજનાદિ કાર્ય કયાં વા નમસ્કારમંત્ર સ્મરણુ કર્યા, હવે એ પ્રમાણે કરતાં 
તે નિઃકાંક્ષિતયુણુનો અભાવ થાય છે, નિદાનબેધ નામનું આર્તધ્યાન થાય છે 
તથા એતરંગમાં પાપનું જ પ્રયોજન હાવાથી પાપનો જ ખેૅધ થાય છે, પરંતુ 
માહિત થઇને પણ ઘણા પાપષખંધના કારણુરૂપ કુદેવાદિકનું પૂજનાદિક તે! તેણે 
ન કર્યું! એટલે જ ગુણુ ગ્રહણુ કરી અહો તેની પ્રશેસા કરીએ છીએ; પણુ 
એ છળથી ખીજઓએ લૌકિકકાર્યો અથે પર્મસાધન કરવું યોગ્ય નથી. એજ 
પ્રમાણે અન્ય ઠેકાણે પણુ સમજવું. એજ પ્રમાણે પ્રથમાતુયોગમાં અન્ય કથન 
પણુ હોય તેને યથાસશવ સમજવાં; પરંતુ બ્રમરૂપ થવું નહિ. હવે કરણુનુ- 
યોગમાં કેવાપ્રકારથી વ્યાખ્યાન છે તે અહો કહોએ છોએ- 


કર્ણાનુથોગમાં વ્યાખ્યાનનું વિધાન 


જેમ કેવળસ્તાનવડે ન્નણ્યું તેમ કરણુાતુયોાગમાં વ્યાખ્યાન છે, તથા કેવળ- 
સાનવડે તે! ઘણું જાણ્યું પરંતુ આત્માને કાર્યકારી જીવ-કર્માદિકનું વા ત્રિલે।- 
કાદિકતું જ આમાં નિરૂપણુ હોય છે, તેનું પણુ સર્વ સ્વરૂપ નિરૂપણુ થઇ શકતું 
નથી માટે જેમ વચનગાચર થાય અને છલ્વસ્થના જ્ઞાનમાં તેને! કઇક ભાવ ભાસે, 
એ પ્રમાણે અહીં સકેોચપૂર્વક નિરૂપણુ કરવામાં આવે છે. અહોં ઉદાહરણુ-જેમ, 
જીવોના ભાવે।ાની અપેક્ષાએ ગુણુસ્થાન કહ્યાં છે પણુ તે ભાવ અનંતસ્વરૂપસહિત 
હોવાથી વચનગોાચર નથી, તેથી ત્યાં ઘણા ભાવોની એકજાતિ કરી ચોદ ગુણુ- 


૨૭૮ શ્રી માક્ષમાગ' પ્રકારાક 





સ્થાન કહ્યાં, જીવ ન્નણુવાના અનેકપ્રકાર છે છતાં ત્યાં સુખ્ય ચૌદ માર્ગણુ।ઓનું 
નિરૃપણુ કયું, કર્મપરમાણુ અનતપ્રકારની શક્તિસહિત છે છતાં તેમાં ઘણાની 
એકજાતિ કરી આઠ વા એક્સોઅડતાલીય પ્રકૃતિ કહી, ત્રણુ લોકમાં અનેક 
રચના છે છતાં ત્યાં સુખ્ય કેટલીક રચના નિરૂપણુ ડરી તથા પ્રમાણુના અનંત 
ભેદ્ટ છે છતાં ત્યાં સંખ્યાતાદિ ત્રણુ ભેદ વા તેના એકવીસ લેદ નિરૃપણુ કર્યા, 
એ પ્રમાણે અન્ય ઠૅકાણે ષણુ સમજવું. 


વળી કરણ્‌ાનુચોગમાં-જેકે વસ્તુના દ્રવ્ય, ક્ષેત્ર, કાળ અને ભાવાહિક 
અખડત છે તોપણુ છલ્લસ્થને તેનું હીનાધિક જ્ઞાન થવા અર્થે પ્રદેશ, સમય 
અને અવિભાગપ્રતિચ્છેદાદિકની કલ્પના કરી તેવું પ્રમાણુ નિરૂપણુ કરવામાં 
આવે છે, એક વસ્તુમાં જુદાજુદા ગુણ્‌। વા પર્યાયોના ભેદ કરી નિરૂપણુ કરીએ 
છીએ તથા જીવ--પુદ્ગાલાદિક જેકે ભિન્ન ભિન્ન છે તોપણુ સંખંધાદિકવડે 
વા અનેક દ્રવ્યથી નિપનજેલા ગતિજાતિ આદિ ભેદોને એક જીવના નિરૃપણુ કરે છેઃ 
ઠત્યાદિ વ્યાખ્યાન વ્યવહારનયની પ્રધાનતા સહિત સમજવું. કારણુ કે-વ્યવહાર 
વિના વિરેષ જાણી શકાય નહિ. વળો કોઇ ઠેકાણે નિશ્ચય વણન પણુ હાય 
છે, જેમ કે-જીવાદિક દ્રવ્યોનું પ્રમાણુ નિરૂપણુ ક્યું ત્યાં જુદાંજુદાં એટલાં જ 
દ્રવ્ય છે, તે ચથાસંભવ નાણી લેવાં. 

વળી ફરણા।ાનુચોગમાં જે કથન છે તેમાં કોઈ તો છદ્મસ્થને પ્રત્યક્ષ-અનુ- 
માનાદિગેચર થાય છે, પણુ જે ન થાય તેને આર્તા પ્રમાણ્વડે જ માનવાં. 
જેમ જીવ-પુદ્ગલના સ્બ્રળ ધણાકાળસ્થાયી મતુષ્યાહિંપયાંય વા ઘટાદિપર્યાંય 
નિરૂપણુ કર્ચા તેનાં તો પ્રત્યક્ષ-અતુમાનાદિક થઈ શકે છે પરંતુ સમચે સમચે 
થતા સૂક્મપરિણુમનની અપેક્ષાએ જ્તઞાનાદિકના તથા સ્નિગ્વ-રૂક્ષાદિકના 
એશેાનું જે નિરૂપણુ ક્યું છે તે તો આજ્તાથી જ પ્રમાણુ થાય છે. એજ પ્રમાણે 
અન્ય ઠેકાણું પણુ સમજવું. 

કરણૂ।તુયોગમાં છવ્મસ્થેની પ્રવૃત્તિ અનુસાર વણુન નથી પણુ કેવળસ્ઞાન- 
ગમ્ય પદાથીનું નિરૂપણુ છે. જેમ કોઈજીવ, દ્રવ્યાદિકના વિચાર કરે છે તથા 
ત્રતાદિક પાળે છે તો'પપણુ તેને એતરંગ સમ્યકત્વ-ચારિત્રશક્તિ નહિ હોન્રાથી 
સિથ્યાદેછિ-અત્રતી કડોએ છીએ; તથા કોઇજીવ, દ્રવ્યાદિકના વા વ્રતાદિકના 
વિચારરહિત છે, અન્ય કાર્યોમાં પ્રવર્તે છે વા નિંદ્રાદિવડે નિવિચાર થઇ રહે 
છે તોપણુ તેને સમ્યકૃત્વાદિશક્તિના સદભાવ હોવાથી સસ્યગ્ટછિ વા ત્રતી 
કહોએ છીએ. વળી કેઈજીવને કષાયોની પ્રવૃત્તિ તો ઘણી છે પણુ ને તેને 
અ'તરગ કષાયશક્તિ થોડી છે તો તેને મૅંદકષાયિ કહોએ છીએ, તથા ફે।ઇઇજીવને 
કષાયોની પ્રવૃત્તિ તો થોડી છે પણુ ને તેને અંતરંગ કષાયશક્તિ ઘણી છે તે 


અધિકાર આડમો-ઉપરેશતું સ્વરૂપ ર્હક 





તેને તીત્રકષાયિ કહોએ છોએ. જેમ વ્યંતરાદિદેવો! કષાયોથી નગરનાશાદિકાયે 
કરે છે તેપણુ તેમને થોડી કષાયશક્તિ હોવાથી પીતલેશ્યા કષી તથા અકે'દ્રિયાદિક- 
જીવે! કંષાયકાર્ય કરતા જણાતા નથી તે।પણુ તેમને ઘણી કષાયશક્તિ હોવાથી 
મુષ્ણાદિ લેશ્યાએ હો, વળી સર્વાર્થસિદ્ધિના દેવો કષાયરૃપ થોડા પ્રવર્તે છે 
તે।'પણુ તેમને ઘણી કષાયશક્તિ હોવાથી અસંયમી કહ્યા તથા પંચમગુણુસ્થાનવતી- 
જીવ વ્યાપાર અને અખ્રહ્માચર્યાદિ કષાયકાર્યરૂપ ઘણુ! પ્રવર્તે છે તોપણુ તેને 
મેદકંષાયશક્તિ હોવાથી દેશસંયમી કહ્યો. એજ પ્રમાણે અન્ય ઠેકાણે પણુ સમજવું. 

વળી કોઈ જીવને :સન-વચન-કાયાની ચેષ્ટા થોડી થતી દેખાય છે તે- 
પણુ કર્માકર્ષણુશક્તિની અધિકતાની અપેક્ષાએ તેને ઘણે। યોગ કહ્યો તથા 
જોઈને ઘણી ચેષા દેખાય છે તે'પણુ એ કર્માકર્ષણુ શક્તિની હીનતાથી અહ્ષયોગ 
કહ્યો. જેમ કેવળસ્તાની ગમનાદિકિયારહિત થયા હોય તેોપણુ તેમને ઘણુ! યોગ 
કહ્યો, ત્યારે બે ઇંદ્રિયાદિજીવાો ગમનાદિકિયા કરે છે તોપણુ તેમને અલ્પયોગ 
કહ્યો. એજ પ્રમાણે અન્ય ઠેકાણે પણુ સમજવું. 

વળી કે!ઈ ઠેકાણે જેની વ્યક્તતા તો કાંઇ ભાસતી નથી તેપણ સૂક્મ- 
શક્તિના સદભાવથી તેનું ત્યાં અશ્તિત્વ કદ્યું; જેમ સ્રુનિને અખ્રહ્યાચયે તે! કાંઇ 
નથી તોપણુ નવમા ગુણસ્થાન સુધો તેમને મૈત્રુનસંજ્ઞા કહી; અહમિદ્રોને દુઃખતું 
કરણ તે! કોઈ વ્યક્ત નથી તેપણ તેમને કદાચિત્‌ અશ્ાતાના ઉદય કહ્યો 
તથા નારકીઓને સુખનું કારણુ તે! કોઇ વ્યક્ત નથી તેોપણુ તેમને કદાચિત્‌ 
શાતાને। ઉદય કહ્યો, એજ પ્રમાણે અન્ય ઠેકાણે પણુ સમજવું: 

કરણુાનુયોગમાં સમ્યગ્ટર્શન-સ્ાન-ચારિત્રાદિકધમેનું નિર્‌ૂપણુ કમેપ્રકૃતિએના। 
ઉપશમાદિકની અજૈક્ષાસહેત સૂક્મશક્તિ જેવી હોય તેમ ગુણસ્થાનાદિકમાં 
નિરૂપણુ કરે છે, અથવા સમ્યગ્ટર્શાનાદિકના વિષયભૂત જીવાદિકનું નિરૂપણુ પણુ 
સૂદમભેદાદિપૂર્વક કરે છે, અહીં કોઈ કરણુાનુચોગ અનુસાર ઉદ્યમ કરે તો 
તેમ થઈ શકે નષ્ડિ; કરણુ[તુયોગમાં તે। યથાર્થ પદ્દાથે જણાવવાનું પ્રયોજન 
સુખ્ય છે પણ આચરણુ કરાવવાની સુખ્યતા નથી. માટે પોતે તે ચરણાનુયોગ 
અનુસાર પ્રવર્તે અને તેનાથી જે કાર્ય થવાનું હોય તે સ્વયમ જ થાય છે; 
જેમ પોતે કમો ઉપશમાદિ કરવા ઇચ્છે પણુ તે કેવીરીતે થાય ? માથે પોતે 
તો તત્ત્તાદિકનો નિશ્ચય કરવાનો ઉદ્યમ કરે અને તેનાથી ઉપશમાદિસમ્યકૃત્વ 
સ્વયમ જ થાચ છે. એજ પ્રમાણે અન્ય ઠેકાણે સમજવું. એક અતર્ઝુફૂર્તમાં અગી- 
આ[રમા ગુણુસ્થાનથી પડી કમથી મિથ્યાટ્પ્ટિ થઇ વળી પાછે ચઢો કેવળ 
સ્તન ઉપનવે છે, હવે એવા સમ્યકૃત્વાદિકના સૂક્ષ્મભાવ કાંઈ ખુદ્ધિગોચર થતા 
નથી માટે તેને કરણાનુયાગ અતુસાર જેમ છે તેમ નણી તો લે પરંતુ પ્રવૃત્તિ 
તો ખુદ્ધિગોચર જેમ ભલું યાય તેમ કરે. 


૨૬૮૦ શ્રી સોહ્ામાર્ગ પ્રકાશક 





વળો કરણાનુયોગમાં પણુ કોઇ ઠેકાણે ઉપદેશની સુ'ખ્યતાપુર્વક વ્યાખ્યાન 
હોય છે તેને સર્વથા તેમ જ ન માનવું. જેમ હિંસાદિકના ઉપાયને કુમતિત્તાન 
કહ્યું, અન્યમતાદિકના શાસ્ત્રાભ્યાસને કુક્રુતસાન કલ્યું તથા ખૂરું દેખાય-શહું 
ન દેખાય તેને વિભંગસ્તાન કદ્યું; હવે તે તે! તેને છોડાવવા માટે ઉપરેશ- 
રૂપે એમ કહ્યું છે પણુ તારતમ્યથી તો મિથ્યાદષ્ટિનું બધુંય જ્ઞાન ુસ્તાન છે 
અને સસ્યગ્દષ્ટિનું ખધુય જ્ઞાન સુસ્તાન છે. એજ પ્રમાણુ અન્ય ઠેકાણું પણુ 
સમજવું. વળી કેઈ ડેકાણે સ્થ્રૂળાકથન ગ્યું હેય તેને તારતસ્યરૂપ ન 
જાણુવું; જેમ વ્યાસથો ત્રણુ ગુણી પરિધિ કહીએ છીએ, પણુ સૂક્મપણાથો 
ત્રણુગુણીથી કંઈક અધિક હોય છે. એમ જ અન્ય ઠેકાણું પણુ સમજવું. 
વળી કેઇ ઠેકાણુ સુખ્યતાની અપેક્ષાએ વ્યાખ્યાન હોય તેને સર્જ ગ્રકારરૂપ 
ન જાણવું. જેમ મિથ્યાદષ્ટિ અને સાસાદનગુણુસ્થાનવાળા જીવોને પાપજીવ 
કહ્યા તથા અસંયતાદિગુણસ્થાનવાળા જીવોને પુણ્યજીવ કહ્યા, એ તો સુખ્ય" 
પણ્‌ાથી એમ કહ્યું છે પણુ તારતમ્યતાથી તે। ખંનેમાં યથાસંભવ પાપ-સુણ્ય 
હિય છે. એજ પ્રમાણે અન્ય હૈકાણુ પણુ સમજવું. એ પ્રમાણુ તથા અન્ય 
પણુ નાનાપ્રકાર હેય છે તે યથાસ'ભવ સમજવા. એ પ્રમાણ કરણાનુયોગમાં 
બ્યાખ્યાનનું વિધાન દર્શાવ્યું. હુવે ચરણુ।નુયોગમાં કેવીરીતે વ્યાખ્યાન છે તે 
અહીં દર્શાવીએ છોએ- 


ચરણાનુયાોગમાં વ્યાખ્યાનત્તું વિધાન 


ચરણાનતુયોગમાં જેમ જીવોને પોતાના ખુદ્ધિગોચર ધર્મતું આચરણુ થાય 
તેવો ઉપદેશ આપ્યો છે. હવે ધમ તે! નિશ્ચયરૂપ મોક્ષમાર્ગ છે તે જ છે, પરંતુ 
તેનાં સાધનાદિક છે તે પણુ ઉપચારથી ધમ છે, ત્યાં વ્વવડારનયની પ્રધાનતાથી 
નાનાપ્રકારરૂપ ઉપચારધર્મના ભેદાદિકતું આમાં (નરૂપણુ કરવામાં આવે છે; કારણ 
જે નિશ્ચયધમેમાં તો કાંઇ ગ્રહણુ-ત્યાગનો વિકલ્પ જ નથી, તથા નીચલી- 
અવસ્થામાં વિકલ્પ છૂટતો નથી તેથી આ જીવને ધમૈવિરોાધી કાર્ચાને છેડાવવાને 
તથા ધમસાધનાદઠિ કાયેને ગ્રહેણુ કરાવવાનો આમાં ઉપદેશ છે. એ ઉપદેશ બે 
પ્રકારથી કરીએ છીએ, એક તો! વ્યવહારનો જ ઉપદેશ આપીએ છીએ તથા એક 
નિશ્ષયસહિત વ્યવહારનો ઉપદેશ આપીએ છીએ. તેમાં જે જીવોને નિશ્ચયતું જ્ઞાન 
નથી વા ઉપદેશ આપવા છતાં પણુ થતું જણાતું નથી એવા મિથ્યાદછિજીવે। 
કેઇક ધસ સનન્‍્સુખ થતાં તેમને વ્યવહારને ઉપદેશ આપીએ છીએ, તથા જે જીવોને 
નિશ્ચષય-વ્યવહારનું જ્ઞાન છે વા ઉપદેશ આપતાં તેનું જ્ઞાન થતું જણાય છે એવા 
સમ્યગ્દૃછિજવોને વા સસ્યકંત્વસન્સુખ મિથ્યાદેષિજીવોને નિશ્ચયસહિત વ્યવડુ।- 
રનો ઉપદેશ આપીએ છીએ; કારણુ કે શ્રીગુરુ તો સર્વ જીવોના ઉપકારી છે. 
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હુવે અસજ્તીજીવ તે। ઉપદેશ ગ્રહુણુ કરવા યોગ્ય જ નથી તેથી તેમનો તો 
એટલે જ ઉપડાર કર્યો કે-અન્ય જીવોને તેમની દયા કરવાને! ઉપદેશ આપ્યે।; 
તથા જે જીવ, કર્મની પ્રબળતાથો નિશ્ચયસોક્ષમાર્ગને પ્રાસ થઈ શકતા નથી તેમને। 
એટલે! જ ઉપકાર કર્ચ કે-તેમને વ્યવહારધર્મનેો ઉપદ્દશ આપી કુગતિનાં 
દુ:ખોના કારણુરૂપ પાપષકોર્ચો છોડાવી સુગતિનાં ઇંદ્રિયજનિત સુખોના કારણુરૂપ 
પુણ્યકાર્યોમાં લગાવ્યા. ત્યાં જેટલું દુઃખ મટયું તેટલો તે ઉપકાર થયો ! 
વળી પાપીને તે પાપવાસના જ રહે છે અને એ કઝુગતિમાં નાય ત્યાં 
પણુ ધર્મનાં નિમિત્ત નહિ હોવાથી તે પરંપરાય દુઃખ જ પામ્યા કરે 
છે; તથા પુણ્યવાનને ધર્મવાસના રહે છે અને એ સુગતિમાં નય ત્યાં પણુ 
ધમેનાં નિમિત્ત હોવાથી તે પરંપરાય સુખને જ પાસે છે, અથવા કસશક્તિ હીન 
થઈ નાય તે। તે સોક્ષમાર્ગને પણુ પ્રાસ થઇ જાય છે માટે તેમને વ્યવહારના ઉપરેશવડે 
હિંસાદિ પાપથી છેડાવી પુણ્યકાર્યૈમાં લગાવ્યા. વળી જે જીવે! સોક્ષ- 
માર્ગને પ્રાસ થયા છે વા પ્રાત થવા ચોગ્ય છે તેમનો એવે ઉપકાર કયો કે- 
તેમને નિશ્ષયસહિત વ્યવહારને ઉપદેશ આપી સે।ક્ષમાગૅમાં પ્રવર્તાવ્યા. એમ 
શ્રીગુર્‌ તો સર્વનો એવો જ ઉપકાર કરે છે પરંતુ જે જીવોને એવો ઉપડાર ન 
થાય તે ત્યાં શ્રીગુરુ શું કરૈ ? તેમણે તો જેવો બન્યો! તેવો ઉપકાર જ કર્યો. 


એ પ્રમાણે બે પ્રકારથી ઉપદ્દેશ આપીએ છીએ. 
હુવે વ્યવહારમાં તે! બાહ્યકરિયાઓની જ પ્રધાનતા છે, તેના ઉપદેશથી જીવ 


પાપક્રિયા છેડી પુણ્યક્રિયાએમાં પ્રવર્તે છે તથા ત્યાં કિયાઓના અતુસાર પરિ- 
ણુા।મ પણુ તીત્રકષાય છેડી કંઇક મેદકષાયરૂપ થઈ જાય છે, સુખ્યપણુ તે! એ 
પ્રમાણ છે છતાં કોઇને ન થાય તે। ન પણુ થાય, શ્રીગુરુ તો પરિણા।મ સુધારવા અથે 
ખાહ્યકરિયાએને ઉપદેશે છે. વળી નિશ્ચષયસહિત વ્યવહારના ઉપદેરામાં સ્ુખ્યપણે 
પરિણુાસોાની જ પ્રધાનતા છે, તેના ઉપદેશથી તત્ત્વસ્રાનના અભ્યાસવડે વા વેરા- 
*્યભાવનાવડે પરિણામ સુધારે તો ત્યાં પરિણાસોના અનુસાર ખાહ્યકિયા 
પણુ સુધરી જાય; પરિણુા।મ સુધરતાં ખાહ્યકિયા અવશ્ય સુધરે જ, માટે શ્રીગુરુ 
સખ્ય તો પરિણામ સુધારવાનો ઉપદેશ કરે છે. એ પ્રમાણે ખને પ્રકારના ઉપ- 
રશમાં જ્યાં વ્યવહારને જ ઉપદેશ હોય ત્યાં સમ્યગ્ટર્શનના અર્થે તો અરહેત- 
દેવ-નિર્ગથગુરુ-દયાધમેને જ માનવા પણુ અન્યને ન માનવા, જીવાદિ- 
તત્ત્વોનું જે વ્યવહારસ્વરૂપ ડહ્યું છે તેનું શ્રદ્ધાન કરવું, રાંકાદિક પચ્ચીસદોષ 
ન લગાવવા તથા નિઃશૅકિતાદિએગ વા સંવેગાદિંગુણુ પાળવા, ઇત્યાદિ 
ઉપદેશ આપીએ છીએ. સમસ્યગ્સાનના અર્થે જેનમતનાં શાસ્રોનો અભ્યાસ 
કરવો અને અર્થવ્યેજનાદિએગે।તું સાધન કરવું, ઇત્યાદિ ઉપદેશ આપીએ 
છીએ. તથા સમ્યયૂચારિત્રના માટે એકદેશ-સર્વેદેશ હિસાદિપાપોને ત્યાગ 
૩ 
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ફેરવો અને ત્રતાદિએમોને પાળવાં, ઈત્યાદિ ઉપદેશ આપીએ છીએ. વળો 
કોઇ જીવને વિરોષ પધમેસાધન ન થતું નણી એક આખડી આદિને પણુ 
ઉપરેશ આપીએ છીએ, જેમ-ભીલને કાગડાનું માંસ છોડાવ્યું, ગોવાળને 
નમસ્કારમંત્ર જપવાને જ ઉપદેશ આપ્યો તથા ગૃહસ્થને ચેત્યાલય-પૂન્ન-- 
મ્રભાવનાદિ કાર્યોનો ઉપરટેશ આપ્યે!, ઇત્યાદિ જેવો જીવ હોય તેને તેવે 
ઉપદેશ આપીએ છીએ. 

વળી જ્યાં નિશ્ષયસહિત વ્યવહારનો ઉપદેશ હોય ત્યાં સસ્ચગ્દર્શનના 
અર્ચે તત્ત્વોનું ચથાથે શ્રદ્ધાન કરાવીએ છીએ, તેનું જે નિશ્ષેયસ્વરૂપ છે તે તે! 
ભૂતાથે છે તથા વ્યવહારસ્વરૂપ છે તે ઉપચાર છે, એવા શ્રદ્ધાનસણહિત વા 
સ્વ-પરના લેદવિસ્તાનાદિવડે પરટદ્રવ્યમાં રાગાદિ છોડવાના પ્રચોજન સહિત તે 
તત્ત્વોનું શ્રદ્ધાન કરવાનો ઉપદેશ આપીએ છીએ, એવા શ્રદ્ધાનથી અરહેતાદિ- 
વિના અન્ય દેવાદિક જુઠા ભાસતાં તેની માન્યતા સ્વયે છૂટી જાય છે તેનું પણુ 
નિરૂપણ કરીએ છીએ. સમ્યગ્સાનના અર્થે સશયાદિરહિતપણ્‌ે એ તત્ત્વોને એજ 
પ્રકારથી જાણુવાનો ઉપદેશ આપીએ છીએ, તે જનાણુવાના કારણુરૂપ 
જૈનશાસ્્રોના અભ્યાસ છે તેથી તે પ્રયોજન અથે જેનશાસ્રોના અભ્યાસ 
પણુ સ્વચે થાય છે, તેનું નિરૂપણુ કરીએ છીએ. તથા સમ્યગ્ચાસ્ત્રિ 
અર્થે રાગાદિક ડ્ૂ૨ કરવાનો ઉપદેશ આપીએ છીએ, ત્યાં એકદેશ વા સર્વરેશ 
તીત્રરાગાદિકનાો અભાવ થતાં તેના નિમિત્તથી થતી એકદરેશ-સર્વદેશ પાપ- 
ક્યાથી તે છૂટે છે. વળી મંદરાગથી શ્રાવક-સુનિઓના ત્રતોની પ્રવૃત્તિ થાય છે 
તથા મંદરાગાદિકનો પણુ અભાવ થતાં શુદ્ધોપયેગની પ્રવૃત્તિ થાય છે, તેનું નિરૂ- 
પણુ કેરીએ છીએ; તથા યથાર્થશ્રદ્ધાનસહિત સસ્યગ્ટછિઓને જેવાં કેઇઇ ચયથાર્ય 
આખડી, ભક્તિ, પૂજ-પ્રભાવનાદિ કાર્ય હેય છે વા ધ્યાનાદિ હોય છે તેને 
ઉપદેશ આપીએ છીએ. અહોં જેનમતમાં જે સાચે! પરંપરા માર્ગ છે તેને 
ઉપટેશ આપવામાં આવે છે. એ પ્રમાણે ચરણુનુચોગમાં બે પ્રકારથી ઉપદેશ 
છે એમ સમજવું. 

વળી ચરણાતુયોગમાં તૌત્રકષાચોનાં કાચે1 છોડાવી મંદકષાયરૂપ કાર્ચો કર- 
વાને ઉપદેશ આપીએ છીએ, જેકે કષાય કરવો ખૂરે જ છે તોપણુ સર્વકષાય 
ન છૂટતો જાણી જેટલે કષાય ઘટે તેટલું તો ભલું થરે ! એવું ત્યાં, પ્રયોજન 
જાણુવું. જેમ-જે જીવોને આરંભાદિ કરવાની, મેદિરાદિ બનાવવાની, વિષય 
સેવવાની વા ક્રોધાદિ કરવાની ઈચ્છા સર્વથા ટૂર ન થતી જાણુ તેને પૂજ- 
પ્રભાવનાદિક કરવાને।, ચૅત્યાલયાદિ બનાવવાને[, જિનદેવાદિકની આગળ શે।ભા- 
દિકે અને નૃત્યગાનાદિ કરવાને વા ધમૌત્મા પુરુષાને સહાય આદિ કરવાન્‌। ઉપરેશ 
આપીએ છીએ; કારણુ કે તેમાં પરંપરા ફષાયોનું પોષણુ થતું નથી અને પાપ- 
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કાર્યોમાં તે પરંપરા કષાયોનું પોષણુ થાય છે તેથી પાપકાયોથી છોડાવી આ કાર્યોમાં 
લગાવીએ છીએ. થેોડાં-ઘણાં જેટલાં છૂટતાં જાણે તેટલા પાપકાચૌ છેડાવી 
સસ્યક્ત્વ વા અણુત્રતાદિ પાળવાનો તેને ઉપદેશ આપીએ છીએ તથા જે જીવોને 
આરંભાદિકની ઇચ્છા સર્વથા ટૂર થઇ છે તેમને પૂર્વાક્ત પૂજનાદિ કાર્ચાય વા સર્વ 
પાપકાર્ચો છોડાવી મહાત્રતાદિકારયોના ઉપદેશ આપીએ છીએ, તથા જેમને 
કિંચિત્‌ રાગાદિક છૂટતા જાણે તેમને દયા, ધર્મોપદેશ અને પ્રતિકમણુ।દિકાચો કર- 
વાને ઉપદેશ આપીએ છીએ પણુ જ્યાં સર્વરાગ ટૂર થયે! હેય ત્યાં કેઈ પણુ કાર્ય 
કરવાનું રહ્યું જ નથી તેથી તેમને કાંઇ ઉપદેશ જ નથી, એવે! ક્રેમ જાણુવે।. 
' વળી ચરણાતુયોગમાં કષાયિજીવોને કષાય ઉપજાવીને પણુ પાપથી છેડાવી 
ધમેમાં લગાવીએ છીએ. જેમ-પાપનાં કળ નર્કાદિનાં દુઃખ ખતાવી ત્યાં ભયકૃષાય 
ઉપન્નવો તેને પાપકાય છોડાવીએ છીએ, તથા પુણ્યનાં કૂળ સ્વર્ગાદિનાં સુખ બતાવી 
ત્યાં લોભકષાય ઉપજાવી તેને ધર્મકાર્યોમાં લગાવીએ છીએ, બીન્નુ આ જીવ ઇંદ્રિય- 
વિષય, શરીર, પુત્ર અને ધનાદિના અતુરાગથી પાપ કરે છે-પધર્મથી પરાડસુખ 
રહે છે માટે ઇંદ્રિયવિષયેને મરણુ-ક્લેશાદિનાં કારણુ દર્શાવી તેમાં અરતિકષાય 
કરાવીએ છીએ, શરીરાદિકને અશુચિરૂપ ખતાવી ત્યાં જુગુપ્સાકષાય કરાવીએ 
છીએ, પુત્રાદિકને ધનાદિકનાં ગ્રાહક બતાવી ત્યાં દ્વેષ કરાવીએ છીએ તથા 
ધનાંદિકને મરણ-કલેશાદિનાં કારણુરૂપ ખતાવી ત્યાં અનિષ્બુદ્ધિ કરાવીએ છીએ, 
ઇત્યાદિ ઉપાયોથી વિષયાદિમાં તીત્રરાગ દૂર થવાથી તેને પાપક્રિયા છૂટી ધર્મમાં 
પ્રવૃત્તિ થાય છે, નામસ્મરણ, સ્તુતિકરણુ, પૂન્ત, અને દાન-શીળાદિકથી આ 
લેકમાં દરિદ્ર-કટ્ટ ટૂર થાય છે તથા પુત્ર-ધનાદિની પ્રાપ્તિ થાય છે એમ નિરૂ- 
પણુ કરી તેને લેભભક્ષાય ઉપજાવી ધર્મકાર્ચોમાં લગાવીએ છીએ, એજ પ્રમાણે 
અન્ય ઉદાહુરગુ પણુ નાણુવાં. 
મ્રશ્વ--કોઈ કષાય છોડાવી વળી કોઈ અન્ય કષાય કરાવવાવું શું પ્રયોજન ? 
ઉત્તર--જેમ રોગ તે! શીતાંગ પણુ છે તથા જવર પણુ છે, પરંતુ કે।ઇને 
શીતાંગથી મરણુ થતું જાણે તે! ત્યાં વેદ તેને જ્વર થવાનો ઉપાય કરે છે અને 
જવર થયા પછી તેને જીવવાની આશ। થતાં પાછળથી જ્વર મટાડવાને પણુ 
ઉપાય કરે છે, તેમ કષાય તે। ખધાય હેય છે પરંતુ કોઈ જીવોને તીત્રકષાયે।થી 
પાપકાર્ય થતાં જાણે, તો ત્યાં શ્રીયુરુ તેમને પુણ્યકાર્યના કારણુભૂત મંદકષાય 
ચવાને ઉપાય કેરે છે અને પાછળથી તેને સાચી પર્ષખુદ્ધિ જાણુ, ત્યારે એ 
મંદકષાય મટાડવાને પણુ ઉપાય ફરે છે. એવું અહોં પ્રચોજન જાણું. 
વળી ચરણાતુયોગમાં જેમ જીવ પાપને છેડી ધર્મમાં નેડાય તેવા અભિ- 
મ્રાયસહિત અનેક ચુક્તિથી વણન કરીએ છોએ. ત્યાં લૌકિકદૃછાંત-ચુક્તિવડે 
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ન્યાયપદ્ધતિથી સમજાવીએ છીએ તથા કૈ!ઇ ઠેકાણું અન્યમતનાં પણુ ઉદાહ- 
રણાદિ આપીએ છીએ. જેમ સૂપ્તસુક્તાવળીમાં લક્ષ્મીને કમળવાસિની કહી 
તથા સસુદ્રમાં વિષ અને લક્ષ્મી ખંને ઉપજે છે એ અપેક્ષાએ તેને વિષની 
ભગિની કહી, એજ પ્રમાણે અન્ય ડઠૈકાણું પણુ કહીએ છીએ. ત્યાં કોઈ ઉદા- 
હુરણુ જૂઠાં પણુ છે, પરંતુ સાચા પ્રચોજનને પોષે છે તેથી ત્યાં દોષ નથી. 
કોઇ કહે કે-અહી' જૂઠનોા દોષ તો લાગે છે? તેતું સમાધાન-જૂઠે છે, પણુ 
ને તે સાચા પ્રચાજનને પોષે છે તો તેને જૂઠ કહેતા નથી તથા જે સત્ય 
છે, પણુ ને તે જૂઠા પ્રચોજનને પોષે છે તે તે જૂઠ જ છે. એ પ્રમાણિં અલં- 
કારયુક્ત નામાદિકમાં વચનઅપેક્ષાએ સાચભૂઠે નથી પણુ પ્રથોજનઅપે- 
ક્ષાએ સાચજૂઠ છે, જેમ તુચ્છશેભાસહિત નગરને ઈંદ્રપુરી સમાન કહીએ 
છીએ તે નેકે જૂઠ છે પરંતુ શેભાના પ્રચો।જનને પોષે છે માટે તે જૂઠ નથી. 
વળી “આ નગરમાં છત્રને જ દંડ છે, અન્ય ઠેકાણું નથીઃ એમ કઘ્યું, તે જેકે 
જૂઠૅ છે; કારણુ કે અન્ય ઠૈકાણું પણુ દંડ થતો નેવામાં આવે છે; પરંતુ ત્યાં અન્યાયવાન 
થોડા છે અને ન્યાયવાન ઘણુ। છે તથા ન્યાયવાનને દંડ થતે। નથી, એવા પ્રચોજનને 
પોષે છે માટે તે જૂઠે નથી. વળી ખૃહસ્પતિનું નામ “સુરગુરુ' લખ્યું વા 
મંગળતું નામ “કુજ' લખ્યું, હુવે એવાં નામ તે! અન્યમતઅપેક્ષાએ છે, એને 
અક્ષરાર્થ છે તે તો જૂઠો છે પરંતુ એ નામે તે પદાર્યેને પ્રગટ કરૈ છે ખ્રાટે તે 


જૂડાં નથી. એ પ્રમાણું અન્યમતાદિકનાં ઉદાહેરણાદિ આપીએ છીએ તે જૂઠા 
છે, પરંતુ અહોં ઉદાહેરણાદિકેનું શ્રદ્ધાન કરાવવાનું નથી, શ્રદ્ધાન તે પ્રચો- 
જનતું કરાવવાનું છે, એ પ્રયોજન સાચું છે તેથી અહી' દોષ નથી. 

વળી ચરણાતુયાગમાં છવ્મસ્થની ખુદ્ધિગોચર સ્થળપણાની અપેક્ષાએ લેક- 
પ્રવૃત્તિની સુખ્યતાસહિત ઉપદેશ આપીએ છીએ, પણુ કેવળજત્તાનગોચર સૂઠ્મ- 
પણાની અપેક્ષાએ આપતા નથી, કારણુ કે-તેતું આચરણુ થઈ શકતું નથી 
અને અહીં તે! આચરણુ કરાવવાનું પ્રયાજન છે. જેમ અણુત્રતીને ત્રસહિસાને 
ત્યાગ કહ્યો, હવે આને સ્્રીસેવનાદિ કાર્યોમાં ત્રસહિંસા તો થાય છે, વળી આ 
જાણે પણુ છે કે-જિનવાણીમાં અહો ત્રસજીવ કહ્યા છે, પરંતુ આને ત્રસજીવ 
મારવાને અભિપ્રાય નથી તથા લેકમાં જેનું નામ ત્રસધઘાત છે તેને આ 
કરતો નથી માટે એ અપેક્ષાએ તેને ત્રસહિંસાનો ત્યાગ છે. બીન્નુ સુનિને સ્થા- 
વરહિંસાનો પણુ ત્યાગ કહ્યો, હવે સુનિ, પૃથ્વીજળાદિકમાં ગમનાદિક કરે છે 
ત્યાં ત્રસનો પણુ સવથા અભાવ નથી ફારણુ કે-ત્રસજીવાની પણુ એવી 
સૂક્મ અવગાહના હાય છે કૈ જે દછિગોચ૨ પણુ થતી નથી તથા તેની સ્થિતિ 
“ણુ પૃથ્વીજળાદિમાં જ છે એ આ સુનિ જિનવાણીથી જાણે છે વા કોઈવેળા 
અવધિસ્ાનાદિવડે પણુ નાણુ છે; પરંતુ આને પ્રમાદથી સ્થાવર-ત્રસર્હિસાના અભિ- 
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પ્રાય નથી, લે।કમાં ભૂમિ ખોદવી તથા અપ્રાસ્કજળથી ક્રિયા કરવી, ઇત્યાદિ 


પ્રવૃત્તિનું નામ સ્થાવરહિંસા છે અને સ્થૂળત્રસજીવોને પીડવાનું નામ ત્રસ- 
હિસ્ા છે, તેને આ કરતો નથી તેથી સુનિને હિંસાનો સર્વથા ત્યાગ ફહીએ 
છીએ. એજ પ્રમાણે અસત્ય, ચોરી, અબ્રહ્ાચર્ય અને પરિગ્રહનેો તેમને ત્યાગ 
કહ્યો છે, પણુ કેવળજ્ઞાનમાં જાણુવાની અપેક્ષાએ અસત્યવચનયે।ગ ખારમા ગુણુઃ 
સ્થાનસુધી કહ્યો છે, અદત્તકમેપરમાણઆદિ પરદ્રવ્યોનું ગ્રહણુ તેરમા ગુણુસ્થાન- 
સુધી છે, વેદના ઉદય નવમા ગુણુભ્થાનસુધી છે, અતરંગપરિગ્રહુ દશમા 
ગુણુસ્થાનસુધી છે, તથા ખાહ્યપરિગ્રહસમવસરણાદિ કેૈવળીભગવાનને પણુ 
હેય છે પરંતુ પ્રમાદપૂર્વક પાપરૂપ અભિપ્રાય નથી, લેોકપ્રવૃત્તિમાં જે કરિયાએ।- 
વડે “આ જૂઠ બોલે છે, ચારી કરે છે, કુશીળ સેવે છે તથા પરિગ્રહ રાખે 
છે' એવું નામ પામે છે તે ક્રિયાએ આને નથી તેથો તેને અસત્યાદિકને। ત્યાગ 
કહીએ છીએ. વળી જેમ સુનિને મૂળગુલુ।માં પાંચ ઇંદ્રિયાના વિષયોને ત્યાગ 
કહ્યો, પણુ ઇંદ્રિયાનું જાણુવું તો મત્તું નથી તથા નને વિષયોમાં રાગદ્વેષ સર્વથા 
ટૂર થયે! હોય તે! ત્યાં યથાખ્યાતચારિત્ર થઇ જાય, તે અહોં થયું નથી પરંતુ 
સ્યળપણેુ વિષયઈ*્છાના અભાવ થયો છે તથા ખાહ્ય વિષયસામગ્રી મેળવવાની 
પ્રવૃત્તિ ટ્ર થઈ છે તેથી તેને ઇંદ્રિયવિષયનો ત્યાગ કહ્યો. એજ પ્રમાણુ અન્ય 
હેકાણે મ્યુ સમજવું. વળી ત્રતીજીવ ત્યાગ વા આચરણુ કરે છે તે ચરણુ- 
નુયોગની પદ્ધતિ અનુસાર વા લેકપ્રવૃત્તિ અતુસાર કરે છે. જેમ કે।ઇએ ત્રસ- 
હિંસાનો ત્યાગ કર્યા છે, ત્યાં ચરણાનુચે[ગ્રામાં વા લોકમાં જેને ત્રસહિસા 
કહીએ છીએ તને તેણે ત્યાગ કર્યો છે પણુ કેવળજ્ઞાનવડે જે ત્રસજીવો। દેખાય 
છે તેની હિંસાના ત્યાગ ખનતે। નથી. અહોં જે ત્રસહિસાને। ત્યાગ કર્યે, ત્યાં તો એ 
રૂપ મનને। વિકલ્પ ન કરવે। તે મનથી ત્યાગ છે, વચન ન બોલવાં તે વચ- 
નથી ત્યાગ છે તથા કાયાથી ન પ્રવર્તવું તે કાયાથી ત્યાગ છે. એમ અન્ય 
પણુ ત્યાગ વા ગ્રહુણુ હોય છે તે એવી પદ્ધતિસહિત જ હોય છે એમ જાણુવું. 

પ્રશ્ન--જે કરણાતુચેગમાં ફેવળસ્રાનની અપેક્ષાએ તારતમ્યરૂપ કથન છે 
તો ત્યાં છઠ્ઠા ગુણુસ્થાનવાળાને ખાર અવિરતિએ। ને. સર્વથા અભાવ કહ્યો તે 
કેવીરીતે કહ્યો ? 

ઉત્તર-અવિરતિ પણુ યો।ગકષાયમાં ગભિત હતી પરંતુ ત્યાં પણુ ચરણાનુચોગની 
અપેક્ષાએ ત્યાગને। અભાવ, તેનું જ નામ અવિરતિ કહ્યું છે માટે ત્યાં તેનો અભાવ છે. 
મનઅવિરતિને અભાવ કહ્યો; પણુ મુનિને મનના વિકલ્પો તે। થાય છે ષરંતુ મનની 
સ્વે*્છાચારી પાપર્‌પ પ્રવૃત્તિના અભાવથી ત્યાં મનઅવિરતિને। અભાવ કહ્યો. 

બળી ચરણાનુયથોગમાં વ્યવહારલે।કપ્રવૃત્તિની અપેક્ષાએજ નામાદિક કહીએ 


છીએ, જેમ સમ્યગ્દષ્ટિને પાત્ર તથા સમિથ્યાદષ્ટિને અપાત્ર કહ્યા, ત્યાં જેને 
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જિનદેવાદિકનું શ્રદ્ધાન છે તે તો સસ્યગ્દષ્ટિ છે તથા જેને તેતું શ્રદ્ધાન નથી 
તે સિશ્યાટષ્ટિ જણુવે. કારણુ કે દાન આપવું ચરણાનુચે।ગમાં કહ્યું છે ત્યાં 
ચરણાનુચોગની અપેક્ષાએ જ સસ્યકૂત્વ-મિથ્યાત્વ ત્રહણુ કરીએ છીએ, ને ત્યાં 
કરણાાતુચેગની અપેક્ષાએ સમ્યકત્વ-મિથ્યાત્વ ગ્રહણુ કરવામાં આવે તે જે 
જીવ અગીઆરમા ગુણુસ્શ્રાનમાં છે તેજ પાછે એતશુફર્તમાં પ્રથમગ્રુણુસ્થાનમાં 
આવે, તે! ત્યાં દાતાર પાત્રઅપાત્રનો નિણુય કેવીરીતે કરી શકે ? તથા ને 
દ્રવ્યાતુયોગની અપેક્ષાએ ત્યાં સસ્યક્ત્વ-મિથ્યાત્વ ગ્રહણુ કરવામાં આવે તે! 
મુનિસંઘમાં દ્રવ્યલિંગી પણુ છે અને ભાવલિગી પણુ છે, હવે પ્રથમ તે! તેને 
ખરાખર નિર્ણુય થવો જ કઠણુ છે કારણુ કે-ખાદ્યપ્રવૃત્તિ બંનેની સમાન છે, 
તથા ને કદાચિત્‌ સમ્યગ્ટદષ્ટિને કોઈ ખાહ્યચિન્ડવડે તેનો નિણંય થાય અને તે 
આની ભક્તિ ન કરે તે ખીજાઓને સંશય થાય કે-“આની ભક્તિ કેમ ન 
કરી ?' એ પ્રમાણે જે તેનું મિથ્યાદષ્ટિપણું પ્રગટ થાય તો! સંઘમાં વિરેધ ઉત્પજ્ 
થાય, માટે ત્યાં વ્યવહારસસ્યડત્વ-મિથ્યાત્વની અપેક્ષાએ કથન જાણુવાં. 

ષશ્ષ--સસ્યગ્દછિ તે! દ્રવ્યલિગીને પોતાનાથી હોનગુણુસહિત માને છે 
તો તે તેની ભક્તિ કેવીરીતે કરે ? 

ઉત્તર--વ્યવહારધમૈનું સાધન દ્રવ્યલિગીને ધણું છે તથા ભક્તિ કરવો 
એ પણુ વ્યવહાર જ છે, માટે જેમ કોઈ ધનવાન ન હોય પરતુ જે મુળમાં મેમો 
હોય તે! તેને કુળઅપેક્ષાએ મે।ટો જણી તેનો સત્કાર કરવામાં આવે છે, 
તેમ પોતે સમ્યકરૂત્તગુણુસહિત છે પરંતુ જે કોઈ વ્યવહારધમેમાં પ્રધાન હોય 
તો! વ્યવહારપધર્મની અપેક્ષાએ તેને ગુણાધિક માની તેની ભક્તિ કરે છે, એમ 
સમજવું. એજ પ્રમાણે જે જીવ ઘણા ઉપવાસાદિ કરૈ છે તેને તપસ્વી કહીએ 
છીએ, જેકે કેઈ ધ્યાનઅધ્યયનાદિ વિશેષ કરે છે તે ઉત્કૃષ્ટ તપસ્વી છે 
તોપણુ અહોં ચરણાનુયોગમાં ખાહ્યતપની જ પ્રધાનતા છે માટે તેને જ તપ- 
સ્વી કહોએ છીએ. એ પ્રમાણે અન્ય નામાદિક પણુ સમજવાં. એજ પ્રમાણે 
અન્ય અનેકપ્રકારસહિત ચરણાનુચોગમાં બ્યાખ્યાનનું વિધાન જાણવું. હવે 
દ્રજ્યાનુયોગમાં કેવીરીતે વ્યાખ્યાન છે તે અહોં દર્શાવીએ છીએ. 

દ્રવ્યાનુચોગમાં વ્યાખ્યાનનું વિધાન 

જીવને જીવાદિદ્રજ્યાનું યથાર્થ શ્રદ્ધાન જેમ થાય તેમ .ભેદ, યુક્તિ, હેતુ 
અને દષ્ટાંતાદિક્નું અહીં નિરૂપણુ કરવામાં આવે છે. કારણુ કે આ અનુચે।ગમાં 
યથાર્થ શ્રદ્ધાન કરાવવાનું. પ્રયાજન છે. જેકે જીવાદિવસ્તુ અભેદ છે તોપણ 
તેમાં ભેદકલ્પનાવડે વ્યવહારથી ડ્રવ્યગુણુપર્યાયાદિના ભેદ નિરૂપણુ કરીએ છીએ, 
તે પણુ યુક્ત છે. વળી પ્રતીતિ અણાવવા અર્થે અનેક યુક્તિવડે અથવા પ્રમાણુ- 
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નયવડે ઉપદેશ આપીએ છીએ તથા વસ્તુના અતુમાન પ્રત્યભિજ્ઞાનાદિ કરાવવા 
માટે હેતુદછાંતાદિક આપીએ છીએ, અને સેોક્ષમાર્ગતું શ્રદ્ધાન કરાવવા અચે 
જવાદિતત્ત્વાના ભેદ યુક્તિદષ્ટાંતાદિવડે નિરૂપણુ કરીએ છીએ. જેમ સ્વપરભેદ- 
નિર્રાનાદિક થાય તેમ અહીં જીવઅજીવને। નિર્ણુય કરીએ છીએ, તથા જેમ 
વીતરાગભાવ થાય તેમ આશ્રવાદિકતું સ્વરૂપ દર્શાવીએ છીએ અને ત્યાં સ્રખ્ય- 
પણે સાનવૈરાગ્યના કારણુરૂપ આત્માનુભવનાદિનું મહાત્મ્ય ગાઈએ છીએ. દ્રવ્યા- 
નુચ્‌ાગમાં નિશ્ચયઅધ્યાત્મ ઉપદેશની પ્રધાનતા હોય છે તેથી ત્યાં વ્યવહાર 
ધર્મનો પણુ નિષેષ કરીએ છીએ. જે જીવ, આત્માનુભવના ઉપાયને તે! કરતે 
નથી અને માત્ર ' બાહ્યક્રિયાકાંડમાં મગ્ન છે તેને ત્યાંથી ઉદાસ કરી આત્મા- 
નુભવનાદિમાં લગાવવા અર્થે ત્રતશીળસંયમાદિનું પણુ અહો' હીનપણુ પ્રગટ 
કરીએ છીએ, ત્યાં એમ ન સમજી લેવું કે-એને (તવતશીળસંયમાદિને) છેડી 
પાપમાં લાગી જવું. કારણુ કે એ ઉપદેશતું પ્રયાજન કાંઇ અશુભમાં ન્નેડવાનું 
નથી પણુ શુદ્ધોપયે!ગમાં લગાવવા માટે શુભોપયોાગને નિષેધ કરીએ છીએ, 

મશ્ષ--અધ્યાત્મશાસ્ોમાં પુણ્યપાપને સમાન કહ્યાં છે માટે શુદ્ધોપયે।ગ 
થાય તે! ભલું જ છે નહિ તો સપુણ્યમાં લાગે! વા પાપમાં લાગે।, બેને સમાન છે. 


ઉત્તર૨--જેમ શુદ્રજાતિની અપેક્ષાએ જાટ અને ચાંડાળને સમાન કહ્યા છે 
પરંતુ ચાંડાળથી જાટ કાંધક ઉત્તમ છે, એ અસ્પૃશ્ય છે ત્યારે આ સ્પૃશ્ય છે; 
તેમ બેધકારણુની અપેક્ષાએ પુણ્ય અને પાપ સમાન છે, પરંતુ પાપથી પુણ્ય 
કાંઈક ભલું છે, એ તીવ્રકષાયરૂપ છે ત્યારે આ મદકષાયર્‌પ છે, માટે પુણ્યને 
છોડી પાપમાં લાગવું એ યોગ્ય નથી, એમ સમજવું. 


વળી જે જીવ, જિનબિમ્બભક્તિઆદિ કાર્ચેયમાં જ નિમસ છે તેને આત્મ- 
શ્રદ્ધાનાદિ કરાવવા માટે “દેહમાં દેવ છે દ્ેરામાં નથી” ઇત્યાદિ ઉપદેશ આપીએ 
છીએ; ત્યાં એમ ન સમજી લેવું કે-ભક્તિઆદિ છેડી ભોજનાદિથી પોતાને સુખી 
કરવો. કારણુ કે એ ઉપદેશનું પ્રયોજન કાંઈ એવું નથી. એજ પ્રમાણે જ્યાં અન્ય 
વ્યવહારને નિષેધ ક્યો હોય ત્યાં તેને યથાથ જાણી પ્રમાદી ન થવું, એમ સમજવું. 
જે કેવળ વ્યવહારસાધનમાં જ મગ્ન છે તેને નિશ્ચયરુચિ કરાવવા અથે ત્યાં વ્યવ- 
હારને હીન ખતાવ્યે। છે. વળી એજ શાસ્ત્રોમાં સમ્યગ્દષ્ટિના વિષયભોગાદિને 
ખૈષના કારશણુરૂપ ન કહ્યા પણુ નિર્જેરાના કારણુરૂપ કહ્યા, ત્યાં ભાગે।નું ઉપાદેયપાણું 
ન સમજી લેવું. સસ્યગ્દષ્ટિતું મહાત્મ્ય બતાવવા માટે જે પ્રગટ તીત્રખંધના 
કારણુરૂપ ભાગાદિક હતા તે ભાગાદિક હવા છતાં પણ કેવળ શ્રદ્ધાનશક્તિના બળથી 
તેને મેદખેધ થવા લાગ્યે। તેને તો ગણ્યો નહિ, અને તેજ ખળથી નિજેરા 
વિશેષ થવા લાગી તેથી ઉપચારથો ભાગોને પણુ ત્યાં બંધના કારણરૂપ ન કહ્યા 


૨૮૮ શ્રી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





પણુ નિજેરાના કારણુરૂપ કહ્યા. પરંતુ વાસ્તવિક વિચાર કરતાં ભોગ ને નિજે- 
રાના કારણરૂપ હોય તે તેને છેડી સમ્યગ્ટષ્ટિજીવ, સુનિપદને શા માટે 
ત્રહેણુ કરે? અહીં તે એ કંથનતું એટલું જ પ્રયોજન છે કે-જુએ। સમ્યક્ત્વનું 
મહાત્મ્ય! કે જેના બળશ્રી ભોગ પણુ પોતાના ગુણુને કરી શકતા નથી. એ 
પ્રમાણુ અન્ય કથન પણુ હોય તો ત્યાં તેતું યથથાથેપણું સમજી લેવું. 

વળી દ્રવ્યાનુશાગમાં પણુ ચરણાનુચે!ગની માફક ગ્રહુણુ-ત્યાગ કરાવવાતું 
પ્રયોજન છે. તેથી છવાસ્થની બુદ્ધિગોચર પરિણામોની અપેક્ષાએ જ ત્યાં કથન 
કરવામાં આવે છે. એટલું વિશેષ છે કે-ચરણુનુયોગમાં તે! ખાહ્યક્રિયાની સુખ્ય- 
તાથી વણુન કરીએ છીએ ત્યારે દ્રવ્યાનુયોગમાં આત્મપરિણુ।મોાની સુખ્યતાથી 
નિરૂપણુ કરીએ છીએ, પણુ કરણાતુચેંગની માકક અહીં સૂક્મવણુન કરતા 
નથી. તેનાં ઉદ્દાહરણુ-ઉપચે।. ગના શુભ, અશુભ અને શુદ્ધ એ ત્રણ ભેદ કહ્યા 
છે, તેમાં ધર્માતુરાગરૂપ પરિણામ એ શુભોપચે।ગ છે, પાપાનુરાગરૂપ વા દ્વેષ- 
રૂપ પરિણામ એ અશુભોપચે।ાગ છે તથા રાગદ્વેષરહિંત પરિણામ એ શુદ્ધોપચેોગ 
છે એમ કહ્યું, ડુલે એ કથન છલ્મસ્થના ખુદ્ધિગોચર પરિણામે।ની અપેક્ષાએ છે પણુ 
કરણુાાનુયોગમાં કષાયશક્તિ અતુસાર ગુણુસ્થાનાદિમાં જે સક્લેશવિશુદ્ધ પરિ- 
ણામે। નિરૂપણુ કર્યા છે તે વિવક્ષા અહીં નથી. કરણુતુયોગમાં તો. રાગાદિ- 
રહિત શુદ્ધોપયોગ યથા'્યાતૃચરિત્ર થતાં જ થાય છે અને તે મોહને નાશ 
થતાં સ્વયં થાય છે, ત્યાં નીચલી અવસ્થાવાળ। એ શુદ્ધોપયોગનું સાધન કેવીરીતે 
કરે ? તથા દ્રવ્યાનુયોગમાં શુદ્ધોષયોગ કરવાને જ સુખ્ય ઉપદેશ છે માટે ત્યાં 
છદ્મસ્થજીવ જે કાળમાં ખુદ્ધિગોચર ભક્તિઆદિ અને હિસાઆદિ કાર્યરૂપ પરિ- 
ણામોને છેડી આત્માતુભવનાદિકાચોમાં પ્રવર્તે તે કાળમાં તેને શુદ્ધોપયેગી 
જ ડૅહીએ છીએ. નેકે અહોં કેવળસ્ાનગોાચર સૂક્મ રાગાદિક છે તોપણુ તેની 
અહીં વિવક્ષા કહો નથી, પણુ પોતાની ખુદ્ધિગોાચર રાગાદિક છોડયા એ અપે- 
ક્ષાએ તેને શુદ્ધોપયોગી કહ્યો છે. એજ પ્રમાણે સ્વ-પર શ્રદ્ધાનાદિ થતાં સમ્ય- 
કૃત્વાદિ કહ્યાં ત્યાં પણુ બુદ્ધિગેોચર અપેક્ષાએ નિરૂપથુ છે, પણુ સૂક્મભાવોની 
અપેક્ષાએ ગુણુસ્થાનાદિમાં સમ્યયત્વાદિનું નિરૂપણુ કરણાનુચેગમાં હોય છે. એજ 
પ્રમાણે અન્ય ઠેકાણું પણુ સમજવું. ને દ્રવ્યાનુચાગના કથનની ચરણાતુયોગથી 
વિષિ મેળવવા જઈએ તો તે કોઇ ઠેકાણુ તો મળે તથા કે!ઇ ઠેકાણુ ન પણુ 
મળે, જેમ-યથાખ્યાતચારિત્ર થતાં તો બને અપેક્ષાએ શુદ્ધોપયેગ છે પરંતુ 
નીચલીદશામાં દ્રવ્યાનુચોગ અપેક્ષાએ તે। કદાચિત્‌ શુદ્ધોપયેોગ હેય છે પણુ 
કરણાનુયોગ અપેક્ષાએ નિરંતર કષાયએશના સદ્દભાવથી શીુદ્ધોપચેોગ નથી. 
એજ પ્રમાણે અન્ય કથન પણુ સમજવાં. 

વળી દ્રવ્યાનુચોગમાં પરમતમાં કહેલાં તત્ત્વાદિકને અસત્યરૂપ દર્શાવભા 


અધિકાર આઠમોા-ઉપરદેશતુ' સ્વરૂપ સ્ટ્ટ 





માટે તેનો નિષેધ કરીએ છીએ ત્યાં દ્રેષખુદ્ધિ છે એમ ન સમજવું, પણુ તેને 
અસત્યરૂપ દર્શાવી સત્યશ્રદ્ધાન કરાવવાનું પ્રયોજન છે એમ જાણવું. એ પ્રમાણે 
તથા અન્ય પણુ અનેકપ્રકારથી ડ્રવ્યાતુચોગમાં વ્યાખ્યાનનું વિષાન કર્યું છે. 
એ પ્રમાણે ચારે અતુચેાગના વ્યાખ્યાનતું વિધાન ક્યું, ત્યાં કોઈ ગ્રંથમાં એક 
અતુયોગગની, કોઇમાં બેની, કેઇમાં ત્રણુની તથા કોઈમાં ચારે અતુચોગની 
પ્રધાનતાસહિત વ્યાખ્યાન હાય છે, ત્યાં જ્યાં જેમ સંભવે તેમ સમજી લેવું. 
હુવે એ અનુચોગોમાં કેવી પદ્ધતિની સ્ુખ્યતા હાય છે તે અહીં કડોએ છીએ-- 


ચારે અનુચોાગોમાં વ્યાખ્યાનની પદ્ધાત 


પ્રથમાતુથોગમાં તો અલંકારશાસ્રો વા કાવ્યશાસ્્રોની પદ્ધતિ સુખ્ય છે. 
કારણુ કે અલંકારાદિથી મન રંજાયમાન થાય છે, સીધી વાત કહેતાં એવો ઉપ- 
ચે!ગ જેડાતેો નથી કે જેવો ઉપયોગ અલંકારાદિ ચુક્તિસહિત કથનથી ન્નેડાય. 
ખીજું પરોક્ષ વાતને કંઇક અધિકતાપૂર્વક નિરૂપણુ કેરીએ તે। તેનું સ્વરૂપ 
બરાખર ભાસે છે. કરણુા।નુયોગમાં ગણિતાદિશાસ્્રોની પદ્ધત્તિ સુ'ખ્ય છે કારણુ 
કે ત્યાં દ્રવ્ય-ક્ેત્ર-કાળ ભાવના પ્રમાણાદિતિં નિરૂપયુ કરીએ છીએ, અને ગણિત- 
ગ્રંથાની આસ્નાયથી તેનું સુગમપણે જાણુપણું થાય છે. ચરણાનુયોગમાં સુભા' 
વિતનીતિશ્ાસ્ત્રોની પદ્ધતિ સુખ્ય છે, કારણુ કે ત્યાં આચરણુ કરાવવું છે તેથી 
લોકપ્રવૃત્તિ અતુચાર નીતિમાર્ગ દર્શાવતાં તે આચરણુ કરે. તથા દ્રવ્યાતુયોગમાં 
ન્યાયશાગ્તોની પદ્ધતિ સખ્ય છે કારણુ કે ત્યાં નિર્ણૂય કરાવવાનું પ્રયોજન છે, 
તથા ન્યાયશાસ્રોમાં નિણુંય કરવાને માગે દશાવ્યો છે. એ પ્રમાણે એ 
અતુચોગોમાં પદ્ધતિની સ્રુખ્યતા છે, તથા અન્ય પણ અનેક પદ્ડેતિસહિત 
વ્યાખ્યાન તેમાં હોય છે. 

પ્રશ્ન-અલેકાર, ગણિત, નીતિ અને ન્યાયનું જ્ઞાન તે। પંડિતોને થાય છે; 
તુચ્છબુદ્ધિ જીવો તે સમજી શકતા નથી માટે સીધું કથન કેમ ન કર્યું ? 

ઉત્તર-શાસ્ત્ર છે તે સુખ્યપણે તે પંડિત અને ચતુરષુરુષાને અભ્યાસ 
કરવા યોગ્ય છે. ને અલંકારાદિ આસ્નાયસહિત ડથન હેય તે! તેમનું મન ત્યાં 
નેડાય, તથા જે તુચ્છબુદ્ધિ છે તેને પંડિતપુરૃષ સમજાવી દે પણુ જે ન સમજી 
શકે તે તેને સુખથી જ સીધું કથન કહે, પરંતુ ગ્રંશ્રોમાં સીધાં કથન લખવાથી 
વિશેષખુદ્ધિજ્વ તેના અભ્યાસમાં પ્રવર્તે નહિ માટે અલંકારાદિ આસ્નાયસહિત 
કથન કરીએ છોએ. એ પ્રમાણે એ ચારે અનુયોગતું નિરૂપણુ કર્યુ. જેનમતમાં 
ઘણાં શાસ્ત્ર તો એ ચારે અનુયોગોમાં ગભિત છે. વળી વ્યાકરણુ, ન્યાય, છંદ, 
જોષ, વૈદક, જ્યોતિષ અને મંત્રાદિશાસ્ર પણ જેનમતમાં હેય છે તેવું શું 
પ્રયોજન છે ? તે સાંભળો-- 


૩૫/ 


3૦ શ્રી મોક્ષમાગ પ્રકાશક 
વ્યાકરણુ, ન્યાય, છંદ, કોષ, વેધક, જ્યેો!તષ અતે 
સર્ત્રાદશાસ્નુ પ્રચોજન 


વ્યાકેરણુ-ન્યાયાદિકેને અભ્યાસ થતાં અનુયોગર્‌પ શાસ્રોનો અભ્યાસ થઈ 
શકે છે માટે વ્યાકરણાદિશાસ્રો કહ્યાં છે. કઇ કહૈ-ભાષારૂપ સરળ નિરૂપણ 
ક્યુ હોત તે વ્યાકરણુાદ્તિં શું પ્રયોજન રહેત ? તેનું સમાધાન-ભાષા તો 
અપબ્રૅશરૂપ અશુદ્ધવાણ્‌ી છે, દેશ દેશમાં અન્ય અમય છે, ત્યાં મહાનપુરુષ 
શાસનમાં એવી રચના કેવીરીતે કરૈ ? વળી વ્યાકરણુ-ન્યાયાદિવડે જેવો યથાર્થ 
સૂક્મઅર્થ નિરૂપણુ થાય છે તેવો સરળભાષામાં થઇ શકતે નથી માટે 
વ્યાકરણાદિઆસ્નાયથી વણુન કયું છે, તેના પોતાની બુદ્ધિ અનુસાર થેડો 
ઘણુ! અભ્યાસ ફરી અનુચેગર્‌પ પ્રથોજનભૂત શાસને અભ્યાસ કરવે।. 
વળી વૈદ્યકાદિચમત્કારથી જેનમતની પ્રભાવના થાય, ઔષધાદિથી ઉપકાર પણુ 
અને તથા જે જીવ લૌકિકકાયોમાં અતુરક્ત છે તે વૈઘકાદિચમત્કારથી જેની 
થાય અને પાછળથી સત્યધર્મ પામી પોતાનું કલ્યાણુ કરે, ઇત્યાદિ પ્રયોજન- 
સહિત વૈઘ્યકાદિશાસ કહ્યાં છે. અહોં એટલું ખરું ફે-આ પણુ જેનશાસ્ 
છે એમ જાણી તેના અભ્યાસમાંજ ધણા લાગવું નહિ, નને ઘણી ખુદ્ધિથી તેતું 
સહેજ જાણુવું થાય તથા તેને ન્ાણુતાં પોતાને રાગાદિવિકારે। વધતા ન જાણે 
તે તેતું પણુ જાણુવું ભલે થાય, પરંતુ અનુયોગશાસ્ત્રત્‌ એ શાસ્ત્ર ઘણાં 
કાર્યકારી નથી માટે તેના અભ્યાસને વિશેષ ઉદ્યમ કરવે। યોગ્ય નથી. 

પ્રશ્ન-જે એમ છે તે! ગણુધરાદિપુરૂષાએ તેની શા માટે રચના કરી ? 

ઉત્તર-પુર્વે1છ્ત કિચિત્‌ પ્રયોજન જાણી તેની રચના કરી છે, જેમ ઘણ્‌ે। ધનવાન 
જાઇ વેળા અલ્પકાયેકારી વસ્તુનો પણુ સંચય કરૈ છે પણુ જે અલ્પ ધનવાન એ 
વસ્તુએનેો સચય કર્યાં કરે તો ધન તો ત્યાં જ ખર્ચાઇ જાય, પછી તે પ્રચાજનભૂત 
ઘણીકાર્યકારી વસ્તુઓને। સંગ્રહ શા વડે કરે? તેમ ઘણા બુદ્ધિમાન ગણુધરાદિકે। 
જોપ્વેળા અલ્પકાર્યકારી વૈઘકાદિ શાસ્ત્રોના પણુ સંચય કરે છે પણુ ને અલ્પખુદ્ધિ- 
માન તેના જ અભ્યાસમાં નેડાય તો ખુદ્ધિ તો ત્યાં જ લાગી જાય અને તે! પછી 
ઉત્યુષ્કઠાયેકારી શાસ્રોનો અભ્યાસ તે કેવીરીતે કરે? વળી જેમ સંદરાગી; 
પુરાણાદિમાં શ્ુગારાદિનું નિરૂપણુ કરે તોપણુ તે વિકારી થતે। નથી પણુ ને 
તીશ્રરાગી એ પ્રમાણે શ્રુંગારાદિ નિરૂપણુ કરે તો તે પાપ જ ખાંધે; તેમ મંદરાગી 
ગણુધરાદિ છે તેએ વેદ્યકાદિશાસ્ત્રો નિરૃપણુ કરે તેોપપણુ તેએ વિકારી થતા 
નથી પણુ જે તીવ્રરાગી તેના અભ્યાસમાં લાગી જાય તે! તે રાગાદિક વધારી 
પાપકર્મને જ બાંધે, એમ સમજવું, એ પ્રમાણે જેનમતના ઉપદેશનું સ્વરૂપ જ્ાણુવું. 
હુવે તેમાં ફોઈ દેષકલ્પના કરે છે તેનું નિરાકરણુ કરીએ છીએ--- 





અધિકાર આઠમે-ઉપરેશનુ' સ્વરૂપ ર્લ્૧ૃ 





ગ્રથમાતુચોગગસાં દોષકૅલ્પનાનું નિરાકરણ 

કોઇ જીવ કહે છે કરે-પ્રથમાનુયોગમાં શ્રંગારાદિ વા સંત્રામાદિતું ધણું કથન 
કરે છે તેના નિમિત્તથી રાગાદિક વધી નાય, માટે તેમાં એવું કથન કરવું ઠીક નથી; 
એવું કથન સાંભળું પણુ નહિ. તેને કહોએ છીએ કે-કથા કહેવો હેય ત્યારે તે 
ખધીય અવસ્થાતું કથન કરવું નેઇએ, વળી જે અલંકારાદિવડે વધારીને કથન કરે 
છે તે તો પંડિતોનાં વચન યુક્તિસહેત જ નીકળે. 

પ્રશ્ન--સંખંધ મેળવવા માટે સામાન્ય કથન ફરવું હતું પણુ વધારીને 
કથન શા માટે કર્યું. ? 

ઉત્તર-પરેક્ષકથનને વધારીને કહ્યા વિના તેવું સ્વરૂપ ભાસે નહિ કે- 
“પહેલાં તો આવા આવા ભોગ-સંગ્રામાદિ કયા પણુ પછી સર્વેના ત્યાગ કરી 
સુનિ થયા? ઇત્યાદિ ચમત્કાર તો ત્યારે જ ભાસે કે જ્યારે વધારીને કથન 
કરવામાં આવે; તું કહે છે કે-“એના નિમિત્તથી રાગાદિક વધી જાય છે' પણુ 
જેમ કેઈ ચેત્યાલય ખનાવે છે ત્યાં તેનું પ્રચાજન તે। ધમકાર્યે કરાવવાનું છે 
છતાં કોઇ પાપી ત્યાં પાપકાયે કરે તે ત્યાં ચૈત્યાલલ ખનાવવાવાળાને। તે। દોષ 
નથી, તેમ શ્રીગુરૃએ પુરાણાદિમાં ક્ુંગારાદિતું વર્ણુન કર્યું ત્યાં તેમતું પ્રચાજન 
રાગાદિક કરાવવાનું તો નથી પણુ ધર્મમાં લગાવવાતું છે છતાં કોઈ પાપી, ધર્મ 
ન કરે અને રાગાદિક જ વધારે તે! તેમાં શ્રીગુરુના શે! દોષ ? 

પ્રશ્ન-જે રાગાદિકનાં નિમિત્ત હોય તે કથન જ કરવાં નહોતાં ! 

ઉત્તર-સરાગીજીવેોતું મન કેવળ વૈરાગ્યકથનમાં નેડાય નહિ તેધી જેમ 
ખાળકને પતાસાના આશ્રચે ઓષધ આપીએ છીએ તેમ સરાગીને ભોગાદિકથ- 
નના આશ્રયે ધમમાં રુચિ કરાવીએ છીએ. 

પ્રશ્ન-જે એમ છે; તે! વેરાગીપુરૃષાએ તો. એવા ગ્રંથોનો અભ્યાસ કરવો 
યોગ્ય નથી! 
ઉત્તર-જેના એતરંગમાં રાગભાવ નથી તેને તો શ્રુંગારાદિકથન સાંભળવા 


છતાં પણુ રાગાદિભાવ ઉપજતા જ નથી. એ તો! જાણુ છે કે-આ પ્રમાણે જ 
અહીં કથન કરવાની પદ્ધતિ છે. 


પ્રશ્ન-તો જેને શ્રુગારાદિ કથન સાંભળતાં રાગાદિભાવ થઈ આવે છે, 
તેણે તો એવાં કથન સાંભળવાં યોગ્ય નથી ?$ 

ઉત્તર-જ્યાં ધમૈનું જ પ્રચોજન છે તથા જ્યાં ત્યાં ધમને જ પોષણુ કરવામાં 
આવ્યો છે એવાં જૈનપુરાણાદિકે।માં પ્રસંગાપાત્‌ શ્રુગારાદિકતું કથન કર્યું હોય 
તેને સાંભળતાં પણુ જે ઘણુ! રાગી થયો તો તે અન્ય કયા ઠડૈકાણેં વિરાગી 
થરો? તે તે! પુરાણુ સાંભળવાં છોડીને અન્ય પણુ એવાં જ કાયૈ કરરે કે ન્યાં 
ઘણા રાગાદિભાવેો! થાય! માટે તેને પણુ પુરાણુ સાંભળતાં થોડી ઘણી પરમે" 
ખુદ્ધિ થાય તો થાય | બીજા કાયૌથી તે આ કાર્ય ભલું જ છે. 


જ્કર્‌ શ્રી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





પ્રશ્ન-પ્રથમાનુયોગમાં તો અન્યજીવોની કથાઓ છે તો તેથી પોતાનું 
મથોજન શું સધાય છે? 

ઉત્તર-જેમ કાસીષુર્‌ષોની કથા સાંભળતાં પોતાને પણુ કામ્યપ્રેમ વધે 
છે તેમ પર્માત્માપુરૃષાની કથા સાંભળતાં પોતાને પણુ ધમમાં વિશેષ પ્રીતિ 
વધે છે. માટે પ્રથમાતુચોગને અભ્યાસ કરવો! યોગ્ય છે. 

કરણાનુચોગસાં દોષકલપનાનુ' નિરાકરણુ 

કોઇ જીવ કહે છે કે-કરણાનુયોગમાં ગુણુસ્યાનતું, માર્ગણાદિકનું, કર્મ- 
પકૃતિઓનું વા ત્રિલોકાદિકતું કથન કર્યું છે, હવે તેને જણી લીધું કૅ “આ 
'આમ છે અને આ આમ છે.' પણ તેમાં પોતાતું કાર્ય શું સિદ્ધ થયું? 
કાં તો ભક્તિ કરીએ, કાં તે! ત્રતદાનાદિ કરીએ અગર કાં તે! આત્માનુભવ 
કરીએ તે! તેથી પોતાનું ભલું થાય, 

સમાધાન-પરમેશ્વર તો વીતરાગ છે. ભક્તિ કરવાથી પ્રસન્ન થઈ તે કાંઈ 
કરતા નથી પણુ ભક્તિ કરતાં જે મંદકષાય થાય છે તેનું સ્વયમ જ ઉત્તમક્‌ળ 
થાય છે, હવે કરણુાતુયોગના અભ્યાસમાં તેનાથી (ભક્તિથી) પણુ અધિક મંદ- 
કુષાય થઇ શકે છે તેથી તેનું ફૂળ અતિ ઉત્તમ થાય છે. વળી વ્રતદાનાદિક તે 
કષાય ઘટાડવાનાં ખાદ્ય નિમિત્તસાધન છે અને ફરણાનુયોગનેો અભ્યાસ 
કરતાં ત્યાં ઉપયોગ નેડાઈ જાય ત્યારે રાગાદિક ટૂર થાય છે તેથી તે અતરંગ 
નિમિત્તસાધન છે, માટે તે વિશેષ કાથયકારી છે; ત્રતાદિક ધારણુ કરીને પણુ 
અધ્યયનાદિ કરીએ છીએ. ખીજુ' આત્સાનુભવ ગવોતતમ કાર્ય છે પરંતુ સામાન્ય 
અનુભવમાં ઉપચે।ગ ટકતો! નથી અને 3પયોંગ ત્યાં ન ટકે ત્યારે અન્ય વિકલ્પો 
થાય છે, ત્યાં જે કરૃણાનુયોગનાો અભ્યાસ હોય તે! તે વિચારોમાં ઉપયોગને 
જેંડે, એ વિચારે વતેમાન રાગાદિક પણુ ઘટઢાડે છે તથા ભાવીરાગાદિક 
ઘટાડવાનાં કારણુ છે માટે અહોં (કરણાતુયોગમાં) ઉપયોગને જેડવે।. જીવકર્મા- 
દિકના નાનાગ્રકારના ભેદ જાણુતાં તેમાં કાંઈ રાગાદિ કરવાનું પ્રયૉજન નથી તેથી 
રાગાદિક વધતા નથી, અને વીતરાગ થવાનું પ્રયોજન તેમાં ઠામ ઠામ પ્રગટ 
છે તેથી રાગાદિ મઢાડવાનું એ ઢારણુ છે. 

પ્રશ્ન-કોઈ કથન તો એમ જ છે, પરંતુ દ્રૌીપ-સમદ્રાદિ અને યોજનાદઠિતું 
તેમાં નિર્ષણુ કર્યું છે તેથી શું સિદ્ધિ છે? 

ઉત્તર-તેને જણુતાં પણુ કાંઈ તેમાં ઇણ-અનિષ્ખુદ્ધિ થતી નથો માટે 
તેથી પૂર્વાક્ત સિદ્ધિ થાય છે. 

પ્રશ્ન-ને એમ છે, તો જેનાથી કાંઇ પ્રયોજન નથી એવા પાષાણાદિને 
પણુ નાણુતાં ત્યાં ધછિ-અનિષ્ટપણું માનતા નથી એટલે તે પણુ કાર્યકારી થયું! 

ઉત્તર-સરાગીજીવ રાગાદિક પ્રયોજન વિના કોઇને પણુ જાણવાનો ઉદ્યમ 


અધિકાર આડસે।-ઉપરેશનુ' સ્વરૂપ ર્ટ્ડ 








કરે નહિ, પરંતુ જે સ્વચે તેતું જણુવું થાય તો! અતરંગ રાગાદિઅભિપ્રાયના 
વશથી ત્યાંથો ઉપયોગને છોડાવવા જ ઈચ્છે છે. અને અહી ઉદ્યમપૂવેક દ્વીપ- 
સસુદ્રાદિને જાણે છે-ત્યાં ઉપયોગ લગાવે છે તેથી રાગાદિક ઘટે એવું કાર્ય 
થાય છે. વળી પાષાણાદિકમાં ને આલેોકનું કોઈ પ્રયોજન ભાસી જાય તે! 
રાગાદિક થઈ આવે પણુ દ્વોપ સસુદ્રાદિકમાં આલેક સંખેધી કેઇઇ કાર્ય નથી 
તેથી તે રાગાદિકનું કારણુ નથી. નને સ્વર્ગાદિકની રચના સાંભળી ત્યાં રાગ થાય 
તે! પરલે।ક સંબેધી થાય અને તેતું કારણુ પૃુણ્યને જાણે એટલે તે પાપને છેડી 
પુણ્યમાં પ્રવતે" એટલે! જ નફ! થાય, વળી ક્વીપાદિક્ને જાણુતાં યથાવત્‌ રચના 
ભાસે ત્યારે અન્યમતાદિકનું કદ્યું જૂઠ ભાસી તે સત્ય શ્રદ્ધાની થાય, અને એ 
યથાવત રચના જાણુવાથી ભ્રમ મઢી ઉપયોગની પણુ નિર્મળતા થાય છે માટે 
આ (કરણાતુચોગને[) અભ્યાસ પણુ કાર્યકારી છે. 

પ્રશ્ન-કરણુાનુયાંગમાં ઘણી ક્ઠણતા હોવાથો તેના અભ્યાસમાં ખેદ થાય છે. 

ઉત્તર-ે વગ્તુને શ્ર જાણુવામાં આવે તો ત્યાં ઉપયોગ ઉલઝતો 
નથી તથા ન્તણેલીં વસ્તુને વારંવાર જાણુવાને ઉત્સાહ પણુ થાય નહિ 
એટલે ઉપયોગ પાપકાર્ચોમાં લાગી જય છે, માટે પોતાની બુદ્ધિ અતુસાર 
જને અભ્યાસ થતો જણાય તેને કઠણુતા છતાં પણુ અભ્યાસ ડરવે,, તથા 
જનો અભ્યાસ થઇ જ શકે નહિ તેને તો કેવીરીતે કરે! વળી તું કહે છે કે 
“અહીં ખેદ થાય છે' પણુ પ્રમાદી રહેવામાં તો ધર્મ છે નહિ ! પ્રમાદથી સુખ- 
ગિલીયા રહેવામાં આવે ત્યાં તે! પાપ થાય છે માટે ધર્મ અથે? તે ઉદ્યમ 
કરવા જ યોગ્ય છે, એમ વિચારી કરણઞાનુયોગને અભ્યાસ કરવે। યેાગ્ય છે. 

ચરણાનુયોગમાં દ્ોષકલપનાનુ [નિરાકરણ 

જોઇ જીવ કહે છે કે-“ચરણાનુયાંગમાં ખાહ્યત્રતાદિ સાધનનો ઉપદેશ છે 
એટલે તેનાથી કાંઇ સિદ્ધિ નથરી, પાોત!તા પરિણામ નિમેળ જેઈએ પછી બાહ્ય 
તો ઇચ્છાનુસાર પ્રવર્નો, એમ વિચારી તે આ ઉપદેશથી પરાડસુખ રહે છે. તેને 
ઝહ્રીએ છીએ કૅ-આત્મપરિણામે।ને અને બાલ્યપ્રવૃત્તિને નિમિત્ત-નેમિત્તિક સબધ 
છે, કારણુ કે છશ્મસ્થજીવને પરિણામપૂવેક કિયા થાય છે, તથા કોઇ વેળા 
પરિણામવિના પણુ કે!ઇ કિયા થાય છે તે! તે પરવશતાથી થાય છે, પણુ 
જ્યાં પોતાના ઉદ્યમપૂર્વડક કાર્ય કરવામાં આવે અને “પરિણામ એ રૂપ નથી' 
એમ કહીએ તે તો! બ્રમ છે. અથવા ખાહ્યાપદાર્થોના આશ્રય પામીને પરિણામ 
થઇ શકે છે માટે પરિણામ મટાડવા અથે ખાદ્યવસ્તુનો નિષેધ શ્રીસમયસા- 
રાદિમાં કહ્યો છે. અને એટલા જ માટે રાગાદિભાવ ઘટતાં ખાહ્ય પણુ એવા 
અતુક્રમથી શ્રાવક-સ્રુનિધર્મ હોય છે, અથવા એ પ્રમાણુ શ્રાવક-સુનિધર્મ 
અએગીકાર કરતાં પાંચમા-છઠ્ઠા ગુણુસ્થાનોમાં રાગાદિ ઘટાડવારૂપ પરિણુ- 


૨૪ શ્રો મેકક્ષમાગા પ્રકાશક 





મોની પ્રાપ્તિ થાય છે એવું નિરૂપણુ ચરણાનુયોગમાં કર્યું છે. વળી ને ખાદ્ય- 
સંયમથી કાંઈ પણુ સિદ્ધિ ન હોય તો સર્વાર્યસિદ્ધિના વાસી દેવો સસ્યગ્ટણિ 
અને ઘણા સત્તાની છે છતાં તેમને તો! ચોથું ગુણુસ્થાન છે ત્યારે ઝૃહડસ્થશ્રાવક- 
મતુષ્યને પાંચસું ગુણુસ્થાન હોય છે તેનું કારણુ શું? તથા શ્રીવીર્થડરાદિ 
પુરુષોએ ગૃહસ્થપટટ છેડી શા માટે સયમ ગ્રડણુ કર્ચ ? માટે આ નિયમ છે કે- 
ખાહ્યસયમસાધન વિના પરિણામ નિર્મળ થઈ જ્ઞકતા નથી. એટલા માટે ખાહ્મા- 
સાધનનાં વિધાન ન્ણુવા અથે* ચરણાનુયોગને। અભ્યાસ અવશય કરવા ચે।ગ્ય છે. 


દ્રવ્યાનુચોગસાં દોષકલ્પનાનુ' નિરાકુરણુ 


કોઇ જીવ કહે છે કે-દ્રવ્યાતુયોગમાં ત્રતસયમાદિ વ્યવહારધર્મનું ડીનપણું 
પ્રગટ ક્યું” છે, સમ્યગ્દષ્ટિના વિષયભોાગાદિને નિજેરાનાં કારણુ કહ્યાં છે, ઇત્યાદિ 
કથન સાંભળી જીવ સ્વછંદી ખની પુણ્ય છોડી પાપમાં પ્રવર્તશે તેથી તેને વાંચવા- 
સાંભળવા યોગ્ય નથી. તેને કહીએ છીએ કે--- 

જેમ સાકર ખાતાં ગધેડું મરી જય તે તેથી કાંઈ મનુષ્ય તો સાકર 
ખાવી ન છેડે, તેમ કેઈ વિપરીતખુદ્ધિજીવ અધ્યાત્મગ્રંથા સાંભળી સ્વછંદી 
થાય તે। તેથી કાંઇ વિવેક્રીજીવ તે। અધ્યાત્મગ્રંથોનો અભ્યાસ ન છેડે. હા, 
એટલું કરે કે-જેને સ્વછંદી થતો જાણુ તેને જેમ તે સ્વછંદી ન થાય તેવે 
ઉપદેશ આપે. વળી અધ્યાત્મગ્રેથામાં પણુ સ્વછંદી થવાને! ઠામઠામ નિષેધ કર- 
વામાં આવે છે તેથી જે તેને ખરાખર સાંભળે છે તે તે! સ્વછંદી થતે। નથી, 
છતાં ફોઇ એકાદ વાત સાંભળી કે!ઇ પોતાના અભિપ્રાયથી સ્ત્રછેદી થાય તે 
ત્યાં ગ્રંથનો તે! દોષ નથી પણુ તે જીવને જ દોષ છે. વળી ને જુઠી દોષ- 
કલ્પનાવડે અધ્યાત્મશાસ્્રૉના વાંચનશ્રવણુનેો નિષેધ કરવામાં આવે તો. મોક્ષ- 
માર્ગને મૂળ ઉપદેશ તે! ત્યાંજ છે ! એટલે તેનો નિષેધ કરતાં મોક્ષમાર્ગને 
નિષેષ થાય છે. જેમ સેઘજૃદિ થતાં ઘણુ! જીવે1નું કલ્યાણુ થાય છે છતાં કે।!ઇને 
ઉલડું નુકશાન થાય તે તેની સુખ્યતા કરી મેઘના તે! નિષેધ ન કૅરવે।; તેમ 
સભામાં અધ્યાત્મઉપદેશ થતાં ઘણા જીવોને મોક્ષમાર્ગની પ્રાસિ થાય છે છતાં 
જેઈ ઉલટો પાપમાં પ્રવર્તે તો તેની સુખ્યતા કરી અધ્યાત્મશાસ્રોનાો તો નિષેધ 
ન કરવેો.. બીજી અધ્યાત્મગ્રંથાથી ફોઇ સ્વછદી થાય તે તો પહેલાં પણુ મિથ્યા- 
દેછિ હેતો અને આજે પણુ મિથ્યાદછિ જ રહ્યો, હા, એટલું જ તુકશાન થાય 
ઝે-તેને સુગતિ ન થતાં કુગતિ થાય. વળી અધ્યાત્મઉપદેશ ન થતાં ઘણા 
જીવોને મેો।ક્ષમાર્ગની પ્રાત્તિતા અભાવ થાય છે એટલે તેથી તે। ઘણુ! જીવોનું 
ઘણું બૂરુ' થાય છે માટે અધ્યાત્મઉપદેશને। નિષેધ કરવો! ચેગ્ય નથી. 


શકા--દ્રવ્યાતુચાગરૂપ અધ્યાત્મઉપદ્દેશ છે તે ઉત્કૃષ્ઠ છે, અને તે ઉચ્ચદશાને 


પી 


અધિકાર આડમો-ઉપરેશતુ' સ્વરૂપ ર્હપ 





પ્રાસ હોય તેનેજ કાર્યકારી છે પણુ નીચલી દશાવાળાઓને તે! તવ્રતસંયમાદિને। 
જ ઉપદેશ આપવે ચેગ્ય છે. 

સમાધાન--જિનમતમાં તો એવી પરિપાટી છે કે-પહેલાં સમ્યકૃત્વ હોય 
પછી ત્રત હોય, હવે સમ્યયૃત્વ તો સ્વપરતું શ્રદ્ધાન થતાં થાય છે તથા તે 
શ્રદ્ધાન દ્રવ્યાતુયોગનેો અભ્યાસ કરતાં થાય છે માટે પહેલાં દ્રવ્યાતુયોગ અનુ- 
સાર શ્રદ્ધાન કરી સમ્યગ્દછિ થાય અને ત્યાર પછી ચરણાનુચેોગ અતુસાર 
ત્રતાદિક ષારણુ કરી ત્રતી થાય. એ પ્રમાણે સુખ્યપણુ તો નીચલી દશામાં જ 
દ્રવ્યાતુયોગ કાર્યકારી છે તથા ગૌણુપણું જેને મોક્ષમાર્ગની પ્રાતિ થતી ન 
જણુય તેને પહેલાં કોઇ ત્રતાઇિકનો ઉપદેશ આપવામાં આવે છે. માટે ઉચ્ચ 
દશાવાળાને અધ્યાત્મઉપદેશ અભ્યાસ કરવા યોગ્ય છે એમ જાણી નીચલી 
દશાવાળાએ એ ત્યાંથી પરાડસુખ થવું ચોગ્ય નથી. 

શંકા--ઉંચા ઉપદેશનું સ્વરૂપ નીચલી દશાવાળાને ભાસે નહિ. 

સમાધાન--અન્ય તે! અનેકપ્રકારની ચતુરાઈ જાણુ છે અને અહોં મૂર્ખ- 
પણું પ્રગટ કરે છે તે યોગ્ય નથી. અભ્યાસ કરતાં સ્વરૂષ બરાખર ભાસે છે. 
તથા પોતાની ખુદ્ધિ અનુસાર થોડુંઘણું ભાસે છે, પરંતુ સવથા નિરૂદ્યમી થવાને 
પોાષણુ કરીએ એ તો જિનમાર્ગૈના દ્વેષી થવા જેવું છે. 

શેકા--આ કાળ નિકુછ (હલકે) છે માટે ઉત્કુછ અધ્યાત્મના ઉપદેશની 
સુખ્યતા કરવી ચેાગ્ય નથી. 

સમાધષાન--આ કાળ સાક્ષાત્‌ મોક્ષ થવાની અપેક્ષાએ નિકૃષ્ટ છે પણ 
આત્માનુભવનાદિવડે સમ્યકૃત્વાદિ હોવાનાં આ કાળમાં મના નથી, માટે આત્મા: 
નુભવનાદિ અર્થે દ્રવ્યાનુચાગને અભ્યાસ અવશ્ય કરવે.. ષટપાહુડમાં (મોક્ષ 
પાહુડમાં) પણુ કહ્યું છે કે-અર્ઝ વિ તસ્િસ્યળસુરા, બજ્વા સાષવિ'ઝત્તિ ઝુસ્ઝોચએઃ' 
(વાટાન્તર-'છટટે દલ)? સોચતિચરવસઃ તલત્થ તુઆણિન્યુરિ સતિ, અથે-આજ 
પણુ ત્રિકરણુવડે શુદ્ધજીવ આત્માને ધેચાવી સ્વર્ગલે।કમાં વા લૌકાંતિકમાં દેવ- 
પાગું પામે છે અને ત્યાંથી ચવી મનુષ્ય થઈ સેક્ષ નય છે, માટે આ કાળમાં 
પણુ દ્રવ્યાનુચોગનો ઉપદેશ સુ'ખ્ય જરૂરને છે. 

શૈકા--દ્રવ્યાતુયોગમાં અધ્યાત્મશાસ્્રા છે ત્યાં સ્વપરભેદવિસ્ઞાનાદિનો ઉપ- 
દેશ આપ્યો છે એ તે! કાર્યકારી પણુ ઘણુ। છે તથા સમજવામાં પણુ જલદી આવે 
છે પરંતુ ત્યાં દ્રવ્યગુણુપર્યાયાદિકનું, પ્રમાણુનયાદિતિં અને અન્યમતપ્રરૂપીત તત્ત્વા- 
દિકનું નિરાકરણુ કરી જે કથન કર્યું છે તેના અભ્યાસથી વિકલ્પ વિશેષ થાય છે, 
અને વળી તે ઘણે પ્રયાસ ડરતાં જાણુવામાં આવે છે માટે તેનો અભ્યાસ ન કરવે।. 

સમાધાન---સામાન્ચ ન્નણુવા કરતાં વિશેષ ન્તણુવું બળવાન છે. જેમ 
જેમ વિશેષ જાણુવામાં આવે તેમ તેમ વસ્તુસ્વભાવ નિર્મળ ભાસે છે, શ્રદ્ધાન દઢ 


3્૬૬- થી મોક્ષમાગ પ્રકાશક. 


વાળામાતારમવતાણામમાળગતબાતમાદાવાશામસદતાધલાાાાાતરાસાતમરનામાાચારઇનસામાામાળમામાજમાવાકચવતાામરાતાવાાતતાસારસામાસાસયમાનાાસાસપઇમાપાાતારાતાાઇનાવાતનાાયવવાતામવાતાાામજાામાાાવામામાાતરરામપાાાસરથાાસાામામાજાાવાસસનાઉ 


થાય છે અને શાગાદિક પણુ ઘટે છે માટે એ શાસ્તોમાં પ્રવર્તેવું યોગ્ય છે. એ પ્રમાણે 
રોષકલ્યના કરી ચારે અનુયોગના અભ્યાસથી પરાડસ્રુખ થવું યોગ્ય નશ્રી. 

વળી વ્યાકરણુન્યાયાદિક શાસ્્રોનો પણુ થોાડોઘણે। અભ્યાસ કરવે।, કારણુ 
જુ-એના સ્તાનવિના મહાનશાસ્ત્રોનો અથે ભાસે નહે તથા વસ્તુનું સ્વરૂપ પણુ 
એની પદ્ધતિ જાણુતાં જેવું ભાસે તેવું ભાષાદિકથી ભાસે નહે, માટે પરંપરા 
કાર્યકારી જાણી એને પણુ અભ્યાસ કરવો; પરંતુ એમાં જ ફસાઈ રહેવું નહિ, 
પણુ એને કંઈક અભ્યાસ કરી પ્રચોજનભૂત શાસ્ત્રોના અભ્યાસમાં પ્રવર્તવું. બોજ 
યૈઘકાદિ શાસ્ત્ર છે તેની સાથે સોક્ષમાર્ગમાં કાંઈ પ્રયોજન જ નથી તેથી 
જાઇ વ્યવહાશ્ધર્મના અભિપ્રાયથી ખેદરહિતપણે એનો અભ્યાસ બની નાય તો 
ઉપકારાદિ કરવો પણુ પાપરૂપ પ્રવતેવું નહે. તથા ને એને અભ્યાસ ન થાય 
તે! ભલે ન થાએ।, એથી કાંઇ બગાડ નથી. એ પ્રમાણે જિનમતનાં કાસ 
નિર્દોષ જાણી તેને ઉપદેશ માનવે।. 


અપેક્ષાજ્ઞાનના અભાવે આગમમાં રેખાતા 
પરસ્પર વિરોધનું નિરાકરણ 

હુવે શાસ્ત્રોમાં અપેક્ષાદિકને નહિ જાણુવાથી પરસ્પર વિરેધ લાસે છે 
તેનું નિરાકરણુ કરીએ છીએ-પ્રથમાદિઅનુયોગાોની આમ્નાય અનુસાર જ્યાં 
જેમ કથન કર્યું હોય ત્યાં તેમ જાળી લેવું પણુ અન્ય અનુયોગના કથનથી 
અન્યથા જાણી ત્યાં સંદેઠ ન કરવો. જેમકે-કેઈ ઠેકાણે તો! નિર્મળ સમ્ય- 
ગ્ટછિખે જ શંકાકાંક્ષાવિચિકિત્સાનેો અભાવ કહ્ય ત્યારે કોઈ ઠેકાણે ભયના આઠમા 
ગુણુસ્થાન સુધી, લોભનો દશમા સુધી અને જુગુષ્સાનો આઠમાં સુધી ઉદય 
કહ્યો, ત્યાં વિરોધ ન ન્ાણુવે।. કારણુ કે-શ્રદ્ધાનપૂર્વક તીવ્રશંકાદિકને સસ્યગ્દાઇને 
અભાવ થચે। છે અથવા સુખ્યપણે સમ્યગ્ટછિ શોકાદિક કરે નહિં એ અપેક્ષાએ 
ચરણાનુચે।ગમાં સમ્યગ્દેછિને શકાદિકને અભાવ કહ્યો પણ સૂક્મશક્તિની અપૅઃ 
ક્ષાએ ભયાદિકનાો ઉદય આઠમાઆદિ ગુણ્સ્થાન સુધી હોય છે તેથી કરણા: 
નુયોગમાં ત્યાંસુધી તેનો સદ્ભાવ કહ્યો. એજ પ્રમાણે અન્ય ઠેકાણે જાણવું. 
તથા પૂર્વે અનુચેગોના ઉપદેશવિધાનમાં કેટલાંક ઉદ્ટાહરણુ કહ્યાં છે તે જાણવાં 
અથવા પોતાની ખુદ્ધિથી સમજી લેવાં. 

તળી એક જ અનુચેાગમાં વિવક્ષાવશથી અનેકરૂપ કથન કરવામાં આવે 
છે. જેમ કે-કરણુાનુયોગમાં પ્રમાદ્દેના સાતમા ગુણૃશ્થાનમાં અભાવ કહ્યો ત્યાં 
કષાયને પ્રમાદનો ભેદ કહ્યો ત્યારે ત્યાં જ કષાયાદિકને સદભાવ દશામાદિ ગુણ્‌- 
સ્થાન સુધી કહ્યો. ત્યાં વિરોધ ન સમજવે।. કારણ કે-અહોં પ્રમાદેમાં તે! જે 
શુભાશીભભાવોના અભિપ્રાયપૂર્વક કષાયાદિક થાય છે તેવું ગ્રહેણુ છે; હવે સાતમા 


અધિકાર આડઠમો-ઉપરેશતુ' સ્વરૂપ સ્હ્૭ 
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શુણુસ્થાનમાં એવે અભિપ્રાય ટ્ર થવાથી તેને। ત્યાં અભાવ કહ્યો પણુ સૂક્મ- 
આદિ ભાવોની અપેક્ષાએ તેનો જ દશમા ગુણુસ્થાનસુધી સદ્ભાવ કહ્યો છે. 
વળી ચરણાતુયોગમાં ચારી, પરત્રીઆદિ સાત વ્યસનનો ત્યાગ પ્રથમ 
પ્રતિમામાં કહ્યો ત્યારે ત્યાં જ તેનો ત્યાગ ખીજી પ્રતિમામાં પણુ કહ્યો, ત્યાં 
વિરોધ ન સમજવે।. કારણુ કે-સ્રાત વ્યસનમાં તે। એવાં ચારીઆદિ કાર્ય ગ્રહણુ 
કર્યા' છે કે જેથી દંડાદિક પ્રાસ્ત થાય, લોકમાં ઘણી નિંદા થાય તથા તવ્રતોમાં 
એવાં ચાોરીઆદિ ત્યાગ કરવા યોગ્ય કહ્યાં છે કે જે ગૃહસ્થધર્મથી વિરૂદ્ધ હોય વા 
કિચિત્‌ લોકનિઘય હોય, એવે! અર્થે સમજવે।. એજ પ્રમાણે અન્ય ઠેકાણે નનણયું. 
વળી નાનાભાવોની સાપેક્ષતાથી એક જ ભાવને અન્ય અન્ય પ્રકારથી 
નિરૂપણુ કરવામાં આવે છે. જેમ કે-કોઇ ઠેકાણે તે મહાત્રતાદિકને ચારિત્રના 
ભેદ કહ્યા ત્યારે કોઈ ઠેકાણે મહાત્રતાદિક હોવા છતાં પણુ દ્રવ્યલિગીને અસંયમી 
કહ્યા, ત્યાં વિરોધ ન સમજવે. કારણુ કે - સમ્યગ્સાનસહિત મહાત્રતાદિક તે 
ચારિત્ર છે પણુ અજ્તાનપૂર્વક ત્રતાદિક હોવા છતાં પણુ તે અસંયમી જ છે. 


વળી જેમ પાંચ મિથ્યાત્વોમાં પણુ વિનય કહ્યો તથા ખાર પ્રકારના 
તપોામાં પણુ વિનય કથ્વા, ત્યાં વિરાધ ન સમજવો, કારણુ કે 





કે - વિનય કરવા 
ચોગ્ય ન હાય તેનો પણુ વિનય કરી તેમાં ધર્મ માનવો તે તો! વિનયમિથ્યાત્વ 
છે તથા પર્મપદ્ધતિથી જે વિનય કરવા ચેોગ્ય હોય તેને ચથાચેોગ્ય વિનય 
કરવો! તે વિનયતપ છે. 

વળી જેમ કેઇ ઠેકાણુ તો અભિમાનની નિંદા કરી ત્યારે ફે।ઈ ઠેકાણે 
પ્રશોસા કરી, ત્યાં વિરોધ ન સમજવે।. કારણુ કે - માનકેષાયથી પોતાને ઉચ્ચ 
મનાવવા અર્થે વિનયાદિ ન કરવાં એવો અભિમાન તેો। નિંઘ જ છે પણુ નિલેોભ- 
પણાથી દીનતા આદિ ન કરવામાં આવે એવો અભિમાન પ્રજ્ઞાસા ચેોગ્ય છે. 

વળી જેમ કેઈ ઠેકાણું ચતુરાઈની નિદા કરી ત્યારે કોઇ ઠેકાણુ પ્રશેસા 
કરી, ત્યાં વિરોધ ન સમજવે।. કારણુ કે-માયાકષાયથી કોઇને ઠંમવા અથે ચતુરાઇ 
કરવામાં આવે તે તે નિદ્ય જ છે પણુ વિવેકપૂર્વક યથાસંભવ કાર્ય ડરવામાં જે 
ચતુરાઇ છે તે પ્રશેસા ચોગ્ય જ છે. એજ પ્રમાણે અન્ય ઠેકાણે પણુ સમજવું. 

વળી એક જ ભાવની તેનાથી ઉત્કુષ્ભાવની અપેક્ષાએ કોઈ હેકાણે નિદા 
કરી હોય તથા કોઇ ઠેકાણે તેનાથી હીનભાવની અપેક્ષાએ પ્રશંસા કરી હોય 
ત્યાં વિરાધ ન સમજવે।, જેમ કે - કોઇ શુભક્રિયાની જ્યાં નિંદા કરી હોય 
ત્યાં તો તેનાથ્રી ઉચ્ચ શુભક્રિયા વા શુદ્ધભાવની અપેક્ષા છે એમ સમજું, 
તથા જ્યાં પ્રશ્ઞાસા કરો હોય ત્યાં લેનાથી નીચી કિયા વા અશુભકિયાની 
અપેક્ષા સમજવી. એજ પ્રમાણે અન્ય ડઠેકાભે પણુ જાણુવું. બીજુ એજ પ્રમાણે 
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ઉચ્ચજીવની અપેક્ષાએ કોઇ જીવની નિંદા કરી હૉય ત્યાં તેની સર્વથા નિંદા છે 
એમ ન જાણુવું તથા કોઇની તેથી નીચાજીવની અપેક્ષાએ પ્રશંસા કરી હોય ત્યાં 
સર્વથા પ્રરોસા ન જાણુવી, પણ ચથાસભવ તેન ગુણુદોષ જાણી લેવા. એજ પ્રમાણે 
અન્ય વ્યાખ્યાન જે અપેક્ષાસહિત કર્યું હોય તે અપેક્ષાએ તેને અર્થ સમજવો. 

વળી શાસ્ત્રમાં એક જ શખ્ટને। કોઇ ઠેકાણે તો કેઇઇ અર્થ થાય છે તથા કોઇ 
ડેકાણે કોઈ અર્થ થાય છે, ત્યાં પ્રકરણુ એળખી તેને સંભવિત અર્થ સમજવે।, 
જેમ કે- મોક્ષમાર્ગમાં 'સમ્યગ્ટશેન' શખ્દ કહ્યો ત્યાં “દર્શન શખ્ટનોા અર્થે 
શ્રદ્ધાન છે, ઉપયચોગવણુનમાં “ દર્શન ” શખ્ટને અર્થ વસ્તુનું સામાન્યગ્રહણુમાત્ર છે, 
તથા ઇદ્રિયવરુનમાં “દર્શન શખ્દનો અર્થ નેત્રવડે દેખવામાત્ર છે. વળી 
સૂહ્મ અને ખાદરને। અથે-વસ્તુઓના પ્રમાણાદિક કથનમાં સૂક્મ પ્રમાણુસહિત 
હોય તેનું નામ સૂક્ષ્મ તથા સ્થળ પ્રમાણુસહિત હોય તેનું નામ ખાદર, એવે! 
અર્થ થાય છે, ષુદ્ગલસ્કંધાદિકના કથનમાં ઈંદ્રિયગમ્ય ન હોય તે સૂક્ષ્મ તથા 
ઇંદ્રિયગમ્ય હોય તે ખાદર, એવે! અર્થે થાય છે, જીવાદિકના કથનમાં ત્રદાદ્ધે- 
આદિના નિમિત્તવિના સ્વચં રોકાય નહિ તેનું નામ સૂક્ષ્મ તથા રોકાય તેતું 
નામ ખાદર, એવે! અર્થ થાય છે, વસ્ત્રાદિકના કથનમાં પાતળાપણાનું નામ સૂક્મ 
તથા જાડાપણાનું નામ ખાદર, એવે! અર્થ થાય છે. અને કેરણાનુચોગના કથ- 
નમાં પુદ્ગલસ્કંધના નિમિત્તથી જે રોકાય નહિ તેનુ નામ સૂહ્મ તથા રોકાય 
તેવું નામ ખાદર, એવો અર્થ થાય છે. વળી પ્રત્યક્ષશાબ્ટના અથ લોક 
વ્યવહારમાં તો ઇઠ્રિયોવડે નાણુવાનું નામ પ્રત્યક્ષ છે, પ્રમાગુભેદોમાં સપણ 
વ્યવહારપ્રતિભાસનું નામ પ્રત્યક્ષ છે તથા આત્માનુભવનાદિમાં પોતાનામાં જે 
અવસ્થા થાય તેનું નામ પ્રત્યક્ષ છે. વળી મિથ્યાટષ્ટિને અસ્તાન કહ્યું ત્યાં તેનામાં 
સર્વથા જ્ઞાનના અભાવ ન નાણુવો પણુ સમ્યગ્સાનના અભાવથી તેને અજ્ઞાન 
કહ્યાં છે, ઉદીરણાશબ્દનો અર્થ-દેવાદિકને જ્યાં ઉદોરણા ન કહો ત્યાં તે! અન્ય 
નિમિત્તથી મરણુ થાય તેનું નામ ઉદીરણા છે, તથા દશા કરણના કથનમાં 
ઉદીરણાકરણુ દેવાયુને પણુ કહ્યું ત્યાં ઉપરના નિષેકેનું દ્રવ્ય ઉદયાવલીમા।| 
નાખીએ તેનું નામ ઉદીરણા છે. એજ પ્રમાણે અન્ય ઠેકાણે યથાસેભવ અર્થ 
જાણુવો. બીજું એક જ શખ્દના પૂર્વશબ્દ નેડતાં અનેકપ્રકારના અર્થ થાય છે 
વા તે જ શખ્દના અનેક અર્થ છે, ત્યાં જેવો સૈભવે તેવો અર્થ સમજવો, 
જેમ કે- જીતે? તેનું નામ જિન છે, પરંતુ ધર્મપદ્ધતિમાં કમૅશઝુને જીતે તેવું 
નામ “જિન? સમજવું. અહીં કર્મશત્રુશબ્દને પ્રથમ જેડતાં જે અર્થ થાય તે 
ગ્રહણુ કર્યો, અન્ય ન કર્યો. વળી પ્રાણુ ધારણુ કરે તેનું નામ “ જીવ” છે, જ્યાં 
જીવન--મરણુના વ્યવહાર અપેક્ષાએ કથન હોય ત્યાં ઇંદ્રિયાદિપ્રાણુ ધારણુ કરૈ 
તે “જીવ? છે, દ્રવ્યાદિકેના નિશ્ચયની અપેક્ષાએ નિરૂપણુ હોય ત્યાં ચૈતન્યપ્રાણુને 
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ધારણુ કરે તે “ જીવ? છે. વળી “સમયઃ શખ્દના અનેક અથે છે, આત્માનું નામ 
સમય છે, સવે પદાથોનું નામ સમય છે, કાળનું નામ સમય છે, સમયમાત્ર 


કાળનું નામ સમય છે, શાસઅનું નામ સમય છે તથા મતનું નામ પણુ સમય 
છે, એ પ્રમાણે અનેક અર્થામાં જ્યાં જેવો! સેભવે ત્યાં તેવો અર્થ સમજવે।. 


વળી ફે!ઇ ઠેકાણે તો અર્થ અપેક્ષાએ નામાદિક કહેવામાં આવે છે તથા 
કોઇ કેકાણે રૂઢિ અપેક્ષાએ નામાદિક કહેવામાં આવે છે. ત્યાં જ્યાં રૂહિ-- 
અપેક્ષાએ નામ લખ્યાં હોય ત્યાં તેનો શબ્દાર્થ ગ્રહણુ કરવો નહિ પણુ તેને। 
રૃઢિરૂપ જે અર્થ હોય તે જ ગ્રહણુ કરવો. જેમકે - સમ્યકત્વાદિકને ધર્મ કહ્યો 
ત્યાં તો આ જીવને ઉત્તમસ્થાનમાં ધારણ કરે છેતેથી તેનું “ધર્મ? નામ સાથક 
છે પણુ જ્યાં ધમદ્ર્યનું નામ ધમે કહ્યું હોય ત્યાં તો રૂઢિનામ છે, તેને! અક્ષ- 
રાર્ય ગ્રહણુ કરવો! નહિં, એ નામની ધારક એક વસ્તુ છે એવે! અર્થ ગ્રહણ 
કરવે।. એજ પ્રમાણે અન્ય ઠેકાણે પણુ સમજવું. વળી કેઈ હેકાણે શખ્દને જે 
અર્થ થતે। હોય તે તો ન ગ્રહણુ કરવે। પણુ ત્યાં જે પ્રચાજનભૂત અર્થ હોય 
તે ગ્રઢુણુ કરવો।. જેમ - કોઈ ઠેકાણે કોઈનો અભાવ કહ્યો હોય તથા ત્યાં કિચિત્‌ 
સદ્દભાવ હોય તે! ત્યાં સવથા અભાવ ન ગ્રહુણુ કરવો! પણુ કિચિત્‌_ સદ્દભાવને 
નહિ ગણુતાં અહીં અભાવ કહ્યો છે, એવો અથ સમજવે!; સમ્યગ્ટછિને રાગા- 
દિકને અભાવ કહ્યો ત્યાં આ ગ્રમાણે અર્થ સમજવે. વળી નેક્ષાયનેો અથે તો 
આ છે કે “કષાયનેો નિષેધ' પણુ અહોં એ અર્ય ગ્રહણુ ન કરવો, અહીં તે 
કૉધાદિક જેવા એ કષાય નથી, કિચિત્‌ કષાય છે માટે એ નેઇકષાય છે એવે 
અથે ગ્રહણુ કરવા. એમ અન્ય ઠૅંકાણું પણુ સમજવું. 


વળી કે!ઈ ઠેકાણે કોઈ યુક્તિવડે કથન કયું હૈય ત્યાં તેનું પ્રયોજન 2 ગ્રહુણુ 
કરવું. જેમ-શ્રીસમયસાર કળશામાં એમ કહ્યું કે - “' ધોખીના દણાંતવત્‌ પરભાવના 
ત્યાગની દષિ જ્યાંસુધી પ્રવૃત્તિને પ્રાસ ન થઇ તેટલામાં તો આ અનુભૂતિ પ્રગટ 
થઇ? હુવે ત્યાં આ પ્રયોજન છે કે - પરભાવને ત્યાગ થતાં જ અતુભૂતિ પ્રગટ 
થાય છે, લે।કમાં પણુ કોઈના આવતાંની સાથેજ કે।ઈ કાર્ય થયું હોય તે ત્યાં 
એમ કહેવામાં આવે છે કે “એ આવ્યો જ નથો એટલામાં તે આ કાર્ય થઇ 
ગયું? એડું જ પ્રચોજન અડોં ગ્રહણુ કરવું. એ પ્રમાણે અન્ય હેકાણુ પણુ 
સમજવું. વળી કે!ઇ ઠેકાણે પ્રમાણા!દિ કાંઈ કહ્યાં હોય તેજ પ્રમાણાદિ ન માની 
લેવાં પણુ ત્યાં જે પ્રચાજન હોય તે ન્નણુવું, જેમ સ્ાનાણુવમાં એમ કહ્યું કે 
“આ કાળમાં બે ત્રણુ સત્પુરુષ પ્છે ; હુવે ક કાંઇ એટલા જ નથી પણુ 


૧ સુપ્રઞાવસત્મુતવસ્તુ સિત્તચા વિજ્ઞાન શુન્યાશયાઃ, 
વિચલે પ્રતિમરિરિ સિર્ઝાસિગ્ સ્ગાર્થોયલા જેરિસઃ | 


36૦ શ્રી મો।હ્ષમાગ? પ્રકાશક 





અહોં “થોડા છે' એવું પ્રયાજન જાણવું, એજ પ્રમાણે અન્ય ઠેકાણું પણુ સમ- 
જવું. એજ પદ્ડતિપૂર્વડ તથા અન્ય પણુ અનેક પ્રકારથી શખ્દોના અર્ય થાય છે 
તેને યથાસંભવ જાણુવા પણુ વિંપરીત અર્થ ન જાણુવા, 

વળી જે ઉપદેશ થાય તેને યથાર્થપણે એળખી પોતાના ચોગ્ય જે ઉપ- 
દેશ હોય તેને એગીકાર ડરવે।. જેમ વૈદ્યકશાસામાં અનેક ઔષધિ ડહી છે 
તેને જાણું તો ખરે પણુ ગ્રહણુ તે તેતું જ કરે કે જેથી પોતાને! રોગ દ્ર 
થાય. પોતાને શીતને રોગ હોય તો ઉષ્ણુઓઔષધિનું જ ગ્રહેણુ કરૈ પણુ શીતળ 
એઓષધિનું ગડેણુ ન કરે, એ બીજાઓને કાર્યકારી છે એમ જાણે; તેમ જૈન- 
શાસ્ત્રોમાં અનેક ઉપદેશ છે તેને જાણું તો ખરે પણુ ગ્રહણુ તે! તેનું જ કરે કે જેથી 
પોતાને વિકાર ટૂર થાય. પોતાને જે વિકાર હોય તેને નિષેધ કરવાવાળા 
ઉપદેશને ગ્રહણુ કરે પણુ તેને પોષવાવાળા ઉપદેશને ન ગ્રહણુ કરે. એ ઉપદ્દેશ 
અન્યને કાર્યકારી છે એમ નાણુ. અહોં ઉદાહરણુ - જેમ શાસ્ત્રમાં કોઈ ઠેકાણે 
તો નિશ્ચયપોષક ઉપદેશ છે તથા કેઇ ઠેકાણુ વ્યવહારપોષક ઉપદેશ છે, ત્યાં 
પોતાને ને વ્યવહારની અધિકતા હોય તો નિશ્ચયપોષક ઉપદેશને ગશ્રહુણુ કરી 
ચથાવત્‌ પ્રવર્તે તથા જે પોતાને નિશ્ચયની અધિકતા હોય તો વ્યવહારપોાષક 
ઉપદેશને ગ્રહેણુ કરી યથાવત્‌ પ્રવર્તે. વળી ન્તે પૂર્વે વ્યવહારશ્રદ્ધાનવડે પોતે 
આત્મસાનથી બ્ર થઈ રહ્યો હલો અને પછી પણુ બ્યવહારઉપદેશની જ સુખ્યતા 
કરી આત્મસાનનોાો ઉદ્યમ ન ડરે અથવા પહેલાં નિશ્ષયશ્રદ્ધાતવડે વૈરાગ્યથી 
બ્રદ બની સ્વછટદી થઈ રહ્યો હતો, પછી પણુ નિશ્ચયઉપદેશની જ સુખ્યતા ડરી 
વિષય-કષાયને પોાષણુ કરે, એમ વિષપરીતપણે ઉપદેશને ગ્રહણુ કરે તે તેનું 
ખૂરું જ થાય. વળો આત્માનુશાસનમાં એમ કહ્યું છે કે-“તું ગુયુવાન થઈ 
દોષ કેમ લગાવે છે ? દોષવાન થવું હતું તો દોષમય જ કેમ ન થયે! ? હવે 
જે જીવ પોતે તો ગુણુવાન હોય પણુ કેઈ દોષ તેનાથી થતે હોય તે ત્યાં એ દોષ 
ટ્ર કરવા માટે એ ઉપદેશને અંગીકાર કરવો પરંતુ પોતે દોષવાન હોય અને 
એ ઉપદેશને ગ્રહેણુ કરી ગુણુવાન પુરુષોને નીચા ૬શોવે તે તેનુ' બૂરું જ થાય, 
સર્વરોષમય હોવા કરતાં તો કિ'ચિત્‌ દોષરૂપ હોડું બૂરું નથી, માટે મારાથી 
તો એ ભલે! છે! વળી અહીં એમ કહ્યું કે - 'દોષમય જ કેમ ન થયે!?' એ તે 


અ -ક્્ટ - --...-. - કે 


આનવાઝલસિન્યુરિજ્ર્યચેસિર્લાવ્વ ઝન્તસ્તરં, 
ચે મુસેમ્વેલ્સેન્ર વિદ્વળવરસ્સે અસ્તિ દ્િશ્ર ચર ॥ 


૧ છે સંત્રમઃ જિિતિ જાર્ઇતવાત ખૂસ્ત્વં, 
સક%ાન્‌ મથે હિ્તમિતસિ તન્મય વ્ય નાઝ । 
થવિગ્યોસ્સ્નવામઝસણં તવ ઘોષયન્સ્યા, 
સ્યર્માઝુવશજ્નજુ વધા સતિ નાડસિ ઝક્યઃ ॥ 
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તર્ક કર્યો છે, પણુ કાંઇ સર્વદોષમય થવા માટે એ ઉપદેશ નથી. ખીન્નુ નને 
ગુણુવાન પુરુષને કિ ચિત્‌ દોષ થવા છતાં પણુ નિંદા છે તે સર્વદોષરહિત તે 
સિદ્ધભગવાન છે, નીચલીદશામાં તે કઈ શુણુ અને કેઈ દોષ જ હોય. 

પ્રશ્ન-ન્ને એમ છે તે! “સુનિલિંગ ધારણ કરી કિચિત્‌ પરિગ્રહ રાખે તે 
તે પણુ નિગોદમાં જાયપ? એમ ષટપાહુડમાં શા માટે કહ્યું છે ? 

ઉત્તર - ઉચ્ચપદ ધારણ કરી તે પદમાં અસંભવિત નીચું કાય કરે તો 
પ્રતિજ્ઞાભંગાદિ થવાથી મહાદોષ લાગૅ છે પણુ નીચી પદવીમાં ત્યાં સેભવિત શુણુ- 
દોષ હોય તો ત્યાં તેનો દોષ ગ્રહણુ કરવો ચેોગ્ય નથી. 

વળી ઉપદેશચિદ્ધાંતરત્નમાળામાં કહ્યું છે કે--“આઝ્તાતુસાર ઉપદેશ આપવા- 
વાળાને ક્રોધ પણુ ક્ષમાના ભંડાર છે ' હવે એ ઉપદેશ વક્તાને ગ્રહણુ કરવા 
ચોગ્ય નથી. જે એ ઉપદેશથી વક્તા ક્રોધ કર્યા કરે તો તેનું બૂરું જ થાય; 
એ ઉપદેશ તે શ્રોતાઓએ ગ્રહણ કરવા યોગ્ય છે કે-ગ્દાચિત વક્તા કોધ 
કરીને પણુ સત્ય ઉપદેશ આપે તો ત્યાં શ્રોતાએ ગુણુ જ માનવા. એજ પ્રમાણે 
અન્ય ઠેકાણે પણ સમજવું. 

વળી જેમ કેને અતિશીતાંગ રોગ હેય તેના માટે અતિ ઉષ્ણુરસાદિક 
ઔષધિ કહી છે પણુ જેને દાહ હોય વા અલ્પશીત હોચ તે એ ઔષધિને 
ગ્રહણુ કરે તો ૬ુ:ખ જ પાસે; તેમ કોઈને કોઈ કાર્યની અતિસ્ુખ્યતા હોય 
તેના માટે તેના નિષધનો અતિ ખૈચપૂર્વક ઉપદેશ આપ્યો! હોય છે, પણુ જેને 
તે કાર્યની મુખ્યતા ન હોય વા અલ્પસુખ્યતા હોય તે એ ઉપરેશને ગ્રહણ 
કરે તો તેતું બૂરું જ થાય. અહોીં ઉદાહરણુ-જમ કેને શાસ્ત્રાભ્યાસની અતિ" 
સુખ્યતા છે પણુ આત્માતુભવનોા તેને ઉમ જ નથી, તેના અથે ઘણા શાસ્રા- 
ભ્યાસનો નિષેધ કચેર પણુ જેને શાસ્ત્રાભ્યાસ નથી વા અલ્પ શાસ્ત્રાભ્યાસ છે 
તેવો જીવ એ ઉપદેશથી શાસ્ત્રાભ્યાસ છોડી દે અને આત્માતુભવમાં ઉપયોગ 
રહે નહિ એટલે તેનું તો બૂર્‌ જ થાય. વળો કોકને યસ્સ્નાનાદિવડે હિંસાથી 
ધર્મ માનવાની સુખ્યતા છે તેના અથૅ-“જે પૃથ્વી ઉલટી ન્ય તોપણુ હિંસા 
કરવાથી પુણ્યક્‌ળા થાય નહિ' એવે! ઉપદેશ આપ્યો, પણ્‌ જે જીવ પૂજનાદિ- 
કાર્યોવડે કિંચિત્‌ હિંસા લગાવે અને ઘણે! ગુણુ ઉપન્તવે છે તે જીવ એ ઉપ- 
દેશથી પૂજનાદિકાયો છેડી દે તથા હિંસારહિત સામાથિકાદિધર્મમાં ઉપયોગ 
જેડાય નહિ એટલે તેનું તો બૂરું જ થાય. એજ પ્રમાણે અન્ય ઠેકાણે ને પણુ સમજવું. 


ન -નાયાવઈલકનકુ-નમર૪ તજુ#-૦-૦--૮ “-. ક ન કથક લતી “નસતળ,”-ક૪બ૦્સમ૦ -ઃ 0. 9. 
480૪ કતતીઇસ-4'૦૦૫૯૦૦૦૩ન૦ “હસ નદાક--...---- પાટાતણ 


૧ સઇ ઝાથરવ અસ્તિ; સિજતુમત્ત ળ મર્છરિ અસ્થેસઝ; 
સ્રદ જેટ અખ્વ વછુઞ, તસો પુળ ઝાર જઅિગ્મોચ. 

૨ રોલોનિ સમાવતો, સુર માર્સત ઝર્સધળ્ળસ્સ; 
ઝુસ્લુસેળ બમાવતિય, રોસ મદામોદનાવાસો. 


-- કમભતફર _-મમખકમત.-. ૦૦ ક માપાકતતતવત-બાઉન્ર- 


૩૦૨ શ્રી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





વળી જેમ કે।!ઈ ઓષધિ ચુણુકારક તો! છે પરંતુ જ્યાંસુધી તે ઔષધિથી 
પાતાને હિત થાય ત્યાંસુષી જ તેનું ગ્રહુણુ કરે છે, જે શીત મટવા છતાં પણ 
ઉષ્ણુઓષધિનું સેવન કર્યા જ કરે તો ઉલટો રોગ થાય તેમ કેઈ પર્મકાર્ય તે। છે 
પરંતુ પોતાને જ્યાંસુધી તે ધર્મકાર્યથી હિત થાય ત્યાંસુધો જ તેનું ગ્રહણુ કરવું 
પણુ ને ઊંચીદરા થતાં નીચીદશા સંબધી ધર્મના સેવનમાં લાગ્યો જ રહે તો ઉલટો 
ખગાડ જ થાય. અહીં ઉદ્ાહરણુ-જેમ પાપ મટાડવા અર્થે પ્રતિકમણાદિ ધમે- 
કાર્ય કહ્યાં છે, પણુ આત્માનુભવ થતાં પ્રતિકંમણાદિને। જ વિકલ્પ કર્યા કરે 
તો ઉલટો વિકાર વધે અને એટલા માટે જ સમયસારમાં પ્રતિકમણાદિને વિષ 
કહ્યું છે. ખીજ્ુ-અત્રતિને કરવા ચેોગ્ય પ્રભાવનાદિ ધર્મકાર્ય કહ્યાં છે તેને ત્રતિ 
થઇ કેઇ કરે તો ત પાપ જ બાંધે. વ્યાપારાદિ આરંભ છોડી શ્ેત્યાલયાદિ 
કાર્યો કરવાનો અધિકારી થાય એ કેમ ખને ! એજ પ્રમાણે અન્ય ઠેકાણે પણુ સમજવું. 


વળી જેમ પાકાદિકઓષધિ પોછિક તો છે પરંતુ જે જ્વરવાન તેને ગ્રહણ 
કરે તો તેથી મહાદોષ ઉપજે તેમ ઊંચોધ્મ ઘણ્‌। ભલે! છે પરંતુ પોતાને 
વિકારભાવ ટૂર ન થયે હોય અને ઊંચાધમે ગ્રહણુ કરે તો તેથી મહારષ 
ઉપજે. અહોં ઉદાહરણુ-જેમ પોતાને અશુભવિડાર તો છુટ્યો નથી અને જે 
નિવિકલ્પદશાને એગીકાર કરે તે તેથી ઉલટો વિકાર વધે; જેમ-વ્યાપારાદિ 
કરવાને! વિકાર તો છુટયો નથી અને નને ત્યાગને! વેષરૂપધમ એગીકાર કરે 
તે। તેથી મહાદોષ ઉપજે. બીજુ-જેમ ભે।જનાદિ વિષયેો।માં તો આસક્ત હાય 
અને આરંભત્યાગાદિ ધર્મને એગીકાર કરે તો તેથી બૂરું જ થાય, એ જ પ્રમાણે 
અન્ય ઠેકાણું સમજવું. 

એ જ પ્રમાણે અન્ય પણુ ઉપરદેરાન સાચા વિચારથો યથાર્થ જાણી અંગી- 
કાર્‌ કરવે।. અહોં તેનો વિસ્તાર ડયાં સુધી કરીએ? સમ્યગ્સ્ાન થતાં પોતાને 
જ યથાથે ભાસે છે. ઉપદેશ તે। વચનાત્મક છે અને વચનકદ્વારા અનેક અર્થ 
એકસાથ કહ્યા જતા નથી માટે ઉપદેશ તે। કે।!ઈ એક જ અથની સુખ્યતાપૂર્વક 
હચ છે. જે અર્થનું ન્યાં વણુન ચાલે છે ત્યાં તેની જ સુખ્યતા છે, ને બીના 
અર્થની ત્યાંજ સુખ્યતા કરવામાં આવે તો બેને ઉપદેશ રઢ ન થાય તેથી 
ઉપદેશમાં એક અથેને દૃઢ કરવામાં આવે છે; પરંતુ સર્વ જીનમતનું ચિન્ડ 
સ્યાદૂવાદ છે, “સ્યાત્‌' પદને! અર્થ “કથંચિત્‌' છે, માટે જે ઉપદેશ હોય તેને 
સર્વથારૂપ ન જાણી લેવો પણુ ઉપદેશના અથીને જાણી ત્યાં આટલે! વિચાર 
કરવો કે-“આ ઉપદેશ કયા પ્રકારે છે, ક્યા પ્રયાજનસહિત છે અને કયા જીવને 
કાર્યકારી છેઃ ઇત્યાદિ વિચાર કરી તે અર્થને ત્રહણુ કરવો, પછી પોતાની 
દશામાં એ ઉપદેશ જેમ પોતાને કાયકારી થાય તે પ્રમાણે તેને પોતે અંગી- 


અધિકાર આઠસે-ઉપરેરનુ' સ્વરૂપ ૩૦૩ 





જાર કરવો, તથા નને ઉપદેશ જાણુવા યોગ્ય જ હાય તે। તેને યથાર્થ જાણી 
લેવો, એ પ્રમાણે ઉપદેશના ફળને પામવું, 
પક્ષ--જે અલ્પખુદ્ધિવાન એટલે! વિચાર ન કરી શકે તો તે શું કરે? 


ઉત્તર--જેમ વ્યાપારી પોતાની ખુદ્ધિ અનુસાર જેમાં નફ! સમજે તે 
થોડો વા ઘણે! વ્યાપાર કરે પરંતુ નકાતોટાનું સાન તો અવશ્ય નેઇએ, તેમ 
વિવેકીપુરુષ પોતાની બુદ્ધિ અનુસાર જેમાં પોતાનુ' હિત સમજે તે થોડો વા 
ઘણુ! ઉપદેશ ગ્રહણુ કૅરે પરંતુ “મને આ કાર્યકારી છે આ કાર્યકારી નથી' એટલું 
સાન તો અવશ્ય નેઈએ. હવે કાયે તે એટલું છે ફે-યથાર્થ શ્રષ્્ધાનસજ્ઞાનવડે 
રાગાદિક ઘટાડવા, આ કાર્ય પોતાને જેમ સધાય તેજ ઉપદેશનું પ્રચોજન ગ્રહણ 
કરે, વિશેષ જ્ઞાન ન હોય તોપણુ પ્રથોજનને તો ભૂલે નહિ, એ સાવધાનતા 
તો અવશ્ય જેઈએ, જેમાં પોતાના હિતની હાનિ થાય તેમ ઉપદેશને! અર્થ 
સમજવે। ચોગ્ય નથી. એ પ્રમાણે સ્યાદ્વાદદછિસહિત જેનશાસ્રોના અભ્યાસ 
કરતાં પોતાનું કલ્યાણુ થાય છે. 


મશ્ષ--ન્યાં અન્ય અન્ય પ્રકાર હોય ત્યાં તે! ક્યાદ્વાદ સંભવે પણ 
એક જ પ્રકારથો શાસ્ત્રોમાં વિરૂદ્ધતા ભાસે તે ત્યાં શું કરીએ? જેમ પ્રથમા- 
નુચ્રોગમાં એક તીથૅકરની સાથે હજારે સુનિ મોક્ષ ગયા બતાવ્યા ત્યારે કરણુ।- 
નુચોગમાં છ મહિના અને આઠે સમયમાં છસોઆડઠ જીવ મો।કક્ષ જય એવો 
નિયમ કર્યો, વળી પ્રથમાનુયોગમાં એવું કથન ક્યું કે-દેવદેવાંગના ઉપજી પછી 
મરણુ પામી સાથે જ મતુષ્યાદ્પિર્યાયમાં ઉપજે છે ત્યારે કરણાતુયોગમાં દેવતું 
સાગરે પ્રમાણુ અને અને દેવાંગનાનું પલ્યોપમ પ્રમાણ આયુષ્ય કલ્યું, પત્યાદિ 
વિધિ કેવી રીતે મળે? 


ઉત્તર--કરણાનુયોગમાં જે કથને। છે તે તે તારતમ્યસહિત છે પણુ અન્ય 
અનુચોગમાં પ્રયોજન અતુસાર કથને। છે માટે કરણુનુયોગનાં કથનો તે જેમ 
કર્યાં છે તેમ જ છે પણુ બીન્ત અનુયોગના કથનની જેમ વિધિ મળે તેમ મેળવી 
લેવી. જ્યાં હજાર સુનિ તીર્યકરની સાથે મે।ક્ષ ગયા બતાવ્યા ત્યાં એમ નજાણુવું 
ફે -એક જ કાળમાં એટલા સુનિ મે।ક્ષ ગયા નથી પણુ ન્યાં તીથૅકર ગમનાદિ 
કિયા મટી સ્થિર થયા ત્યાં તેમની સાથે આઢલા સ્રુનિ બેઠા અને મોક્ષ તો 
આગળપાછળ ગયા એ પ્રમાણે પ્રથમાનુચેગ અને કરણાનુચે।ગના કથને।ને। વિરોધ દ્ર 
થાય છે. વળી દેવદેવાંગના સાથે ઉપજી પાછળથી દેવાંગના ચવી વચમાં અન્ય 
પર્યાય ધર્યા તેનું પ્રયાજન ન જાણી કથન ન ક્યું અને પાછળશ્રી તેએ સાથે 
મતુષ્યપર્યાયમાં ઉપજ્યાં એ કથન કર્યું. એ પ્રમાણે વિધિ મેળવતાં વિરોધ ટ્ર 
થાય છે. એજ પ્રમાણે અન્ય ઠેકાણે વિધિ મેળવી લેવી. 


૩૦૪ શ્રી સોક્ષમાગ? પ્રકાથક 


| ર૨₹મ#% 





પ્રશ્ન-એવાં કથને માં તે! કેઈ પ્રકારે વિધિ 'સળે છે પરંતુ અન્ય 
વિરોધ પણુ ત્યાં નેવામાં આવે છે, જેમ કૈે-નેસમિનાથસ્વામિને 
જન્મ કેઇ ઝૈકાણું સૌરીપુરમાં તથા કેઈ ઠેકાણે દ્વારાવતિમાં કહ્યો; 
રામચ'દ્રાદિકની કથા જુદ્દા જુદા પ્રકારથી લખી તથા એકૅદ્રિયાદિને કોઈ ઠેકાણે 
સાસાદનગ્રુણુસ્થાન હોવું લ'ખ્યું અને કોઇ ઠેકાણે ન લખ્યું, ઈત્યાદિ-ડવે એ 
કથને।ની વિધિ કેવી રીતે મળે ? 


ઉત્તર- એવાં વિરોધસહિત કથનો કાળદેોષથી થયાં છે. આ કાળમાં 
ત્રત્યક્ષસાની વા ખહુશ્રતિ પુરુષોનો તો અભાવ થયે! અને અલ્પખુદ્ધિ, ગથ કર- 
વાના અધિકારી થયા તેમને શ્રમથી કેઈ અર્થ અન્યથા ભાસે તો તેને તેવી 
રીતે લખે, અથવા આ કાળમાં જૈનમતમાં પણુ કે।ઇ કષાયિ થયા છે તેમણે 
જે!ઇ કારણુ પામીને અન્યથા કશ્રન લખ્યાં છે, એ પ્રમાણે અન્યથા કથન થયાં 
તેથી જૈનશાસમાં પણુ વિરોધ ભાસવા લાગ્યો, હવે જ્યાં વિરોધ ભાસે ત્યાં 
આટલું કરવું કે- આ કથન કરવાવાળા ઘણા પ્રમાણિક છે કે આ કથન કરવા- 
વાળા ઘણા પ્રમાણિક છે? એવે વિચાર કરી મહાન આચાર્યાદિકોનાં કહેલાં 
કથનને પ્રમાણુ કરવાં વળી જિનમવતનાં ઘણાં શાસ્ત્રો છે તેની આસ્નાય મેળવવી 
અને જે પરંપરા આસ્નાયથી મળે તો તે કથન પ્રમાણુ કરવાં. એટલે! વિચાર 
કરવા છતાં પણુ સત્ય અસત્યનો નિણુય ન થઈ શકે તે! ' જેમ કેવળીને ભાસ્યું 
તેમ પ્રમાણુ છે' એમ માની લેયું. કારણુ કે - દેવાદિકનેો વા તત્ત્વોને નિર્ધાર 
થયા વિના તો મોક્ષમાર્ગ થાય નહિ, તેને! તે! નિર્ધાર પણુ થઈ શકે છે, જે 
જાઈ તેનું સ્વરૂપ વિર્દ્ધરૂપ કહે તો પોતાને જ તે ભાસિ જાય છે. પણુ અન્ય 
કથનને। નિર્ધાર ન થાય, સંશયાદિ રહે વા અન્યથા જાણુવાપાણું થઈ જાય 
અને ને “ કેવળીનું કહ્યું પ્રમાણુ છે' એવું શ્રદ્ધાન રહે તે! તેથી મોક્ષમાર્ગમાં 
કાંઈ વિદ્ન નથી, એમ સમજવું. 

શંકા -જેમ જિનમતમાં નાનાપ્રકારનાં કથન કહ્યાં તેમ અન્યમતમાં પણુ 
કથન હેય છે, હવે તમારા મતના કથનને તે! તમે જે તે પ્રકારથી સ્થાપન 
કર્યા અને અન્યમતના એવા કથનને તસે દોષ લગાવે! છે એ તમને રાગદ્ભૂષ છે. 


સમાધાન - કથન તે! નાનાપ્રકારનાં હોય પણુ ને તે એક જ પ્રચોજનને 
પોષતાં હોય તે! કાંઇ દોષ નથી પરંતુ જે કેઈ ઠેકાભે કોઈ પ્રયોજન પોષે 
તથા કેઇ ડેકાણું કેઇ પ્રચોજન પોષે તે ત્યાં દોષ જ છે. હલે જિનમતમાં તે 
રાગાદિક મઢાડવાનું એક જ પ્રચોજન છે તેથી તેમાં કોઈ હેકાણું સર્વરાગાદિ 
છેડાવી અલ્પરાગાદિ કરાવવાનું પ્રયોજન પોષ્યું છે તથા કોઇ ઠેકાણું સવેરાગાદિ 
છેડાવવાનું પ્રચાજન પોષ્યું છે પરંતુ રાગાદિ વધારવાનું પ્રયોજન ફે।ઇ પણુ ઠેકાણે 


શ્પધિકાર આઠમે।-ઉપરેશતુ' સ્વરૂષ ૩૦૫ 


સઆાામાાસારયાતરમાવાવારતરાબરરાારાસાતાતાતામાતતતરતતાવતાતાસાસાતાસરાસામતાસસામાયારાસરસાાસરાળતારાતામાવરાદરસળાારતાસસનાાતતવાતાલાતારાાતસરાતરતાસાાસારણાાાાારાણાવાધાાદરાાારસાવાતળમાલવામાસાાાાતા 


નથી મારે જિનમતનાં સર્વ કથન નિર્દોષ છે. તથા અન્યમતમાં કેઇ ઠેકાણે 
રાગાદિ મટાડવાના પ્રચોજનસહિત કથન કરે છે ત્યારે કોઈ ઠેકાણુ રાગાદિ 
વધારવાતા પ્રચોજનસહિત કથન કરે છે, એજ પ્રમાણ અન્ય પણુ પ્રચોજનની 
વિરૂદ્ધતાપૂર્વક કથન ફરે છે, તેથી અન્યમતનાં કથન સદેષ છે. 
લોકમાં પણુ એક જ પ્રચોજનને પોષતાં જુદાં જુદાં વચન કહે તેને પ્રમાણિક 
કહોએ છીએ પણુ જે અન્ય અન્ય પ્રચોજન પોષતી વાત કરે તેને મૂર્ખ કહીએ 
છીએ. ખીન્ઝુ જિનમતમાં નાનાપ્રકારનાં કથન છે તે જુદી જુદો અપેક્ષા્સાહેત 
છે ત્યાં દોષ નથી પણુ અન્યમતમાં એક જ અપેક્ષાપૂર્વક અન્ય કથન કરે છે 
ત્યાં રોષ છે. જેમ કે-' જિનદેવને વીતરાગભાવ છે તથા સમવસરણાદિ 
વિભૂતિ પણુ હેય છે? ત્યાં વિરોધ નથી. કારણુ કે- સ્રમવસરણાદિ વિભૂતિની 
રચના ઈંદ્રાદિક કરે છે અને તીર્થકરને તેમાં રાગાદિક નથી તેથી એ ખને વાતે। તે। 
સંભવે છે પણુ અન્યમતમાં ઈશ્ચરને સાક્ષીભૂત-વીતરાગ પણુ કહૅ છે તથા તેના 
જ વડે કરેલા કામ-કોધાદિભાવ પણુ નિરૃપણુ કરે છે; હવે એક જ આત્માને 
વીતરાગપણું તથા કામ-કોધાદિભાવ કેમ સંભવે? એ જ પ્રમાણું અન્ય 
પણુ સમજવું. વળી - 


કાળદોષથી જિનમતમાં પણુ એક જ પ્રકારથી કેઈ કથન વિરૃદ્ધ લખ્યાં છે 
તે તો તુચ્છખુદ્ધિવાનાની ભૂલ છે પણુ કાંઈ મતમાં દોષ નથી. ત્યાં પણુ જિન- 
મતનો એટલે! તો અતિશય છે કે - પ્રમાણુવિરૂદ્ધ કથન કોઈ કરી શકે નહિ. શ્રી 
નેસિનાથસ્વામિનો જન્મ કે।!ઇ હૈકાણુ સૈરીપુરમાં તથા કેઇઇ ઠેકાણે દ્વારાવતોમાં 
લખ્યો છે તે ગમે ત્યાં થયે! હોય પણુ નગરમાં જન્મ હોવે પ્રમાણુવિર્દ્ધ 
નથી, આજ પણુ થતે। દેખાય છે. ખોનજુઃ-- 


અન્યમતમાં સર્વજ્તાદિ યથાર્થજ્ઞાનીના કરેલા ગ્રંથ બતાવે છે તેમાં પરસ્પર 
વિરૂદ્ધતા ભાસે છે. ત્યાં કોઇ ઠેકાણુ તો બાળબ્રહ્માચારીની પ્રશંસા કરે છે ત્યારે કોઈ 
રેકાણુ કહે છે કે “ પુત્રવિના ગતિ જ થાય નહિ.' હવે એ ખંને કથન સાચાં 
જેમ હોય ? એવાં કથન ત્યાં ઘણાં જેવામાં આવે છે. વળી પ્રમાણુવિર્દ્ધ કથન 
પણુ તેમાં હોય છે, જેમ કે-' સુખમાં વીર્ય પડવાથી માછલીને પુત્ર થયે। 
હવે આ કાળમાં પણુ એમ થતું કોઇને દેખાતું નથી અને અતુમાનથો પણુ એ 
મળતું નથી; એવાં કથન પણુ તેમાં ઘણાં નેવામાં આવે છે. અહી કદાચિત્‌ 
સર્વજ્ઞાદિકની ભૂલ માનીએ પણુ તે કેમ ભૂલે! અને વિરૂદ્ધ કથન માનવામાં 
પણુ આવે નહિં, માટે તેમના મતમાં દોષ ઠરાવીએ છીએ. એમ જાણી એક 
જિનતમતનોા જ ઉપદેશ ગ્રહેણુ કરવા ચોગ્ય છે. 


ખીજુ' પ્રથમાનુયોગાદિને। અભ્યાસ કરવે। કહ્યો ત્યાં પડેલાં આનો અભ્યાસ 
૩૯ 


૩૦૬ થા માક્ષમાગ' મકારાક 





બી 9. ૭ મૂ../ ૬. પક 5.4 # 7, ““ જનાઇળઇશશાતભાળ્પ, [0૧% 4" હ?”ક, ૭-૫૪, (“૫ 


કરવો પછી આને! અભ્યાસ કરવો, એવે કે।ઇ નિયમ નથી પણુ પાતાના પરિ- 
ણુ।સે।!ની અવસ્થા નન્‍ેઇ જેના અભ્યાસથી પોતાને ધમમાં પ્રવૃત્તિ યાય તેને જ 
અભ્યાસ કરવે।. અથવા કે।ઇ વખત કોઈ શાસને તથા જોઇ વખત કોઇ શાસને 
અભ્યાસ કરવે।. વળી જેમ રેજનામામાં તો અનેક રકમે! જ્યાં ત્યાં લખી છે 
પણુ તેને ખાતામાં ખરાબર ખતવણી કરે તે લેણા-દેણાનેા નિશ્ચય થાય, તેમ 
શાસ્રમાં તે અનેક પ્રકારનો ઉપદેશ જ્યાં-ત્યાં આપ્યો છે પણુ તેને સમ્ય- 
ગ્સઞાનમાં ચથાર્થ પ્રચોજનપૂર્વક એળખે તો હિત-અહિતને। નિશ્ચય થાય. માટે 
સ્યાતૂપદની સાપેક્ષતપ્સહિત સમ્યગ્સાનવડે જે જીવ જિનવચનમાં રમે છે તે જીવ 
થોડા જ વખતમાં શુદ્ધ આત્મસ્વરૂપને પ્રાસ થાય છે. મે।ક્ષમાગેમાં પ્રથમ ઉપાય 
આગમજ્ઞાન કહ્યો છે, આગમસ્ાન વિન। ધર્મતું અન્ય સાધન પણુ થઈ શકે નહિ 
માટે તમારે પણુ યથાર્થ ખુદ્ધિવડે આગમને। અભ્યાસ કેરવો,એથી તમારૂ કલ્યાણુ થશે. 


? એ પ્રમાણે શ્રીમોક્ષમાગ પ્રકાશકશાસ્રમાં ઉપદેશતં સ્વરૂપ 
$ પ્રતિપાદન કરવાવાળા આડમો અધિકાર સપૂણું 
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અધિકાર નવમો 
ન#-કન-નન૦ 
મોક્ષમાગેતું સ્વરૂષ 
શિવઉપાય કર્તા પ્રથમ; કારણુમ'ગળરૃપ: 
વિઘનવિનાશક સુખકરણુ, નમો શુદ્ધ શિવભૂપ. 
પ્રથમ મેોક્ષમાર્ગના પ્રતિપક્ષી મિથ્યાદર્શનાદિકનું સ્વરૂપ દર્શાન્યું તેને તે। 
દુ#ખરૂપ અને દુઃખના કારણુરૂપ જાણી હેયરૂપ માની તેને! ત્યાગ કેરવે।, વચમાં 
ઉપદેશનું સ્વરૂપ દર્શાવ્યું તેને જાણી ઉપદેશને યથાર્થ સમજવો તથા હવે 
મોક્ષનાં કારણુ સમ્યગ્ટર્શનાદિકતું સ્વરૂપ દર્શાવીએ છીએ તેને સુખરૂપ અને 
સુખનાં કારણુરૂપ જાણુ ઉપાદેયરૂપ માની અંગોકાર કરવાં, કારણુ કે આત્માવું 
(હેત મોક્ષ જ છે તેથી તેનો જ ઉપાય આત્માને કર્તેવ્યરૂપ છે, માટે તેને! જ 
ઉપદેશ અહોં આપીએ છીએ. ત્યાં આત્માનું હિત મોક્ષ જ છે અન્ય નથી, 
એવે! નિશ્ચય કેવી રીતે થાય તે કઠીએ છીએ:-- 


આત્માનું હિત એડ સેક્ષ જ છે 

આત્માને નાનાપ્રકારની ગુણુપર્યાયરૂપ અવસ્થા થાય છે તેમાં અન્ય 
તે ગમે તે અવસ્થા થાએ। પણુ તેથી આત્માને! કાંઈ બગાડ-સુધાર નથી. 
પરંતુ એક દુઃખસુખ અવસ્થાથી તેને ખગાડ-સુધાર છે. અહોં કાંઇ હેતુ 
દેષ્ટાંતની જરૂર નથી, પ્રત્યક્ષ એમ જ પ્રતિભાસે છે. લોકમાં જેટલા આત્માએ। 
છે તેમને અ એક જ ઉપાય નેવામાં આવે છે કે-'દુઃખ ન થાય-સુખ જ થાયઃ 
તેએ અન્ય જેટલા ઉપાય કરે છે તેટલા એક એજ ગ્રચોજન અયથેં કરે છે. 
ખીજુ કાંઈ પ્રથાજન નથી. તેએ જેના નિમિત્તથી દુ:ખ થતું જાણે તેને ડૂર 
કરવાને ઉપાય કરે છે, તથા જેના નિમિત્તથી સુખ થતું જણે તેને રાખવાને। 
ઉપાય કરૈ છે. વળી સંકોચ-વિસ્તારઅઆદિ અવસ્થા પણુ આત્માને થાય છે 
વા અનેક પરદ્રવ્યનો પણુ સંયોગ મળે છે, પરંતુ જેનાથી સુખદુઃખ થતું ન 
જાણુ તેને ટૂર કરવાને વા હોવાને! કાંઈ પણુ ઉપાય કોઇ કરતું નથી. અહીં 
આત્મદ્રવ્યનો એવે। જ સ્વભાવ જાણુવેો. અન્ય તે! ખધી અવસ્થાઓને તે 
સહન કરી શકે છે પરંતુ એક દુઃખને સહન કરી શક્તો નથી. પરવશપણે 
દુ:ખ થાય તો આ શું કરે, તેને ભોગવે; પણુ સ્વવશપણુ તે। કિંચિત્‌ પણુ 
દુઃખને સહુન કરી શકતે! નથી. તથા સંકોચ-વિસ્તારાદિ અવસ્થા જેવી થાય 
તેવી થાય, તેને સ્વવશપણે પણ્‌ ભેગવે છે, ત્યાં સ્વભાવમાં તર્ક નથી, આત્માને। 
એવો જ સ્વભાવ છે એમ સમજવું. જુએ ! દુ:ખી થાય ત્યારૈ સુવા ઇચ્છે છે, 


૬૦૮ શ્રી માક્ષમાગ પ્રકાશક 





નેકે સુવામાં જ્ઞાનાદિક મંદ થઇ જાય છે પરંતુ જડ જેવો બનીને પણુ દુઃખને દૂર 
કરવા ઈચ્છે છે વા મરવા ઈશ્છે છે; હવે મરવામાં પોતાને! નાશ માને છે પરંતુ 
પોતાતું અસ્તિત્વ ગુમાવીને પણુ ૬ુઃખ ટૂર કરવા ઈચ્છે છે. માટે એક દુઃખર્‌પ 
પર્યાયનો અભાવ કરવો એજ તેનું કતવૈન્ય છે. હવે દુઃખ ન થાય એજ સુખ 
છે. કારણુ કે-આકુળતા લક્ષણુ સહિત દુઃખ છે તેનો જે અભાવ થવો એજ 
નિરાકુળતા લક્ષણુસહિત સુખ છે. અને એ પણુ પ્રત્યક્ષ જણુ।ય છે કે- 
બાહ્ય કૌઈ પણુ સામગઞીને સેથેોગ મળતાં જેના એતરંગમાં આઝુળતા 
છે તે ડુ:ખી જ છે તથા જેને આકુળતા નથી તે સુખી છે, વળી 
આકુળતા થાય છે તે રાગાદિક ક્ષાયભાવ થતાં થાય છે, કારણુ કે-રાગાદિ- 
ભાવોાવડે આ જીવ તે સર્વદ્રવ્યાને અન્ય પ્રકારે પરિણુમાવવા પચ્છે છે અને 
તે સર્વદ્ર્યા અન્ય પ્રકારે પરિણુમે છે ત્યારે આને આઝુળતા થાય છે. 
હેવે કાંતો પોતાને રાગાદિભાવ ટ્રર થાય અથવા પોતાની ઈચ્છાનુસાર જ સર્વ 
દ્રવ્યો પરિણુમે તે, આકુળતા મટે. હવે સર્વ દ્રવ્યો તો આના આધિન નથી 
પણુ કૈઇ વેળા કેઇ દ્રવ્ય આની ઈચ્છા હેય તેસ જ પરિણુમે તોપણુ આની 
આકુળતા સર્વથા ટ્રર થતી નથી. સર્વ કાયે આની સંચ્છાતુસાર જ થાય, 
અન્યથા ન થાય ત્યારેજ આ નિરાફરુળ રહૈ; પણુ એમ તે। થઇ જ શકતું નથી. 
કારણુ કે-કોઈ દ્રવ્યતું પરિણુમન કે।!ઈ દ્રવ્યને આધિન નથી પણુ પોતાના 
રાગાદિભાવ ટ્ર થતાં નિરાઝુળતા થાય છે, અને તે કાર્ય ખની શકે એમ છે. 
કારણુ ફે રાગાદિભાવો આત્માના સ્વભાવભાવ તો છે નહિ પણ ઓપાંધકભાવ 
છે, પરનિમિત્તથી થયા છે અને એ નિમિત્ત મોહકર્મનેો ઉદય છે, તેનો અભાવ 
થતાં સર્વ રાગાદિભાવ નાશ પામી જાય ત્યારૈ' આકુૅળતાને! ષણુ નાશ થતાં 
દુઃખ ડ્ર થઈ સુખની પ્રાસિ થાય છે. માટે સોૌહકમૅના નાશ જ હિતકારી છે. 

વળી તે આકુળતાને સહકારીકારણુ જ્ઞાનાવરણાદિને! ઉદય છે, જ્ઞાનાવરણુ- 
દડઞોનાવરણુના ઉદયથી જ્તાનદશેન સપૂર્ણું પ્રગટ થતાં નથી અને તેથી આને 
દેખવા જાણુવાની આઝુળતા થાય છે, અથવા વશ્તુને સ્વભાવ યથાર્થ સંપૂણું 
જાણી શકતો નથી ત્યારે રાગાદિરૂપ થઈ પ્રવર્તે છે ત્યાં આકુળતા થાય છે. 

વળી એતરાયના ઉદ્યયથી ઈચ્છાનુસાર દાનારદિકાર્ય ન ખને ત્યારે પણુ અુ- 
ળતા થાય છે, એને! ઉદય છે તે સૌહને। ઉદય થતાં આકુળતાતે સહકારી કારણ 
થાય છે પણુ મોહના ઉદયને નાશ થતાં એનું બળ નથી, એતઝુહુર્તમાં આપે- 
આપ તે નાશ પામે છે. અને સહકારી કારણુ પણુ ટૂર થઇ જાય ત્યારે પ્રગટરૂપ 
નિરાઝુળદશ। ભાસે ત્યાં કેવળસ્ાનીભગવાન અનંતસુખરૂપદશાને આસ કડીએ છીએ. 

અધાતિકમૌના ઉદયના નિમિત્તથી શરીરાદિકેનો સંચોગ થાય છે, મોહે 
ફર્મનો ઉદય થતાં શરીરાદિકનો સંચોગ આકુળતાને બાહ્યસહેકારી કારણુ છે, 


%ડુ 


અધિકાર નવમે।-મોક્ષસાગ'વુ' સ્વરૂપ ૩૦૯ 





એતરંગ સો!હના ઉદયથી રાગાદિક થાય અને ખાહ્ય અઘાતિક્સોના ઉદયથી 
રાગાદિકના કારણુરૂપ શરીરાદિકનેો સેચોગ થાય ત્યારે આકુળતા ઉપજે છે. 
મોહના ઉદય નાશ થવા છતાં પણુ અઘાતિક્સૌના ઉદય રહે છે પણુ તે અ- 
મુળતા ઉપજાવી શકતે નથી, પરંતુ પૂર્વે આકુળતાને સહકારી કારણરૂપ હતે! 
માટે એ અઘાતિકર્સૌનો નાશ પણુ આત્માને ૪૪ જ છે. ફેવળોભગવાનને એના 
હોવા છતાં પણુ કાંઇ દુઃખ નથી માટે તેના નાશનેો ઉદ્યમ પણુ નથી, પરંતુ 
મોહના નાશ થતાં એ સર્વ ક્મોમપ આપોઆપ થોડા જ કાળમાં નાશને પ્રાતત 
થઈ જાય છે. એ પ્રમાણેુ સર્વ કર્મોના નાશ થવો એજ આત્માનું હિંત છે. 
અને સર્વ કર્માના નાશનું જ નામ સે।ક્ષ છે માટે આત્માનું હિત એક મોક્ષ 
જ છે, અન્ય કાંઇ નથી, એવે નિશ્ચય કરવે।. ' 

પ્શ્ષ--સેસારદશામાં પુણ્યકમેનાો ઉદય થતાં જીવ સુખી પણુ થાય 
છે તો “કેવળ મોક્ષજ હિત છે' એમ શા માટે કહો છે? 

સસારિકસુખ દુઃખ જ છે 

ઉત્તર--ચંસારદશામાં સુખને। સ'ભવ તે। સવથા છે જ નહિ, દુઃખ જ છે; પરંતુ 
કોઇને કોઇવેળા ઘણુંદુઃખ હાય છે તથા કોઇને ફેોધવેળા થોડુંદુઃખ હોય 
છે. હવે પૂર્વે ઘણુંદુઃખ હતું વા અન્યજીવોને ઘણુંદુઃખ હોય છે એ અપે- 
ક્ષાએ થોડાદુઃખવાળાને સુખી કહીએ છીએ, તથા એજ અભિપ્રાયથી થોડા- 
દુઃખવાળા પોતાને સુખી માને છે, પણુ વસ્તુતાએ તેને સુખ નથી. વળી એ 
થોડુંદુ:ખ પણુ ને સદાકાળ રહે તો તેને પણુ હિતરૂપ ઠરાવીએ પરંતુ તેમ 
પણુ નથી. પુણ્યનો! ઉદય થોડો કોળ જ રહે છે અને ત્યાં સુધી જ થેડુંદુ:ખ થાય 
છે પણુ પાછળથી ઘણુંદુઃખ થઇ જાય છે. માટે સંસારઅવસ્થા હિતરૂપ નથી. જેમ 
જાઇને વિષમજ્વર છે તેને કોઇવેળા ઘણી અશાતા થાય છે તથા ફેષ્ઠવેળા 
થોડી થાય છે, થોડી અશાતા હોય ત્યારે તે પોતાને ડીક માને છે, લેક પણુ 
કહે છે કૅ ડીક છે, પરંતુ પરમાર્થથી ન્યાંસુધી જવરનેો સદભાવ છે ત્યાંસુધી 
તેને ડીક નથી; તેમ સંસારીજીવને મોહને ઉદય છે તેથી તેને ફોઇવેળા ઘણી 
આકુળતા થાય છે તથા કે!ઇવેળા થોડી થાય છે, થોડી આકુળતા હોય ત્યારે 
તે પોતાને સુખી માને છે, લેક પણુ કહે છે કે સુખી છે, પરંતુ પરમાર્યથી જ્યાં- 
સૂધી મોહને સદૂભાવ છે ત્યાંસુધો તે સુખી નથી. વળી સેસારદશામાં પણુ 
આપુછાતા ઘટતાં સુખી નામ પામે છે તથા આકુળતા વધતાં દુ:ખી નામ 
પામે છે, પણુ કાંઈ બાહ્યસામગ્રીથી સુખડુ:ખ નથી. જેમ કોઈ દરિદ્રીને 
કિંચિત્‌ ધનની પ્રાપ્તિ થઇ, ત્યાં કંઈક આકુળતા ઘટવાથી તેને સુખી કહીએ 
છીએ અને તે પણુ પોતાને સુખી માને છે, તથા કોઇ ધણા ધનવાનને કિચિત્‌ 
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ધનની હાનિ થઈ ત્યાં કઇક આકુળતા વધવાથી તેને દુઃખી કડીએ છીએ અને 
તે પણુ પોતાને દુઃખી માને છે. એજ પ્રમાણે સર્વત્ર જાણવું. 

વળો એ આડકુળતાનું ઘટવું વધવું પણુ બાહ્યસામગ્રી અનુસાર નથી 
પણુ કષાયભાવે। ઘટવા વધવાના અતુસારે છે. જેમ કેને થોડું ધન છે પણુ 
જને સતોષ છે તો તેને આકુળતા થોડી છે તથા કોઇને ઘણું ધન છે પણુ જે 
તૃપ્ણા છે તો! તેને આકુળતા ઘણી છે. બીજું કોઇને કોઇએ ઘણું ખૂરુ કલુ, 
અને ને તેને થોડે! ક્રોધ થયૅ. તે તેને આફકુળતા થોડી થાય છે તથા જેને 
થાડી વાતે! કહેતાં જ ઘણે! કોધ થઇ આવે તે! તેને આકુળતા ઘણી થાય છે, વળી 
જેમ ગાયને વાછરડાથી કાંઈ ષણુ પ્રયોજન નથી પરંતુ સોહ ઘણો હોવાથી 
તેની રક્ષા કરવાની તેને ઘણી આકુળતા હોય છે; ત્યારે સુભટને શરીરાદિથી 
ઘણાં કાર્ય સધાય છે પરંતુ રણક્ષેત્રમાં માનાદિવડે શરીરાદિથી સેો।હુ ઘટી જતાં 
મરણુની પણુ તેને થોડી આઝુળતા થાય છે. માટે એમ ન્નણુવું કે-સંસાર અવ- 
સ્થામાં પણુ આકુળાતા ઘટવા વધવાથી જ સુખફટુ:ખ માનવામાં આવે છે. અને 
આડુળતાનું ઘટવુંવધવું રાગાદિ કષાયો! ઘટવાવધવાન।ા અનુસારે છે. વળી પ૨- 
દ્રવ્યરૂપ ખાહ્યસામગ્રી અતુસાર સુખડદુ:ખ નથી પણુ કષાયથી ઇચ્છા ઉમ્નન્ઞ 
થાય તથા ઈચ્છાતુસાર ખાદ્યસાસમગ્રી મળે અને કંઈક કષાય ઉપશમવાથી આકુ- 
ળતા ઘટઢે ત્યારે સુખ માને છે, તથા ઇચ્છાનુસાર સામગ્રી ન મળતાં ડષાય 
વધવાથી આકુળતા વધે ત્યારે ફુઃખ માને છે. હવે છે તો આ પ્રમાણું પણુ આ 
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જણે છે કે-મને પરદ્રવ્યના નિમિત્તથી સુખદુઃખ થાય છે, પણુ એમ નણુડું 
એ ભ્રમ જ છે. માટે અહીં આવે! વિચાર કરવે। ચોગ્ય છે કે-સંસારઅવસ્થામાં 
કૅચિત્‌ કષાય ઘટતાં સુખ માનીએ છીએ અને તેને હિતરૂપ જાણીએ છીએ તે જ્યાં 
સર્વથા કષાય ટ્ર થતાં વા કષાયનાં કારણે! દ્ર થતાં પરમ નિરાકુળત] થવાથી 
અનેતરુખ પપ્મીએ એવી સેપછ્અવસ્થાને [હહુતરૂપ કેમ ન માનીએ? વળી 
સંસારઅવસ્થામાં ઉચ્ચપદટ પાસે તોપણ્‌ કાંતો વિષયસામગ્રી મેળવવાની આ- 
મુળતા થાય છે, કાંતો વિષયસેવનની આકુળતા થાય છે અગર કાંતો કરોધાદિ- 
કષાયથી કોઈ અન્ય ઇચ્છા ઉપજે તેને પૂર્ણ કરવાની આકુળતા થાય છે પણુ 
જાઇ વેળા તે સર્વથા નિરાકુળ થઇ શક્તો નથી; અભિપ્રાયમાં તે અનેક 
પ્રકારની આડકુળતા બની જ રહે છે. વળી કેઈ આડઝુળતા મટવાના ખાહ્ય- 


ઉપાય કરે પણુ પ્રથમ તો કાર્ય સિદ્ધ થાય નહિ; કદ્દાચિતૂ જે ભવિતવ્યચોગથી 
તે કાર્ય સિદ્ધ થઇ નજય તો તેજ ક્ષણે અન્ય આકુળતા મટવાના ઉપષાયમાં 
લાગે છે; એ પ્રમાણે આકુળતા મટઢાડવાની પણુ આકુળતા નિરંતર રહ્યાં કરે છે. નને 
એવી આગઝુળતા ન રહે તો! નવા નવા વિષયસેવનાટિકાર્ચોમાં તે શા માટે પ્રવર્તે 
છે ? માટે સૈસારઅવસ્થામાં પુણ્યના ઉદયથી ઇદ્રઅહુમિદ્રાદિ પદ પામે તોપણુ તેને 
નિરાઝુળતા થતી નથી પણુ દુ:ખી જ રહે છે; માટે સૈસારઅવસ્થા હિતકારી નથી, 
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ખીજુ સેકક્ષઅવસ્થામાં કેઈ પ્રકારની આઝુળતા રહી નથી માટે ત્યાં 
આફકુળતા મઢાડવાના ઉપાય કરવાનું પણુ પ્રયોજન નથી અને સદાકાળ શાંત- 
રસવડે તે સુખી રહે છે માટે સમે।ાક્ષઅવસ્થા જ હિતકારી છે. પહેલાં પણુ 
સંસારઅવસ્થાના દુઃખતું તથા સે।ક્ષઅવશ્થાના સુખનું વિશેષ વણેુન કર્યું છે તે 
માત્ર આજ પ્રચે।જન અર્થે કર્યું છે તેને પણુ વિચારી મોક્ષને હિતરૂપ જાણી 
એક સોક્ષનેો ઉપાય કરવો એજ સર્વ ઉપદેશનું તાસર્ય છે. 

પ્રશ્ન--સે।કક્ષના ઉપાય કાળલખ્ધિ આવતાં ભવિતવ્યાતુસાર ખને છે, કે 
સે।હાદિકનો ઉપશમાદિ થતાં બને છે, કે પોતાના પુરૃષાર્થપૂર્વક ઉઘમ કરતાં 
બને છે? તે કહો, જે પહેલાં બે કારણો મળતાં ખને છે તે તસે અમને 
ઉપદેશ શા માટે આપે છે ? તથા ને પુરુષાર્થથી બને છે તે! સર્વ ઉપદેશ સાંભળે 
છે છતાં તેમાં કોઇ પુરુષાથે કરી શકે છે તથા ફોઈઈ નથી કરી શકતા તેતું શું કારણુ ? 

મોક્ષસાધનમાં પુર્ષા્થની મુખ્યતા 

ઉત્તર--એક કાર્ય થવામાં અનેક કારણ્‌। મળે છે. મોક્ષના ઉપાય બને 
છે ત્યાં તો પૂર્વોઇ્ત ત્રણે કારણ! મળે છે તથા નથી બનતો ત્યાં એ ત્રણે 
કારણો! નથી મળતાં; પૃવેક્ત ત્રણુ કારણુ કહ્યાં તેમાં ડાળલબ્ધિ વા ભવિતવ્ય 
તો કે।!ઇ વસ્તુ જ નથી, જે કાળમાં કાર્ય ખને તેજ કાળલખ્ધિ તથા જે કાર્ય 
થયું તેજ ભવિતવ્ય. વળી કર્મનાં ઉપશમાદિક છે તે તે। પુદ્્ગલની શક્તિ છે, 
તેનો કર્તાહર્તા આત્મા નથી, તથા પુર્ષાર્થપૂર્વક ઉમ કરવામાં આવે છે તે 
આત્માનું કાયે છે માટે આત્માને પુરુષાર્થપૂર્વડ ઉઘમ કરવાનો ઉપરેશ આપીએ 
છીએ. હવે આ આત્મા જે કારણુથી કાર્યસિદ્ધિ અવશ્ય થાય તે કારણુરૂપ 
ઉદ્યમ કરે ત્યાં તો અન્ય કારણે! અવશ્ય મળે જ અને કાયની સિદ્ધિ પણ 
અવક્ય થાય જ, તથા જે કારણુથી કાર્યસિદ્ધિ થાય અથવા ન પણુ થાય તે 
કારણુરૂપ ઉદ્યમ કરે તો ત્યાં અન્ય કારણુ મળે તો! કાર્યસિદ્ધિ થાય, ન મળે 
તો ન થાય. હવે જિનમતમાં જે મોક્ષનો ઉપાય કહ્યો છે તેનાથી તે! મોક્ષ 
અવશ્ય થાય જ, માટે જે જીવ શ્રીજિનેશ્વરતા ઉપરેશ અનુસાર પુરૃષાથૅપૂર્વક 


મોક્ષનો ઉપાય કરે છે તેને તો કાળલખ્ધિ વા ભવિતવ્ય પણુ થઇ ચુક્યાં તથા 
કમૈનાં ઉપશમાદિ થયાં છે ત્યારે તો તે આવે! ઉપાય કશે છે, માટે જે સુરુ- 


ષાર્થપૂર્વક સોક્ષનો ઉપાય કરે છે તેને તો સર્વ કારણા મળે છે અને 
અવશ્ય મોક્ષની પ્રા થાય છે, એવે નિશ્ચય કરવો. તથા જે જીવ. 
રષાર્થપૂર્વક મોક્ષનો ઉપાય કરતો નથી તેને તો કાળલખ્ધિ અને ભવિવતવ્ય 
પણ નથી, અને કર્મનાં ઉપશમાદિ થયાં નથી તેથી તે ઉપાય પણુ ફરતે 
નથી માટે જે પુકુષાર્થપૂર્વક મોક્ષના ઉપાય કરતો નથી તેને તે કોઈ પણુ 
કારણુ મળતાં નથી તથા તેથી મોક્ષની પ્રાપ્તિ પણુ થતી નથી, એવે 
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નિશ્ચય કરવે।. વળી તું કહે છે કે-'ઉપટ્ેશ તે। સર્વ સાંભળે છે, છવાં કેઈ 
સે।કક્ષના ઉપાય કરી શકે છે અને કોઈ નથી કરી શકતા તેનું શું કારણુ ?' 
તેતું ફારણુ આ છે કે-જે ઉપદેશ સાંભળીને પુરુષાર્થ કરે છે તે તો મોક્ષનો 
ઉપાય કરી શકે છે પણુ જે પુરુષાર્થે નથી કરતો તે મે।ક્ષનો ઉષાય કરી 
શકતે। નથી. ઉપદેશ તે! શિક્ષામાત્ર છે પણુ ફેળ તે! જેવે। પુરૃષાર્થ કરે તેવું આવે. 
' ગ્રેશ્--દ્રવ્યલિંગીસુનિ મે।ક્ષના અર્થે ગૃહસ્થપણું છેડી તપશ્ચરણુ।દિ કરે 
છે ત્યાં તેણે પુરૃષાર્થ તો! ક્યો છતાં કાર્ય સિદ્ધ ન થયું, માટે પુરૃષાર્થે કર- 
વાથી તે। કાંઇ સિદ્ધિ નથી. 

ઉત્તર--અન્યથા પુ$ૂષાથે કરી ફળ ઇચ્છે પણુ તેથી કેવીરીતે ફળશિદ્ધિ 
થાય ! તપશ્ચરણાદિ વ્યવહારસાધનમાં અતુરાગી થઇ પ્રવર્તવાનું ફળ તો શાસ્ત્રમાં 
શુભખંધ કહ્યું છે અને આ તેનાથી મોક્ષ ઈચ્છે છે તે કેવીરીતે સિદ્ધ થાય ! 
એ તે એક બ્રમ છે. 

પ્રશ્ષ--એ બ્રમતું કારણુ પણુ કે।!ઇ કર્મે જ છે, પુરુષાર્થ શું કરે ? 

ઉત્તર--સાચા ઉપદેશથી નિણુંય કરતાં બ્રમ ટ્ર થાય છે, આ તેવે 
યુડુષાથ કરતો! નથી કે જેથી બ્રમ ટ્ર થાય અને તેથી જ ભ્રમ રહે છે. પણુ 
નિર્ણુય કરવાનો પુરૃષાર્થ કરે તો ભ્રમનું કારણુ જે મોહક્મ તેને પણુ ઉપશમાદિ 
થતાં ભ્રમ ટૂર થઇ જાય છે; ડારણુ કૈ-નિણુય કરતાં પરિણામોની વિશુદ્ધતા 
થવાથી સેોહનો સ્થિતિ-અતુભાગ પણુ ઘટે છે. 

પ્રશ્ન--નિર્ણુય કરવામાં ઉપયો! ગ લગાવતે। નથી તેતું કારણુ પણુ કર્મ છે ને ? 

ઉત્તર--એરકૅદ્રિયાદિકને વિચાર કરવાની શક્તિ નથી તેથી તેમને તે 
કમ જ કારણુ છે પણુ આને તે! જ્ઞાનાવરણુાદિના ક્ષયોપશમથી નિણુય કરવાની 
શક્તિ પ્રગટ થઈ છે, જ્યાં ઉપયોગ લગાવે તેનો જ નિણુય થઈ શકે છે; પરંતુ 
આ અન્ય નિણૈય કરવામાં તે ઉપયોગ લગાવે છે અને અહાં ઉપયોગ લગા- 
વતે નથી એ તો એને પોાતાને। જ દોષ છે, ત્યાં કર્મતું તો કાંઈ પ્રયાજન નથી. 

પ્રક્ષ-સસ્યગ્ચારિત્રનો ઘાતક તે! સો।હ છે, એટલે તેનો અભાવ થયા વિના 
સોક્ષનો ઉપાય કેવી રીતે ખને? 

ઉત્તર - તત્ત્વનિર્ણય કરવામાં ઉપયોગ લગાવતો નથી એ તો। આને। જ 
રાષ છે. પુરુષાર્થપૂવેક જે તત્ત્વનિર્ણુય કરવામાં ઉપયોગને લગાવે તે! સ્વયમ જ 
સે।હેનો અભાવ થતાં સમ્યકૃત્વાદિફૂપ સે।ક્ષના ઉપાયને। પુરૃષાર્થ બને છે. તેથી 
સુખ્યપણે તે! તત્ત્તનિણુય કરવામાં ઉપચોગ લગાવવાનો પુરુષાર્થ કરવો. અને 
ઉપદેશ પણુ એજ પુરુષાથ કરાવવા અર્થે આપીએ છીએ. એ પુરુષાર્થથી મે।ક્ષના 
ઉપાયના પુરુષાર્થની સિદ્ધિ આપોઆપ થશે. વળી તત્ત્વનિર્ણુય કરવામાં કાંઇ કર્મને 
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તો દોષ છે નહિ પણુ તારા જ દેોષ છે. તું પોતે તો મહંત રહેવા છશ્છે છે અને 
પોતાનો દે।ષ કર્માદિકમાં લગાવે છે ! પણુ જિન આજત્તા માને તો આવી અનીતિ સંભવે 
નહિ. તારે વિષયકષાયરૂપ જ રહેવું છે માટે આવું જૂઠ બોલે છે ને મોક્ષની 
સાચી અભિલાષા હોય તો તું આવી યુક્તિ શા માટે બનાવે? સંસારના 
કાર્યોમાં પોતાના પુરુષાર્થથી સિદ્ધિ થતી ન જાણે તે।પણુ ત્યાં પુરુષાર્થ વડે 
ઉઘમ કયો ફરે છે, અને અહોં પુડ્ષાર્થ ગુમાવી બેસે છે તેથી જણાય છે કે - 
તું મોક્ષને દેખાદેખી ઉત્કૃષ્ટ કહે છે, પણુ તેનું સ્વરૂપ એળખી તેને હિતરૃપ 
જાણુતે। નથી, હિતરૂપ જાણી જેને ઉઘમ ખને તે ન કરે, એ અસંભવિત છે. 

પ્રશ્ન - તસે કહ્યું તે સત્ય છે; પરંતુ દ્રવ્યકર્મના ઉદયથી ભાવકમે થાય છે 
અને ભાવકમૈથી દ્રવ્યકમેનો બંષ થાય છે, વળી પાછાં તેના ઉદયથી ભાવકચ 
થાય છે, એજ પ્રમાણે અનાદિકાળથી પરંપરા ચાલે છે ત્યાં મોક્ષનો ઉપાય કેવી 
રીતે થઇ શકે ? 

ઉત્તર - કર્મનો બંધ વા ઉદય સદાકાળ સમાન જ થયાં કરે તો તો એમ 
જ છે, પરંતુ પરિણામના નિમિત્તથી પૂર્વે બાંધેલાં કર્મનું પણુ ઉત્કર્ષણુ અપ- 
કર્ષણુ અને સંકુમણાદિ થતાં તેની શક્તિ હીન-અધષિક થાય છે, અને ક્માદયના 
નિમિત્તથી તેનો ઉદય પણુ તીત્ર-મૈદ થાય છે, તેના નિમિત્તથી નવીન બેધ 
પણુ તીતવ્ર-મેદ્ટ થાય છે; તેથી સંસારીજીવોને કોઈ વેળા જ્તાનાદિક ઘણાં પ્રગટ 
થાય છે ત્યારે કેઈ વેળા થ્રોડાં પ્રગટ થાય છે, કેઈ વેળારાગાદિ મેદ થાય છે 
ત્યારે કોઇવેળા તીત્ર થાય છે, એ પ્રમાણે પલટના થયાં જ કરે છે. ત્યાં કદા 
ચિત્‌ સંસ્તીપંચે'દ્રિય પર્યાપ્રપર્યાય પાસ્યેો। ત્યારે મનવડે વિચાર કરવાની તેને 
શક્તિ પ્રગટ થઇ, વળી તેને ફે।ઇઇવેળા તીવ્ર રાગાદિક થાય છે તથા કેઈ વેળા 
મંદ થાય છે, વે ત્યાં રાગાદિકનો તીત્ર ઉદય થતાં તે। વિષયક્રષાયાદિ કાર્ચોમાં 
જ પ્રવૃત્તિ થાય છે પણુ રાગાદિનેો! મંદ ઉદય થતાં ખહારથી ઉપદેશાદિનું 
નિમિત્ત ખને અને પાતે નને પુરુષાર્થપૂર્વક તે ઉપરદેશાદિકમાં ઉપયોગને ન્નેડે તે। 
ધર્મકાર્ચોમાં પ્રવૃત્તિ થાય. તથા નિમિત્ત બને પણુ પોતે પુરુષાર્થ ન ડરે અને 
કોઈ અન્ય કાર્યોમાં પ્રવર્તે પરંતુ મંદરાગાદિસહિત પ્રવર્તે એવા અવસરમાં ઉપદેશ 
કાયૅકારી છે. વિચારશક્તિરહિત એકેદ્રિયાદિકને તો ઉપદેશ સમજવાનું રાન 
જ નથી તથા તીવ્રરાગાદિસહિત જીવોનો ઉપયોગ ઉપદેશમાં ન્નેડાતો નથી, 
પણુ જે જીવ વિચારરશક્તિસહિત હોય તથા જેમને રાગાદિક મંદ હોય તેમને 
ઉપદેશના નિમિત્તથી ધમની પ્રાસિ થઈ જાય તો તેતું ભલું થાય, અને એજ 
અવસરમાં પુરુષાર્થ કાર્યકારી છે; કારણુ કે - એકેદ્રિયાદિક તો ધમેકાયે કરવાને 
સમર્થ જ નથી એટલે તેએ કેવી રીતે સુરુષાર્થ કરે ? તથા તીશ્રક્ષાયિ પુરુ- 
ષાર્થ કરે તો તે પાપકાર્યનો જ કરૈ પણુ પર્મકાર્યેનો પુર્ષાર્થ થઈ શકે નહિ, માટે 
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જે વિચારશક્તિ સહિત હોય તથા જેને રાગાદિક મંદ હેય તે જીવ પુરુષાર્થ 
વડે ઉપદેશાદિકના નિમિત્તથી તત્ત્વનિણુયાદિકમાં ઉપયોગ લગાવે તે! તેનો ઉપ- 
યોગ ત્યાં લાગે, ત્યારે તેનું ભલું થાય. ને આ અવસરમાં પણુ તત્ત્વનિરુય 
કરવાનો પુરુષાર્થ ન્‌ કરે, પ્રમાદથી કાળ ગુમાવે, અગરકાં તે! મેદરાગાદિસહિત 
વિષયકષાયેોનાં કાર્યોમાં જ પ્રવર્તે વા કાંતો વ્યવહારધર્મકાર્યોમાં પ્રવર્તે તે 
અવસર તો ચ્ાલ્યે! નય અને સસાર પરિભ્રમણ જ રહે. 

ખીજુ' અઆ અવસરમાં જીવ જે મુર્ષાર્થવડે તત્ત્તનિણુય કરવામાં ઉપયોગ 
લગાવવાનો અભ્યાસ રાખે તો તેને વિશદ્ધતા વધે છે અને તેથી કર્સમાની શક્તિ 
હીન થાય છે, તથા ફેટલાક કાળમાં આપોઆપ દર્શનમે।હનો ઉપશમ થતાં તેને 
તત્ત્વોમાં યથાવત્‌ પ્રતીતિ આવે છે. હુવે આવું કર્તવ્ય તે। તત્ત્વનિણુયનો અભ્યા- 
સ જ છે અને તેનાથી જ દશેનમોાહનો ઉપશમ તે સ્વયમ જ થાય છે, એમાં 
જીવનું” કર્તવ્ય કાંઇ નથી. વળી એ (દશેનમો।પહનો ઉપશમ) થતાં જીવને સમ્ય" 
ગ્દર્શન તો. સ્વયૅ થાય છે, અને સમ્યગ્ટરીન થતાં શ્રદ્ધાન તો આવું થયું કે - 
“હં આત્મા છું, મારે રાગાદિક ન કરવા? પરંતુ ચારિત્રમોડના ઉદયથી રાગા- 
દિક થાય છે, ત્યાં તીત્ર ઉદય થાય ત્યારે તે। તે વિષયાદિકમાં પ્રવર્તે છે પણુ 
તેનો મંદ ઉટ્ટય થાય ત્યારે પોતાના પુરુષાર્થથી ધમૈકાર્ચોમાં વા વૈરાગ્યાટિ 
ભાવનામાં ઉપયોગને લગાવે છે, તેના નિમિત્તથી ચારિત્રસે!હ મંદ થતે। જાય છે. 
એ પ્રમાણે થતાં દેશચારિત્ર વા સકલચાશિત્ર એગીકાર કરવાનો પુરુષાર્થ પ્રગટ 
થાય છે. વળી ચારિત્ર ધારણુ ડરી પોતાના પુરુષાર્થવડે ધમમાં પરિણુતિને 
વધારે છે, ત્યાં વિશુદ્ધતાવડે કમની શક્તિ હીન યવાથી વિશુદ્ધતા વધે છે અને 
તેથી કર્મની શક્તિ વધારે હોન થાય છે. એ પ્રમાણે કમથી મોહનો નાશ કરે 
છે, ત્યાં પરિણામ સર્વથા વિશુદ્ધ થવાથી જ્તાનાવરણાદિનો નાશ થઈ કેવળજ્ઞાન 
પ્રગટ થાય છે. ત્યાર પછી ઉપાય વિના અઘાતિકસોનો પણુ નાશ કરી શુદ્ધ 
સિદ્ધપદેને પાનને છે. એ પ્રમાણે ઉપદેશતું તો નિમિત્ત બને અને પોતાનો 
પુરુષાર્થ કરે તે કમનો નાશ થાય. 

વળી જ્યારે કર્મનો તીત્રઉદય હોય ત્યારે તે। પુરૃષાર્થ થઇ શક્તો નથી, 
ત્યાં તો ઉપરના ગુણુસ્થાનેથી પણુ પડી જાય છે; એટલે ત્યાં તો જેવું હોનહાર 
હોય તેવું જ હોય છે, પરંતુ જ્યાં મંદ ઉદય હેય અને પુરુષાથે ખની શકે ત્યાં 
તે પ્રમાદી ન થલું પણુ સાવધાન થઈ પોતાનું કાર્ય કરવું. જેમ કેઈ પુરુષ 
નદીના પ્રવાહમાં પડયે! વહ્યો જતો હોય ત્યાં પાણીનું જેર હોય ત્યારે તો તેને 
પુરુષાર્થ કાંઇ ચાલે નહિ, ઉપદેશ પણુ ત્યાં કાર્યકારી થતે! નથી, પણુ પાણીનું 
જેર થોડું હોય ત્યારે ન્ન પુરુષાથ કરી નીકળવા ઇચ્છે તા વે નીકળી શકે 


આકતાપમરણકઓનયાઇસન જયનબાઇબક - “ર૪૦૦ ૪ ૧૦૦૦ - કરસન ક-નક. 
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છે, અને તેને જ નીકળવાની શિક્ષા આપીએ છીએ. છતાં ને તે ન નીકળે તો 
ગ્રવાહે પ્રવાહે વહે, અને પાછળથી પાણીનું જેર થતાં વહ્યો વહ્યો ચાલ્યો! જાય, એજ 
પ્રમાણે આ જીવ સંસારમાં બ્રમણુ કરે છે. ત્યાં કર્માનો તીત્ર ઉદય હાય ત્યારે તે 
તેનો કાંઈ પુરુષાથે નથી અને તેને ઉપદ્દેશા પણુ કાંઈ કાર્યકારી નથી પણુ કમનો 
મંદ ઉદય હોય ત્યારે જે પુર્ષાથ કરી મોક્ષમાર્ગમાં પ્રવતે તો તે મોક્ષ પામે; 
અને તેને જ મોક્ષમાગેનો ઉપદેશ આપીએ છીએ તથા તે મોક્ષમાગેમાં ન 
પ્રવર્તે તો કિચિત્‌ વિશુદ્ધેતા પામી પાછળથી તીવ્ર ઉદય આવતાં નિગોદાદિ 
પર્યાયોમાં ચાલ્યો જાય, માટે આ અવસર ચુકવેો ચોગ્ય નથી, હવે સવે 
પ્રકારથી અવસર આવ્યો છે, આવા અવસર પામવો કઠણુ છે તેથી શ્રીગુરુ 
દયાળુ થઈ મીક્ષમાગેને ઉપદેશે છે તેમાં ભન્યજીવાએ પ્રવૃત્તિ કરવી. હવે 
મોક્ષમાડીનું સ્વરૂષ કહીએ છોએ - 
મોક્ષમાર્ગનુ સ્વરૂષ 

જેના નિમિત્તથી આત્મા અશુદ્ધદશા ધારણુ કરી દુઃખી થયે! છે એવાં જે 
માડાદિકર્મ તેનો સર્વથા નાથ થતાં કેવળ આત્માની જે સવ પ્રકારથી શુદ્ધ 
અવસ્થા થવી તે મોક્ષ છે, તથા તેનો જે ઉપાય અર્થાત્‌ કારણુ, તે મોક્ષમાર્ગ ન્ાણુવે।. 

હુવે કારણ તે! અનેકપ્રકારનાં હોય છે. કેો।ઈ કારણુ તે એવાં હોય છે 
કે-જેના હોવા વિના તો કાય ન થાય અને જેના હોવાથી કાર્ય થાય વા ન 
પણુ થાય; જેમ - સુનિલિગ ધાર્યા વિના તો મોક્ષ ન થાય પરંતુ સ્ુનિલિંગ 
ધારતાં મોક્ષ થાય વા ન પણુ થાય. કે।ઇ કારણુ એવાં છે કે - મ્ુખ્યપણે તો 
જના હોવાથી ફાય થાય તથા કે!ઇને તે હોવા વિના પણુ કાય સિદ્ધ થાય છે; 
જેમ કે-સ્રુખ્યપણે તે અનશનાદિ બાહ્યતપતું સાધન કરતાં મોક્ષ થાય છે પરંતુ 
ભરતાદિકને ખાહ્યતપ કર્યા વિના જ મોક્ષની પ્રાતિ થઇ. તથા કેઇ કારણુ એવાં 
છે કે - જેના હોવાથી ફાય સિદ્ધ અવશ્ય થાય જ તથા જેના ન હોવાથી 
કાર્ય સિદ્ધ સર્વથા ન થાય; જેમ - સમ્યગ્ટર્શનસ્ાનચારિત્રિની એકતા થતાં તે 
અવશ્ય મે।કક્ષ થાય અને એમ થયા વિના સવથા મોક્ષ ન થાય. 

એ પ્રમાણે એ કારણે! કહ્યાં તેમાં સુ'યપણે નિયમથી મોક્ષનો સાધક 
જે સમસ્યગ્ટર્શનસ્ઞાનચારિત્રના એકયભાવ તેજ મક્ષમાગે જાણવે।. અને એ 
સમ્યગ્દેરીન, સમ્યગ્સાન, તથા સમ્યપ્રચારિત્રમાંથી એક પણુ ન હોયતો ત્યાં 
મોક્ષમાર્ગ થાય જ નહિ; શ્રીતત્તાર્થસૂત્રમાં પણુ એજ કહ્યું છે, યથા - 'લમ્યમ્ટ્રોત- 
શાતત્રાસ્ત્રિનળ મોક્ષમાર્મેઃ' આ સૂત્રની ટીકામાં કહ્યું છે કે - અહોં 'શોક્ષમારમ:' 
એવું જે એકવચન કહ્યું છે તેના અર્થે આ છે કે એ ત્રણે મળોને એક મોક્ષ- 
માર્ગ છે પણુ જુદ્દા જુદા ત્રણુ માર્ગ નથી. 


૩૬૬ શ્રી મોક્ષમાગાં પ્રકાશક 





પ્રશ્ન - અસયતસમ્યગ્દષ્ટિને તો ચારિત્ર નથી, તે! તેને મોક્ષમાર્ગ થયે। છે 
કે નથી થયો ? 

ઉત્તર - મોક્ષમાર્ગ તેને થશે એ તે। નિયમ થચે।, અને તેથી ઉપચારથી 
તેને મોહ્ઞમાગ થયો પણુ કહીએ છીએ. પરમાર્થથી સમ્યગ્ચારિત્ર થતાં જ 
મે।ક્ષમાડા થાય છે. જેમ ફૈ!ઈ પુર્ષને કોઇ નગરમાં જવાને! નિશ્ચય થયે। તેથી 
તેને વ્યવહારથી એમ પણુ ક્હોએ છીએ કે - “આ અસુક નગર જય છે ? પણુ 
પરમારરીથી માગમાં ગમન કરતાં જ ચાલવું થશે; તેમ અનંયતસસ્યગ્ટષિને વીત- 
રાગભાવરૂપ મોક્ષમાર્ગનું શ્રદ્ધાન થયું છે તેથી તેને ઉપચારથી મોક્ષમાગી 
કેછોએ છીએ, પણુ પરમાર્થથી વીતરાગભાવર્‌પ પરિણુમતાં જ સૌક્ષમાર્ગે થરે. 
શ્રીપ્રવચનસારમાં પણુ એ ત્રણેની એકાગ્રતા થતાં જ મોક્ષમાર્ગ કહ્યો છે, 
માટે એમ જાણુવું કે - તત્ત્વશ્રદ્ધાનવિના તે રાગાદિ ઘટાડવા છતાં પણુ 
મો[ક્ષમાડા નથી તથા રાગાદિ ઘટાડયા વિના તત્ત્વશ્રદ્ધાન-સ્રાનથી પણુ મે।ક્ષમાંગ 
નથી પણુ એ ત્રણે મળતાં જ સાક્ષાત્‌ મોક્ષમાગ થાય છે. 

હેવે તેનાં નિર્દેશ તથા લક્ષણુ, નિર્ટેશ તથા પરીક્ષાદ્રારા નિરૂપણુ કરીએ 
છીએ. ત્યાં “ સસ્યગ્દરીન સમ્યગ્સાન સમ્યકચારિત્ર મૉક્ષમાગ છે ' એવું નામમાત્ 
કથન કરવું તે તો “નિર્દેશ' જાણુવે। તથા જે અતિવ્યાત્તિ અવ્યાસિ અને અસંભવ- 
પણાવડે રહિત હોય કે જેથી તેને એળખવામાં આવે તે “ લક્ષણ? ન્ાણવું; 
તેનો જે નિર્દેશ અર્થાતૂ નિરૂષણુ તે “ લક્ષણનિદ્દેશ ? જાણવે।. ત્યાં જેને અએળખ- 
વાનું હૅ!્ય તેનું નામ લક્ષ્ય છે અને તે સિવાય અન્યનું નામ અલક્ષ્ય છે, 

છલે જે લક્ષ્ય વા અલક્ષ્ય બંનેમાં હોય એવું લક્ષણ જ્યાં કહેવામાં આવ 
ત્યાં અતિવ્યાસિપણું જાણુવું; જેમ આત્માતું લક્ષણુ “ અમૂર્તત્વ' કહ્યું ત્યાં 
અમૂતૈત્વ લક્ષણુ લક્ષ્ય જે આત્મા તેમાં પણુ હોય છે તથા અલક્ય જે આકા- 
શાદિક તેમાં પણુ હોય છે, માટે એ લક્ષણુ અતિવ્યાપિદ્દોષ સહિત લક્ષણુ છે. 
કારણુ કે એ વડે આત્માને ઓળખતાં આકાશાદિક પણુ આત્મા થડ જાય, 
એ દોષ આવે, તથા: - 

જે કે!ઇ લક્યમાં તા હોય તથા કોઇમાં ન હોય, એ પ્રમાણે લક્ષ્યના 
એકદેશમાં હોય એડું લક્ષણુ જ્યાં કહેવામાં આવે ત્યાં અવ્યાસક્િપર્ણું જાણુવું; 
જેમ આત્માનું લક્ષણુ કેવળસ્ાન કહોએ ત્યાં કેવળસાન તો કોઇ આત્મામાં 
હચ છે ત્યારે કોઈમાં નથીં હોતું માટે એ લક્ષણુ અવ્યાસિદોષક્ષહિત લક્ષણ 
છે, કારણુ કે એ વડે આત્માં ઓળખતાં અલ્પસાનીજીવ આત્મા ન ઠરે. એ 
દોષ આવે. તથા- 

જે લક્ષણુ લક્ષમાં હોય જ નહિ એવું લક્ષણુ જ્યાં કહેવામાં આવે ત્યાં 
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વપણું જાણવું; જેમ આત્માનું લક્ષુ જડપણું કહોએ ત્યાં એ લક્ષણુ 
[દિ પ્રમાણુવડે પણુ વિરૂદ્ધ છે માટે એ અસંલભવદેષસ હિત લક્ષણુ છે, 
જે એ વડે આત્માને માનતાં પુદ્દગાલાદિ પણુ આત્મા થઇ જાય અને 
। છે તે અનાત્મા થઈ નાય એ દોષ આવે, 
એ પ્રમાણે જે અતિવ્યાસિ, અવ્યાત્તિ અને અસભવિત લક્ષણુ હોય તે 
ભાસ છે, પરંતુ જે લક્ષણુ લક્ષ્યમાં તે। સર્વત્ર હોય અને અલક્યમાં કોઇ પણુ 
ન હોય તે જ સાચું લક્ષણુ છે; જેમ કે - આત્માનું લક્ષણુ ચૅતન્ય. હવે 
્ણુ ખધાય આત્મામાં હોય છે અને અનાત્મામાં કે।ઇ પણુ ઠેકાણે હોતું 
માટે એ સાચું લક્ષણ છે. એ વડે આત્મા માનતાં આત્મા અને અના- 
યથાથીજ્ઞાન થાય છે, કોઈ દોષ આવતે! નથી. એ પ્રમાણે લક્ષણુનું સ્વરૂપ 
ઉદદાહુરણુમાત્ર કહ્યું. હવૅ સમ્યગ્ટર્શનાદિકનું સાચું લક્ષણુ કડોએ છીએ - 
સમ્યગ્રર્શનાદિકનુ સાચુ લક્ષણ 
વિપરીતાભિનિવેશરણિત જીવાદિતત્ત્વાથશ્રદ્ધાન સમ્યગ્ટર્શનનું લક્ષણુ છે. 
અજીવ, આશ્રવ, બંધ, સંવર, નિજેરા અને મો।ક્ષ એ સાત તત્તવાર્થ છે, 
જ શ્રદ્ધાન અર્થાત્‌ “આમજ છે અન્યથા નથી? એવે પ્રતીતિભાવ તે 
રેશ્રદ્ધાન છે તથા વિપરીતાભિનિવેશ જે અન્યથા અભિપ્રાય તેથી જે રહિત છે 
મ્યગ્ટરોન છે. અહીં વિપરીતાભિનિવેશના નિરાકરણુ અથે 'લસ્યજ' પદ 
કે, કારણુ “ સમ્યટ્ટ' એવે શખ્દ પ્રશાંસાવાચક છે તેથી શ્રદ્ધાનમાં વિપરીત।- 
વશને। અભાવ ચતાં જ પ્રશંસા સંભવે છે, એમ જણુવું, 
પ્રશ્ન- અહોં' 'તત્ત્ત અને અર્થ? એ ખે પદ કહ્યાં તેનું શું પ્રયોજન ? 
ઉત્તર - “તત્‌ ? શબ્દ છે તે “યત્‌? ડાખ્કની અપેક્ષાસહિત છે તેથી જેતું 
| હોય તેને “તત્‌ ' કડીએ છીએ અને જેને જે ભાવ અર્થાત્‌ સ્વરૂપ છે 
નત્તત જાણવું; કારણુ કે - તચ્યમાવસ્તર્વં' એવે! તત્ત્વ શખ્દનો સમાસ 
છે, તથા જાણુવામાં આવતા એવા જે દ્રવ્ય વા ગુણુ-પર્યાય છે તેનું 
અર્થ છે. વળી ' લત્તેન અર્થસ્તત્વાર્થઃ ' તત્ત્વ કહેતાં પોતાનું સ્વરૂપ, એ 
પહિત પદાથેનું શ્રદ્ધાન, તે સમ્યગ્ટરશાન છે. અહોં જે ' તત્તવશ્રદ્ધાન ' જ 
। તો જેનો આ ભાવ (તત્ત્વ) છે તેના શ્રદ્ધાન વિના કેવળ ભાવતું જ 
4 કાર્યકારી નથી, તથા જે “ અર્યશ્રદ્ધાન 'જ કહીએ તે! ભાવના શ્રદ્ધાન 
કેવળ પદાર્ચશ્રદ્ધાન પણ કાર્યકારી નથી. જેમ કે।ઇને જ્ઞાન દર્શનાદિક વા 
કનું તો શ્રદ્ધાન હોય કે “આ જાણુપણુ છે, આ શ્વેતવર્ણું છે, ઇત્યાદિ પ્રતીતિ તો 
પરંતુ સ્ાન-દરીન આત્માને! સ્વભાવ છે અને ડું આત્મા છું તથા વર્ણાદિક પુદ- 


જ 


। સ્વભાવ છે અને સુદૂગલ મારાથી ભિન્ન જુઠ્ઠા પદાર્થ છે એ પ્રમાણે 
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પદાથનું શ્રદ્ધાન ન હોય તે! માત્ર ભાવનું શ્રદ્ધાન પણુ કાંઈ કાર્યકારી નથી. વળી 
“હું આત્મા છું એવું શ્રદ્ધાન કર્યું પણુ આત્માનુ સ્વરૂપ જેવું છે તેવું શ્રદ્ધાન 
ન કર્યું તો ભાવના શ્રદ્ધાન વિના પદાથતું શ્રદ્ધાન પણુ કાર્યકારી નથી. માટે 
તત્ત્તના અર્થતુ શ્રદ્ધાન હાય તે જ કાર્યકારી છે. અથવા જીવાદિકને તત્ત્વ- 
સટ્તા પણુ છે તથા અર્થેસજ્ઞા પણુ છે તેથી “ લલ્વસેવાર્થસ્તત્વાર્થઃ ' જે તત્વ છે તે જ 
અર્થ છે, તેતુ થ્રદ્ધાન તે સમ્યગ્દર્શન છે. એ અર્થ વડે ફોઈ ઠેકાણે તત્ત્વશ્રદ્ધાનને 
સમ્યગ્દરેોન કહીએ વા કેઇઇ ઠેકાણે પદાયશ્રદ્ધાનને પણુ સસ્યગ્દશેન કહીએ ત્યાં 
વિરોધ ન જાણુવે।. એ પ્રમાણે “ તત્ત્વ' અને “ અચ એ બે પદ કહેવાતું પ્રચોજન છે. 

પ્રશ્ન - તત્વાશ્ તો અનેત છે અને તે બધાં સામાન્ય અપેક્ષાએ જીવ 
અજીવમાં ગભિત થાય છે માટે બે જ કહેવાં હતાં વા અનંત ડહૅવાં હતાં, આશ્રવાદિ 
તો જીવ-અજીવનાં જ વિશેષોા છે, તે તેમને જુદાં જુદાં ડડેવાનું શું પ્રયોજન ? 

ઉત્તર--જે અહીં પદાર્થશ્રદ્ધાન કરવાનું જ પ્રયોજન હોત તે। સામાન્યપણે વા 
વિશેષપણે જેમ સર્વ પદાર્થૌતું જાણુલું થાય તેમ જ કથન કરત, પણ્‌ એ પ્રયોજન 
તો અહીં છે નહિ, અહોં તે! મોક્ષનું પ્રયોજન છે તેથી જે સામાન્ય વા 
વિશેષ ભાવોનું શ્રદ્ધાન કરતાં મે।!હ્ષ થાય તથા જેના શ્રદ્ધાન કર્યા વિના સોક્ષ 
ન થાય તેવું જ નિરૂપણુ અઠીં કર્યું. જીવઅજીવ એ બે તે ઘણાં દ્રવ્યોની 
એકજાતિ અપેક્ષાએ સામાન્‍્યરૂપ તત્ત્વ કહ્યાં, એ ખને જતિ જ્ણુતાં આત્મા- 
ને સ્વપરનું શ્રદ્ધાન થાય ત્યારે પોતે પોતાને પરથી ભિન્ન નાણી પોતાના 
હિતને અર્થે મે।ક્ષના ઉપાય કરે તથા પોતાથી ભિન્ન પરને જાણે ત્યારે પર- 
દ્રવ્યથી ઉદાસીન થઈ રાગાદિક છોડી સોક્ષમાગમાં પ્રવત, તેથી એ બંને 
જાતિતું શ્રદ્ધાન થતાં જ મે।ક્ષ થાય; પણુ એ બંને જતિ જાણ્યા વિના સ્વ- 
પરનું શ્રદ્ધાન ન થવાથી પર્યાયખુદ્ધિથી તે સંસારીક પ્રયોજનનેા જ ઉપાય ફરે, 
અને પરતદ્રવ્યોમાં રાગદ્રેષરૂપ થઈ પ્રવર્તતાં તે મેો।કક્ષમાગેમાં કેવીરીતે પ્રવર્તે ? 
માટે એ બંને જાતિનું શ્રદ્ધાન ન થતાં સૈ।ક્ષ પણુ ન થાય, એ પ્રમાણે એ 
બે સામાન્ય તત્ત્વો તો અવશ્ય શ્રદ્ધાન કરવા યોગ્ય કહ્યાં. બીત્ઝુ આશ્રવાદિ 
પાંચ તત્ત્વો કહ્યાં તે જીવપુદ્ગલના જ પર્ચાય છે તેથી એ વિશૈષરૃપ તત્ત્વો છે. 
એ પાંચ પર્યાચોને જાણુતાં મોક્ષના ઉપાય કરવાનું શ્રદ્ધાન થાય. તેમાં મોક્ષને 
એ।ળખે તે! તેને હિતરૂપ માની તેનો ઉપાય કરે, તેથી મોક્ષનું શ્રદ્ધાન કરડું. 
મોક્ષના ઉપાય સવરનિજેરા છે તેને એળખે તો જેમ સૅવરનિજેરા થાય તેમ 
પ્રવર્તે માટે સંવરનિજેરાનું શ્રદ્ધાન કરવું. વળી સંવરનિજેરા તો! અભાવલક્ષણુ- 
સહિત છે તેથી જેનો અભાવ કરવાની જરૂર છે તેને પણુ ઓળખવેો નેઇએ. 
જેમજે-કોધનેો અભાવ થતાં ક્ષમા થાય, હવે કોધને એળખે તો તેનો અભાવ 
કરી ક્ષમારૃપ પ્રવર્તે. એજ પ્રમાણે આશ્રવને અભાવ થતાં સંવર થાય તથા 
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બંધનો એકદેશા અભાવ થતાં નિજેરા થાય, હેવે આશ્રવબેધને ઓળખે તે। તેનો નાશ 
કરી સવરનિજેરારૂપ પ્રવર્તે, માટે આશ્રવખંધતું પણુ શ્રદ્ધાન કરવું. એ પ્રમાણું એ 
પાંચ પર્યાયેતં શ્રદ્ધાન થતાંજ મે।ક્ષમાગે થાય. એને એળખે તે। તે મે।ક્ષને એળખે 
પણુ જે તેને ન ઓળખે તે।-મો।ક્ષની એળખાણુવિના તેનો ઉપાય કેવી રીતે કરે ? સંવ- 
રનિજેરાની એળખાણુવિના તેમાં કેવીરીતે પ્રવર્તે ? તથા આશ્રવબંધની એળખાણુ 
વિના તેનો નાશ કેવીરીતે કરે? એ પ્રમાણે એ પાંચ પર્યાયેનું શ્રષ્ધાન ન 
થવાથી સે।ક્ષ પણુ ન થાય. એવી રીતે જેકે તત્ત્વાર્થ અનેત છે અને તેતું 
સામાન્યવિરેષવડે અનેકગ્રકારથી પ્રરૂપણુ થાય છે પરંતુ અહીં એક મોક્યનું પ્રચે।- 
જન છે માટે જાતિ અપેક્ષાએ ખે તો સામાન્યતત્ત્વ તથા પર્યાયરૂપ પાંચ 
વિશેષતૃત્વ મળી સાત તર્તવવ જ કહ્યાં. કારણુ ફે-એના ચયથાર્યશ્રદ્ધાનને 
આધિન મેોક્ષમાગે છે પણુ એ વિના અન્ય પદાર્થોનું શ્રદ્ધાન હોવા ન હો 
અથવા અન્યથા હો પરંતુ કોઇને આધિન સોક્ષમાગે નથી, એમ જાણવું. વળી 
જાઈ ઠેકાણે પુર્યપાપ સહિત નવપદાર્થ પણુ કહ્યા છે, એ પુણ્યપાપ પણુ આશ્રવા- 
દિકના જ ભેદો છે માટે એ સાતતત્ત્વોમાં જ ગભત થયા. અથવા પુણ્ય 
પાપનું શ્રદ્ધાન થતાં પુણ્યને મોક્ષમાર્ગ ન માને વા સ્વછંદી ખની પાપરૂપ ન 
પ્રવર્તે તેથી મોક્ષમાર્ગમાં એનું શ્રદ્ધાન પણુ ઉપકારી નણી એ બે તત્ત્વો 
વિશેષ મેળવી નવપદાર્થ કહ્યા વા શ્રીસમયસારાદિમાં એને નવતત્ત્વ પણુ કહ્યાં છે. 

પ્રશ્ન--એનું શ્રદ્ધાન સસ્યગ્ટર્શન કહ્યું પણુ દર્શન તે! સામાન્ય અવલે।ડન 
માત્ર છે તથા શ્રદ્ધાન પ્રતીતિમાત્ર છે તો એને એકાર્થપણું કેવીરીતે સંભવે ? 

ઉત્તર--પ્રકરણુના વશથી ધાતુનો અર્ચ ખીશ્ે પણુ થાય છે. અહાં મે।ક્ષ- 
માર્ગનું પ્રકરણુ છે તેથી તેમાં દર્શનશખ્દનેો અર્થ સામાન્ય અવલે[કનમાત્ર 
ગ્રહણુ કરવો! નહિ; કારણુ કૈ-ચક્ષુઅચક્ષુવડે સામાન્ય અવલે।કન તે! સમ્યટછિ 
અને મિશ્યાટણ્િને સમાન હોય છે, તેથી એ વડે કાંઇ મોક્ષમાર્ગની પ્રજૃત્તિ થતી 
નથી. તથા શ્રદ્ધાન હોય છે તે સમ્યદણિને જ હોય છે અને એ વડે મો।ક્ષમાર્ગેની 
પ્રવૃત્તિ થાય છે. માટે દશેનશખ્ટનો અર્થ અહીં શ્રદ્ધાન માત્ર જ ગ્રહુણુ કરવે।. 

પ્રશ્ન--અડીં વિપરીતાભિનિવેશરહિત શ્રદ્ધાન કરવું કહ્યું તેનું શું પ્રયોજન ? 

ઉત્તર---અભિનિવેશનામ અભિપ્રાયનું છે. જેવો તત્તવાર્થશ્રદ્ધાનનો અભિ- 
પ્રાય છે તેવો નહિ હોતાં અન્યથા અભિપ્રાય હોય તેતું નામ વિપરીતાભિનિ- 
વેશ છે, તત્તાર્થશ્રદ્ધાન કરવાનો અભિપ્રાય કેવળ તેને નિશ્ચય કરવો એટલે 
જ માત્ર નથી પરંતુ ત્યાં તો એવો અભિપ્રાય છે કે-જીવઅજીવને ઓળખી 
પોતાને વા પરને જેમ છે તેમ માનવા, આશ્રવને એળખી તેને હેય માનવે, 
ખેંધને એળખી તેને અહિતરૂપ માનવે।, સંવરને એળખી તેને ઉપાદેયરૂપ 
માનવે!, નિર્જરાને એળાખી તેને હિતનું કારણુ માનવું તથા શોકને ઓળખો 
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તેને પોતાનું પરમહિત માનવું. એ પ્રમાણે વતત્તાર્યશ્રદ્ધાનનો અભિપ્રાય છે 
તેનાથી ઉલટા અભિપ્રાયનું નામ વિપરીતાભિનિવેશ છે. સત્ય તત્તાર્ચશ્રદ્ધાત 
થતાં તેનો અભાવ થાય છે માટે તત્વાર્થશ્રદ્ધાન વિપરીતાભિનિવેશરહિત છે, 
એમ અહોં મદ્યું છે. 

અથવા ફેઇને અભ્યાસમાત્ર તત્તાર્થશ્રદ્ધોન હોય છે પરંતુ અભિપ્રાય- 
માંથી વિપરીતપણું છૂટતું નથી, કોઇ પ્રકારથી પૂર્વાોક્ત અભિપ્રાયથી અન્યથા 
અભિપ્રાય એતરંગમાં હોય તે તેને સસ્યગ્દશેન થાય નહિ, જેમ કે-દ્રગ્યલિગી- 
સુનિ જિનવચનથી તત્ત્વોની પ્રતીતિ તો કરે છે પરંતુ શરીરાશ્રિત કિયાએ।માં 
અહકાર વા પુણ્યાશ્રવમાં ઉપાદેયપાગું અદિ વિપરીત અભિપ્રાયથી તે મિથ્યા- 
દૃષ્ટિ જ રહે છે. માટે જે તત્તાર્થશ્રદ્ધાન વિપરીતાભિનિવેશરહિત છે તેજ સસ્ય- 
ગ્ટર્શન છે. એ પ્રમાણે વિષરીતાભિનિવેશરહિત જીવાદિતત્ત્વોનું શ્રદ્ધાનપાણું એજ 
સમ્યગ્ટર્શનનું લક્ષણુ છે તથા સમ્યગ્દર્શન લક્ષ્ય છે. તત્ત્વાર્થસૂત્રમાં પણુ એજ 
કહ્યું છે યથા:--“સર્વાર્થશ્જાને સસરો અથાત્‌ તત્તાર્થોતું શ્રદ્ધાન એજ 
સમ્યગ્દર્શન છે. સર્વાર્થસિદ્ધિ નામની તત્તાર્થસૂવની ટીકામાં તત્ત્વાદિકપદ્દોના અર્થ 
પ્રગટ લખ્યો છે વા “ સાત જ તત્ત્વ કૈમ કહ્યાં ??' તેનું પ્રચોજન લખ્યેં છે 
તે અતુસાર અહોં કંઇક કથન કર્યું છે, એમ જાણુવું. વળી પુરૃષાર્થસિદ્ધયુપાયમાં 
પણુ એમ જ કહઘ્યું છે, યથા-- 

જ્તીવાગ્રીવાહ્રોનાં તસ્‍્વાર્ભાનાં સહેવ વલવ્યમ 
ગ્રસ્ત તિવરતાર્ડામિતિવેકાવિવિસમાત્યસ્વં તત્‌ 
અર્ચ - વિપરીતાભિનિવેશથી રહિત જીવ-અજીવાદિ તત્ત્વાથૉતું શ્રદ્ધાન સદા- 

કાળ કરવા ચોગ્ય છે. એ શ્રદ્ધાન આત્માનું જ સ્તરૂષ છે, કારણુ કે - દર્શન 
મોાહરૂપ ઉપાધિ દ્ર થતાં પ્રગટ થાય છે માટે એ આત્માનો સ્વભાવ છે. ચતુ- 
રથાદિ ગુણુસ્થાનમાં પ્રગટ હોય છે અને ષછી સિદ્ધઅવસ્થામાં પણુ સદાકાળ 
તેના સદભાવ રહે છે, એમ જાણુવું. 

તત્વાર્થશ્રદ્દાનલક્ષણુમાં અવ્યાપ્રિ-અતિવ્યાપ્તિ-અસ'ભવ 

દોષનો પરિહાર 

પ્રશ્ન - તિયંચાદિ તુચ્છજ્તાની કૈટલાક જીવો સાત તત્ત્વોનાં નામ પણુ 
જાણી શકતા નથી છતાં તેમને પણુ સમ્યગ્દર્શનની પ્રાસિ શાસ્રમાં કહો છે માટે 
તત્તવાર્થશ્રદ્ધાનપણું સમ્યદ્રત્વનું લક્ષણુ તમે કહ્યું તેમાં અવ્યાસિટ્ષણુ લાગે છે. 

ઉત્તર-જીવઅજીવાદિનાં નામાદિક નાણે્‌।!, ન જાણિા વા અન્યથા 
જાણુ! પરંતુ તેનું સ્વરૂપ યથાર્થ એળખી શ્રદ્ધાન કરતાં સમ્યક્ત્વ થાય છે. 
ત્યાં ફોઇ તો! સામાન્યપશે સ્વરૂપ એળખી શ્રદ્ધાન ડરે છે તથા ફે!ઈ વિશેષ- 
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પણે સ્વરૂપ ઓળખી શ્રદ્ધાન રે છે. તિર્યચાદિ તુચ્છજ્ઞાની સમ્યગ્દછિએ। 
જીવાદિકનાં નામ પણુ જણુતાં નથી તોપણ તેએ સામાન્યપણે તેનું સ્વરૂપ 
એળખી શ્રદ્ધાન કરે છે તેથી તેમને સસ્યકત્વની પ્રાપ્તિ હોય છે. જેમ કે!ઇ 
તિર્યચ પોતાનું વા ખીજાઓતું નામાદિક તો ન જાણે પરંતુ પોતાનામાં જ 
પોતાપણું તથા અન્યને પર માને છે તેમ તુચ્છજ્ઞાની, જીવઅજીવનાં નામ ન 
જાણે તોપણ તે સ્ાનાદિસ્વરૂપ આત્મા છે તેમાં સ્વપણું માને છે તથા શરીરાદિકને 
પર માને છે, એવું શ્રદ્ધાન તેને હોય છે અને એજ જીવઅજુવનું શ્રદ્ધાન છે. વળી 
જેમ તેજ તિર્યચ, સુખાદિનાં નામાદિ તે। ન જાણે તે।પણુ સુખઅવસ્થાને 
એળખી તેના અર્થે ભાવિદઃ ખનાં કારણ્‌ા।ને પિછાણી તેનો ત્યાગ કરવા ઇચ્છે 
છે તથા (વર્તમાનમાં) જે દુઃખનાં કારણે! ખની રહ્યાં છે તેના અભાવને! ઉપાય 
કરે છે, તેમ તુચ્છજ્ઞાની, મે।ક્ષાદિનાં નામ જાણુતો નથી તોપણુ સર્વથા સુખર્‌ષ 
મોક્ષઅવસ્થાને શ્રદ્ધાન કરી તેના અથે ભાવિખેધના કારણુરૂપ રાગાદિઆશ્રવ- 
ભાવ છે તેના ત્યાગરૂપ અવરને કરવા ઇચ્છે છે તથા જે સંસારદુ:ખનાં કારણુ 
છે તેની શુદ્ધભાવવડે નિજરા કરવા ઈચ્છે છે. એ રીતે આશ્રવાદિક્તું તેને શ્રદ્ધાન 
છે. એ પ્રકારે તેને પણુ સાતતત્વોતું શ્રદ્ધાન હોય છે. જે તેને એવું શ્રદ્ધાન ન 
છય તે। રાગાદ્ડિ છોડી શુદ્ધભાવ કરવાની ઇચ્છા ન થાય. એજ અહીં કહીએ છીએ-- 

જો જીવની ન્તતિ ન જાણે-સ્વપરને ન ઓળખે તે તે પરમાં રાગાદિક 
કેમ ન કરૈ? જે રાગાદિકને ન ઓળખે તો તેનો ત્યાગ કરવે। તે જેમ ઇચ્છે ? 
અને રાગાદિક જ આશ્રવ છે. વળી રાગાદિકનું ફળ બૂરું છે એમ ન જાણે 
તો તે રાગાદિક છોડવા શા માટે ઇચ્છે? અને રાગાદિકનું ફૂળ તેજ ખંધ છે. 
રાગાદિરહિત પરિણામોને ઓળખે તો! તે રૂપ થવા ઇચ્છે, અને રાગાદિરહિત 
પરિણામનું નામ જ સવર છે. વળી પૂર્વસંસારઅવસ્થાતું કારણુ કમે છે તેની 
હાનિને તે એળખે છે તથા તેના અથે તપશ્ષરણાદિ વડે શુદ્ધભાવ કરવા 
ઇચ્છે છે, હવે પૃવંચંસારઅવસ્થાનું કારણુ કમ છે, તેની હાનિ થવી તેજ નિર્જરા 
છે, જે સંસારઅવસ્થાના અભાવને ન ઓળખે તો તે સવરનિજેરારૂપ શા માટે 
પ્રવર્તે! અને સંસાર અવસ્થાનો અભાવ તેજ મોક્ષ છે. એ પ્રમાણે સાતે 
તત્ત્વાતું શ્રદ્ધાત થતાં જ રાગાદિક છેડી શુદ્ધ ભાવરૃપ થવાની ઈચ્છા ઉપજે 
છે, ન એમાંના એક પણુ તત્ત્વતું શ્રદ્ધાન ન હેય તો. એવી ઈચ્છા ન થાય. 
એવી ઈચ્છા એ તુચ્છજ્ાની તિયચાદિક્સમ્યગ્ટછિને હોય છે જ, તેથી તેને સાત 
તત્ત્વોનું શ્રદ્ધાન હેય છે એવે! નિશ્ચય કરવે।. જ્તાનાવરણુનો ક્ષયોપશમ થેડો 
હોવાથી તેને વિશેષપણે તત્ત્વોતું રાન હોતું નથી તોપણુ દર્શનમોહના 
ઉપશમાદિકથી સામાન્યપણે તત્ત્શ્રદ્ધાનની શક્તિ પ્રગટ હોય છે. એ પ્રમાણે 
એ લક્ષણુમાં અવ્યાત્તિટ્્ષણુ. નથી. 

નુ 
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પ્રશ્ન---જે કાળમાં સમ્યગ્દેછિ વિષયકષાચેાનાં કાચેચમાં પ્રવર્તે છે તે કાળમાં 
તેને સાતતત્ત્વાનો વિચાર જ નથી તે ત્યાં શ્રદ્ધાન ફેવી રીતે સંભવે? અને 
સસ્યકૃત્વ તો તેને રહે જ છે, માટે એ લક્ષણુમાં અવ્યાસ્િટ્ષષણુ આવે છે. 

ઉત્તર--વિચાર છે તે તો ઉપયોગને આધીન છે, જ્યાં ઉપયોગ નેડાથ 
તેનો જ વિચાર થાય, પણુ શ્રદ્ધાન છે તે તે પ્રતીતિરૂપ છે માટે અન્ય સેયને 
વિચાર થતાં વા શયનાદિકિયા થતાં તત્ત્વાનાો વિચાર નથી તેોપણુ તેની 
પ્રતીતિ તો કાયમ જ રહે છે, નછ થતી નથી; તેથી તેને સમ્યકૂત્વનો સદભાવ 
છે. જેમ કોઈ રોગીપુરુષને એવી પ્રતીતિ તો છે કે-“હું મતુષ્ય છું, તિર્યંચ નથો, 
મને આ કારણુથી રોગ થયો છે, અને હુવે મારે એ કારણુ મટાડી રોગને ઘટાડી 
નિરોગ થડું નનેઈએ? હવે તેજ મતુષ્ય જ્યારે અન્ય વિચારાદિરૂપ પ્રવર્તે છે 
ત્યારે તેને એવો વિચાર હોતે! નથી પરંતુ શ્રદ્ધાન તો એમ જ રહ્યાં કરે છે; 
તેમ આ આત્માને એવી પ્રતીતિ તો છે કે-“ હું આત્મા છું-પુદ્્ગલાદિ નથી, 
મને આશ્રવથી ખેધ થયચે। છે પણુ હેવે મારે સવરવડે નિજેરા કરી મોક્ષરૃપ 
થયું. હવે તેજ આત્મા અન્ય વિચારાદિરૂપ પ્રવર્તે છે ત્યારે તેને એવો વિચાર 
હેતો નથી પરંતુ શ્રદ્ધાન તે એડું જ રહ્યાં કરે છે. 

પ્રશ્ન--જે તેને એવું શ્રદ્ધાન રહે છે તે તે ખેધ થવાના કારણે।માં કેમ 
પ્રવર્તે છે ? 

ઉત્તર--જેમ ફેઈ સતુષ્ય ફોઈ કારણુવશથી રોગ વધવાના કારણોમાં 
પણુ પ્રવર્તે છે, વ્યાપારાદિકાયે વા ક્રોધાદિકાર્ય કરે છે તેપણુ તે શ્રદ્ધાનને। 
તેને નાશ થતે! નથી, તેમ આ આત્મા કર્સાદયનિમિત્તતવશથી ખેધ થવાના 
કારણમાં પણુ પ્રવર્તે છે, વિષયસેવનાદિકાર્ય વા કોધાદિકાર્ય કરે છે, તોપણુ 
તેને એ શ્રદ્ધાનનો નાશ થતો નથી. આને વિશેષ નિણુય આગળ ડફરીશું. 
એ પ્રમાણે સાતતત્ત્વાને વિચાર ન હોવા છતાં પણુ તેનામાં શ્રદ્ધાનને સદ્‌- 
ભાવ છે તેથી ત્યાં અવ્યાત્તિપણુ નથી. 

પ્રશ્ન--ઉચ્ચદશામાં જ્યાં નિર્વિકલ્પ આત્માતુભવ હોય છે ત્યાં તે 
સાતતત્ત્વાદ્િના વિકલ્પને પણુ નિષેધ કર્યો છે, હવે સમ્યકૃત્વના લક્ષણુના નિષેધ 
ડરવા કેમ સંભવે? અને ત્યાં નિષેધ સંભવે છે તે ત્યાં અવ્યાત્તિપણું આવ્યું ! 

ઉત્તર--નીચેની દશ્ષામાં સાતતત્ત્વોના વિકલ્પમાં ઉપયે।ગ લગાવી પ્રતી- 
તિને દઢ કરી તશા વિષયાદિથી ઉપચેગને છોડાવી રાગાદિક ઘટાડયા, હેવે એ 
ઝાય સિધ્ધ થતાં એજ કારણુ।નો પણુ નિષેધ કરીએ છીએ. કારણુ ફે જ્યાં 
પ્રતીતિ પણુ દેહ થઈ તથા રાગાહિ પણુ ટ્ર થયા ત્યાં હવે ઉપયોગને ભમા- 
વવાનો ખેદ જ્ઞ માટે કરીએ ! માટે ત્યાં એ વિકલ્પોનો નિષેધ કર્યો છે. વળી 
સસ્યકત્વનુ' લક્ષણુ તો પ્રતીતિ જ છે. એ 'પ્રતીતિના તો ત્યાં નિષેધ કયો 
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જે પ્રતીતિ છોડાવી હોય તો એ લક્ષણનો નિષેધ ક્ચૌ કરેલા... ધિ મતો 
તત્ત્વોની પ્રતીતિ તે। ત્યાં પણુ કાયમ જ રણે છે માકે મહો' અવ્યાસિપણું નથી. 


પ્રશ્ન--છશજ્સ્થને તે! પ્રતીતિ અપ્રતીતિ કહેવી સંભવે છે, તેથી ત્યાં 
તત્વોની પ્રતીતિને. સમ્યક્ત્વતુ' લક્ષણુ કલ્યુ તે અસે માન્યું, પણુ કેવળી 
સિધ્ધભગવાનને તે। સર્વનુ' જાણુપણું સમાનરૂપ છે તેથી ત્યાં સાતતત્વોની 
તે કહેવો સ ભવતી નથી, અને તેમને સસ્યકૃત્વગુણુ તે હેય છે જ. 
ત્યાં એ લક્ષણુમાં અવ્યાપ્તિપણું આવ્યું. 


ઉત્તર - જેમ છશ્નસ્થને કૃતર્ઞાન અતુસાર પ્રતીતિ હોય છે તેમ કેવળો અને 
મગવાનને કેવળજ્ઞાન અતુસાર જ પ્રતીતિ હોય છે. જે સાતતત્ત્વોનું સ્વરૂપ 
| નિણીંત કર્યું હતું તે જ હવે કેવળજ્ઞાનવડે જાણ્યું એટલે તયાં પ્રતીતિમાં 
અવગાઢપણું થયું, તેથી જ ત્યાં પરમાવગાઢસમ્યકત્વ કહ્યું છે. પણુ પૂર્વે 
ત કર્યું હતું તેને ને જૂઠ જાણ્યું હોત તે! ત્યાં અપ્રતીતિ થાત, પરંતુ 
સાતતત્ત્વોનું શ્રદ્ધાન છવ્મસ્થને થયું હેતું તેવું જ કેવળી-સિદ્ધભગવાનને પણુ 
છે, માટે જ્ઞાનાડિકની હીનતાઅધિક્તા હોવા છતાં પણુ તિર્યચાદિક અને 
[સિદ્ધભગવાનને સમ્યકૃત્વગુણુ તો સમાન જ કહ્યો. વળી પૂર્વઅવસ્થામાં તે 
માનતો હતો કે - સંવર-નિજેરાવડે મેકક્ષનો ઉપાય કરવો? હવે સુક્ત- 
ઘા થતાં એમ માનવા લાગ્યો કે-'સંવરનિજેરાવડે મને સુક્તદશા પ્રાસ 
પહેલાં સાનની હોનતાથી જીવાદિકના થોડા ભેદો જણુતે હતો અને હવે 
સાન થતાં તેના સર્વ ભેદો જાણુ છે પરંતુ મૂળભૂત જીવાદિકના સ્તરૃપતું 
ત જેવું છલ્વસ્થને હોય છે તેવું જ કેવળીને પણુ હોય છે. નેકે કેવળી- 
મગવાન અન્ય પદાથાને પણુ પ્રતીતિસહિત જાણે છે તેોપણુ વે પદાર્થો 
/નભૂત નથી તેથી સમ્યકૂત્વગુણુમાં સાતતત્તવોનું શ્રદ્ધાન જ ગ્રહણુ કર્યું છે. 
|-સિદ્ધભગવાન રાગાદિરૂપ પશિણુમતા નથી અને સંસારઅવસ્થાને ઇશ્છત। 
તે આ શ્રદ્ધાનનું જ ખળ જન્ણુવું. 

પ્રશ્ન - સમ્યગ્દર્શનને તે! મોક્ષમાર્ગ કહ્યો હતે તો મોક્ષમાં તેનો સદભાવ 
રીતે કહે છે ? 

ઉત્તર - કેઈ કારણે! એવાં પણુ હોય છે કે- કાર્ય સિદ્ધ થવા છતાં પણુ 
થતાં નથી. જેમકે કોઇ વૃક્ષને કોઇ એક શાખાવડે અનેક શાખાયુ્ત 
થા થઇ હોય, તેના હોવા છતાં પણુ તે એક શાખા નષ્ટ થતી નથી; તેમ 
આત્માને સમ્યકૂત્વગુણુવડે અનેક ગુણુયુક્ત મોક્ષઅવસ્થા પ્રગટ થઈ, હવે 
[વા છતાં પણુ સસ્ચકૃત્વગુણુ નછ થતો નથી. એ પ્રમાણે ફેવળી-સિદ્ધભગ- 
પણુ તત્વાર્થશ્રદ્ધાન લક્ટણુ હોય છે જ માટે ત્યાં અવ્યાસિપણું નથી. 


૩૨૪ “થૌ સેોદક્ષસાર્ગ પ્રકાશક 





પ્રશ્ન - મિથ્યાદ્છિને પણુ તત્ત્વાર્થશ્રદ્ધાનલક્ષણુ હોય છે એમ શાસ્માંનિરૂપણુ 
છે. અને શ્રીપ્રવચનસારમાં આત્મજ્ઞાનશૂન્ય તત્તાર્થશ્રદ્ધાન અકાર્યકારી કહ્યું છે 
માટે સમ્યકૃત્વનું લક્ષણ તત્તવાર્થશ્રદ્ધાન કહ્યું, તેમાં અતિવ્યાસિટ્ધષણુ લાગે છે. 

ઉત્તર - મિથ્યાદઇિને જે તત્ત્વશ્રદ્ધાન કહ્યું છે તે નામનિક્ષેપથી કહ્યું છે. 
જેમાં તત્ત્વશ્રદ્ધાનને! ગુણ તો નથી પણુ વ્યવહારમાં જેનું નામ તત્તવશ્રહ્ધાન કહીએ 
છીએ તે મિશ્યાદેષ્ટિને હોય છે. અથવા આગમદ્રવ્યનિક્ષેપથી હોય છે, અથાત્‌ 
તત્તવાર્થશ્રદ્ધાનનાં પ્રતિપાદ્ક શાસ્ત્રને અભ્યાસ છે પણુ તેના સ્વરૂપનો નિશ્ચય 
ફરવામાં ઉપયોગ લગાવતે। નથી, એમ જાણવું; અને અહાં જે સસ્યક્ત્વનું લક્ષણુ 
તત્ત્વાર્થશ્રદ્ધાન કહ્યું, તે તો ભાવનિક્ષેપષથી કહ્યું છે એટલે ગુણુસહિત સાચું 
તત્તવાર્થશ્રદ્ધાન મિથ્યાદછિને કટી પણુ હોતું નથી. વળી આત્મજ્તાનશ્ન્ય તત્ત્વા- 
ચેશ્રદ્ધાન કલ્ધું છે ત્યાં પણુ એ જ અર્થ ન્ણુવે।; કારણ કે - જેને જીવઅજીવાહિનું 
સાચું શ્રદ્ધાન હોય તેને આત્મસ્રાન કેમ ન હોય ? અવશય હોય જ. એ પ્રમાણે 
જોઇ પણુ મિથ્યાદેષ્િને સાચું તત્ત્વાથેશ્રદ્ધાન સર્વથા હોતું નથી, માટે એ લક્ષણમાં 
અવિવ્યાસ્તિટ્ષણુ લાગતું નથી. 

વળી આ તત્તાર્યશ્રદ્ધાન લક્ષણુ કલ્યું છે તે અસંભવટ્ષણુયુક્ત પણુ નથી. 
કારણુ કે સમ્યક્ત્વનું પ્રતિપક્ની મિથ્યાત્વ જ છે અને તેતું લક્ષણુ આનાથી 
વિપરીતતા સહિત છે. 

એ પ્રમાણે અવ્યાતિ, અવતિવ્યાત્તિ અને અસંભવપણાથી રહિત તત્વાર્થ- 
શ્રદ્ધાન સવ સસ્યગ્ટણિઓને તે! છાય છે તથા કોઇ પણ્‌ મિથ્યાદષ્િઓને 
હોતું નથી, તેથી સસ્યગ્દર્શનનું સાચું લક્ષણુ તત્તાર્થશ્રદ્ધાન જ છે. 

પ્રશ્ન-- અહોં સાતતત્ત્વોના શ્રદ્ધાનનો નિયમ કહ્યો પણુ તે બનતે! નથી, 
કારણુ કે - કઇ ઠેકાણું પરથી ભિન્ન પોતાના શ્રદ્ધાનને પણુ સમ્યકૃત્ત ડહે છે. 
શ્રીસમયસારમાં 'શ્યત્વે સિયતસ્થ ' ઇત્યાદિ કળશા લખ્યા છે તેમાં એમ કહ્યું 
છે કે-આત્માતું પરદ્રવ્યથી ભિન્ન અવલે।કન તેજ નિયમથી સમ્યગ્દશેન છે, 
તેથી નવતતતત્વની સતતિને છોડી અમારે તો આ એક આત્મા જ પ્રાત થાએ. 
વળી કેઈ ઠેકાણું એક આત્માના નિશ્ચયને જ સમ્યકત્વ કહે છે, શ્રીગુરુષાર્થસિદ્ધયુ- 
પાયમાં “ ્શીનમાસ્માર્વાસાસ્વિતિઃ એવું પદ છે તેને પણ એજ અથે છે, 'સાટે 


દિ 
૬ 


ર્‌ બ્યતવે નિયતસ્થ શુસ્નયતો વ્યાવ્તુગફ્સ્યાત્સનઃ 
પૃખાજ્ઞાનઘનસ્વ ટ્્સાનમિજ દ્રવ્યાન્તરગ્તઃ જશ્વ: 
સમ્યજ્ર્યનમેતરેવ સિવમારાત્ા ત તાવાતગમ્‌ 
સન્સુસ્તનવતત્વલન્સતિમિમામારમાવમેવતેડલ્તુ નઃ 
પ ોઇબકાાબયુંઓઇનામાકકેટટઆકાં વોધ્: 
સ્થિસિસત્મતિ ચાસ્ત્રિં ઝુનત પતેમ્યો મવતિ વનન્‍્ઘઃ 


અધિકાર નવમે-મોક્ષમાગતું સ્વરૂપ ૩૨૫ 
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જો સાતતત્ત્વાના શ્રષ્ધાનનો નિયમ હોત તો આમ શા માટે લખત ? 

ઉત્તર - ૫૨થી ભિન્ન જે પોતાનું શ્રદ્ધાન હોય છે તે આશ્રવાદિના શ્રદ્ધા- 
નથી રહિત હોય છે કે સહિત હોય છે? નો રહિત હોય છે તે! સૌક્ષના 
શ્રદ્ધાનવિના તે ક્યા પ્રયોજન અર્થે આવે। ઉપાય કરે છે ? સંવરનિજેરાના શ્રદ્ધાન- 
વિના રાગાદિરહિત થઇ પાતાના સ્વરૂપમાં ઉપયોગ લગાવવાનો ઉદ્યમ તે 
શા માટે રાખે છે ર આશ્રવબેધના શ્રદ્ધાનવિના તે પૂર્વઅવસ્થાને શા માટે છોડે 
છે? કારણુ કે-આશ્રવાદિના શ્રદ્ધાનરહિત સ્વ-પરનું શ્રદ્ધાન કરવું સંભવતું નથી; અને 
જે આશ્રવાદિકના શ્રદ્ધાનસહિત છે તે! ત્યાં સ્વય સાતેતત્ત્વોના શ્રદ્ધાનનેો નિયમ 
થયે. વળી કેવળ આત્માનો નિશ્ચય છે ત્યાં પણુ પરતું પરરૂપ શ્રદ્ધાન થયા 
વિના આત્માનું શ્રદ્ધાન થાય નહે માટે અજીવનું શ્રદ્ધાન થતાં જ જીવતું શ્રદ્ધાન 
થાય છે; અને પ્રથમ કહ્યા પ્રમાણે આશ્રવાદિતું શ્રદ્ધાન પણુ ત્યાં અવશ્ય હાય છે 
તેથી અહોં પણુ સાતેતત્ત્વાના જ શ્રદ્ધાનનો નિયમ નાણુવા. ખીજીુ આશ્રવાદિના 
શ્રષ્ધાનવિના સ્વ-પરનું શ્રદ્ધાન વા કેવળ આત્માનું શ્રદ્ધાન સાચું હોતું નથી 
કારણ કૅ-આત્મદ્રવ્ય છે તે શુદ્ધઅશુદ્ધપર્યાય સહિત છે તેથી જેમ તંતુના 
અવલેીકનવિના પટતું અવલેકન ન થાય તેમ જુદ્ધેઅશુષ્ધપર્યાય પ્રથમ એળ"્યા 
વિના આત્મદ્રવ્યતું શ્રદ્ધાન પણુ ન થાય, હવે શુષદ્ધઅશુદ્ધ અવસ્થાની એળ- 
ખાણુ આશ્રવાદિની એળખાણુથી થાય છે. આશ્રવાદિના શ્રદ્ધાનવિના સ્વ-પરનું 
શ્રદ્ધાન વા કેવળ આતત્માતું શ્રદ્ધાન કાર્યકારી પણુ નથી કારણ કે - એડું 
શ્રદ્ધાન ડરી વા ન કરો “પાતે છે તે પોત્તે જ છે અને પર છે તે પર જ છે.” 
વળી આશ્રવાદિનું શ્રધ્ધાન હોય તે! આશ્રવ-બધનાો અભાવ કરી સંવર'નિજેરા 
રૃપ ઉપાયથી તે મો।ક્ષષદને પામે, સ્વ-પરતું શ્રદ્ધાન કરાવીએ છીએ તે પણુ 
એ જ પ્રયોજન અર્થે કરાવીએ છીએ; માટે આશ્રવાદિના શ્રદ્ધાનસહિત સ્વ- 
પરતું જાણુવું વા સ્વનુ જાણુવું કાયકારી છે. 

મશ્ન-જે એમ છે તો શાસ્ત્રોમાં સ્વ-પરના શ્રદ્ધાનને વા કેવળ આત્માના 
શ્રદ્ધાનને જ સમ્યક્ત્વ ક્યું વા કાર્યકારી કહ્યું તથા નવતત્ત્વની સેતતિ છેડી 
અમારે તો એક આત્મા જ પ્રાપ્ત થાએ, એમ કૅમ કહ્યું છે ? 

ઉત્તર--જેને સ્વ-પરનું વા આત્માનું સત્યશ્રદ્ધાન હોય તેને સાતેતત્ત્વોનું 
શ્રદ્ધાન અવશ્ય હોય જ તથા જેને સાતેતત્ત્વાનું સત્યશ્રદ્ધાન હોય તેને સ્વ- 
પરનુ વા આત્માનું શ્રદ્ધાન અવશ્ય હોય જ, એવું પરસ્પર અવિનાભાવપણુ' 
હણી સ્વ-પરના શ્રદ્ધાનને વા આત્મશ્રદ્ધાન હોવાને સમ્યક્ત્વ કહ્યું છે. પણુ 
એ છળથી ફેઈ સામાન્યપણે સ્વ-પરને જાણી વા આત્માને જણી પુતકૃત્યપણ 
માને -એ તો તેને ભ્રમ છે. કારણુ કે એમ કહ્યું છે કે-“નસિવિરોજે [દિ લાસાન્ચે' 


'ફૈરે૬ શ્રી સાક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





અચેસ્લર્સાવષાળવવ્‌' એને! અર્થ-વિશેષરહિત સામાન્ય છે તે ગધેડાના શીંગડા 
સમાન છે. માટે પ્રચાજનભૂત આશ્રવાદિવિરીષોસહિત સ્વપરતું વા આત્માતું 
પ્રધાન કરવા ચોગ્ય છે; અથવા સાતે તન્વારથૌના શ્રદ્ધાનથી જે રાગાદિક મટા- 
આવા અર્થે પરદ્રવ્યાને ભિન્ન ચિંતવે છે વા પોતાના આત્માને ચિતવે છે તેને 
પ્રયોજનની સિદ્ધિ થાય છે તેથી સુ'્યપણે ભેદવિસાનને વા આત્મસાનને 
કાર્યકારી કહ્યું છે. વળી તત્તવાર્થશ્રદ્ધાન કર્યા વિના સર્વ જાણવું કાર્યકારી નથી, 
કારણુ કે-પ્રચાજન તે! રાગાદિ સટાડવાનું છે, હવે આશ્રવાદિના શ્રદ્ધાનવિના 
એ પ્રયાજન ભાસતું નથી ત્યારે કેવળ જાણુવાથી તે! માનને જ વધારે પણુ 
રાગાદિ છેડે નહિ તે તેનું કાર્ય કેવીરીતે સિદ્ધ થાય ? બીજુ જ્યાં નવતત્ત્વની 
સંતતિ છોડવાનું કલ્યું છે ત્યાં પૂર્વે નવતત્ત્તના વિચારવડે સમ્યગ્ટરેન થયું 
અને પાછળથી કાણા થવા અર્થે નવતત્ત્વાનેો વિકલ્પ પણુ છેડવાની 
ઇચ્છા કરી, પણુ જેને પહેલાંથી જ નવતત્ત્વાના વિચાર નથી તેને તે વિકલ્પો 
છોડવાનું શું પ્રચાજન છે? એ કરતાં તો પોતાને અન્ય અનેક વિકલ્પો થાય 
છેં તેનો જ ત્યાગ કરો. એ પ્રમાણે સ્વપરના શ્રદ્ધાનમાં વા આત્મશ્રદ્ધાનમાં 
વા નવતત્ત્વના શ્રદ્ધાનમાં સાતતત્ત્વોના શ્રદ્ધાનની સાપેક્ષતા હોય છે; માટે 
તરવાર્થશ્રદ્ધાન સમ્યકૃત્વનું લક્ષણુ છે. 

પ્રશ્ન--ત્યારે કોઈ ઠેકાણે શાસ્ત્રોમાં અર્હૂતદેવ, નિર્ગ્રથગુડુ અને હિંસાદિ- 
રહિત ધર્મના શ્રદ્ધાનને સસ્યકૂત્વ કલ્યું છે તે કેવી રીતે ? 

ઉત્તર--અરહતરેવાદિક્તું શ્રદ્ધાન થવાથો વા કુદેરાદિતું શ્રદ્ધાન ટ્ર 
થવાથી ગૃહિતમિથ્યાત્વતો અભાવ થાય છે એ અપેક્ષાએ તેને સમ્યગ્દેણિ કહ્યો 
છે પણુ સમ્યકુત્વનું સવેથા લક્ણુ એ નથી, કારણુ ફે-દ્રવ્યલિંગીસ્નિઆદિ વ્ય- 
વહાારધર્મના ધારકે મિથ્યાદેષ્િઓને પણુ એવું શ્રદ્ધાન તો હોય છે, અથવા 
જેમ અણત્રતમહાત્રત હોવા છતાં પણુ દેશચારિત્રસકલચારિત્ર હોય વા ન હોય 


ઉષ 


પરંડુ અણુત્રત થયા વિના રેશચારિત્ર તથા મહાત્રત ધાર્યાવિના સકલચારિત્ર 
કદી પણુ હોય નહિ, માટે એ વતોને અન્વયરૂપ કારણુ જાણી કારણમાં કાર્યને 
ઉપચાર કૅરી તેને ચારિત્ર ક્યું છે; તેમ અરહેતદેવાદિકનું શ્રદ્ધાન થતાં તે 
સમ્યકૃત્વ હોય વા ન હૉય પરંતુ અરહંતાદિકના શ્રદ્ધાન થયા વિના તત્તાથે- 
શ્રદ્ધાનરૂપ સસ્યમૂત્વ કેદી પણુ હોય નહિ; માટે અરહતાદિકના શ્રદ્ધાનને *ન્બય- 
રૂપ કારણ જાણી કારણુમાં કાર્યનો ઉપચાર કરી એ શ્રદ્ધાનને સમ્યકૃત્વ કહ્યું 
છું. અતે એટલા જ માટે તેનું નામ વ્યવહારસમ્યકૂત્વ છે. અથવા જેને તત્વાર્થ- 
શ્રહ્ધાન હોય તેને સાચા અરહંતાદિકના સ્વરૃપતું શ્રદ્ધાન અવશ્ય હોય જ. 
તત્વાર્યશ્રદ્ધાનવિના અરહંતાદિકવું ગ્રદ્ધાન પક્ષથી કરે તોપણ્‌ યથાવત્‌ સ્વરૂપની 
મઅાળખાણુસહિત શ્રદ્ધાન થાય નહિ, તથા જેને સાચા અરહતાદિકના સ્વરૂપતું 


અધિકાર નવમો-મોક્ષમાર્ગતુ' સ્વરૂપ ૩૨૭ 





ભ્રદ્ધાન હોય તેને તત્તવાર્થશ્રદ્ધાન અવશ્ય હેય જ, કારણુ કે અરહતાદિના સ્વરૂપને 
એ ળખતાં જીવઅજીવઆશ્રવાદિની એઆળખાણુ થાય છે, એ પ્રમાણે તેને ૫૨૨૫૨ 
અવિનાભાવો જાણી કેઈ ઠેકાણું અરહંતાદિના શ્રદ્ધાનને સસ્યકૃત્વ કેલ્લું છે. 


પ્રશ્ન--નર્કાદિના જીવોને રેવઝુદ્દેવાદિનો વ્યવહાર નથી છતાં તેમને સમ્ય- 
મૂત્વ તો હોય છે, માટે સસ્યકૂત્વ થતાં અરહંતાદિવું શ્રદ્ધાન હોય જ, એવો 
નિયમ સંભવતે। નથી. 

ઉત્તર--સાતતત્ત્વાના શ્રદ્ધાનમાં અરહેતાદિતું શ્રદ્ધાન ગભિત છે, કારણુ 
ફે-તત્ત્વશ્રદ્ધાનમાં મે।ાક્ષતત્્વને તે સવૌત્ઝુછ માને છે, હવે મેાક્ષતત્વ તો અરહંતન 
સિદ્ધનું જ લક્ષણુ છે અને જે લક્ષણુને ઉત્કૃષ્ટ માને છે તે તેના લક્ષ્યને પણુ 
ઉત્કૃછટ અવશ્ય માને જ; તેથી તેમને જ સર્વેત્કુટ માન્યા પણુ અન્યને ન માન્યા 
એજ તેને દેવતું શ્રદ્ધાન થયું. વળી મોક્ષનું કારણુ સંવરનિજેરા છે તેથી તેને 
પણુ તે ઉત્કૃષ્ઠ માને છે અને સેવરનિજેરાના ધારક સ્ુખ્યપણે ગ્રુનિરાજ છે 
તેથી તે સુનિરાજને ઉત્તમ માને છે પણુ અન્યને ઉત્તમ માનતતે। નથી એજ 
તેને ગુરુતું શ્રદ્ધાન થયું. બીન્તું રાગાદિરહિતભાવનું નામ અહિંસા છે તેને તે 
ઉપાદેય માને છે પણુ અન્યને માનતે। નથી એજ તેને પમૅતું શ્રદ્ધાન થયું. 
એ પ્રમાણે તત્તાર્થશ્રદ્ધાનમાં અરહંતદેવાદિકતું શ્રદ્ધાન પણુ ગભિત છે, અથવા 
જે નિમિત્તથી તેને તત્ત્વાર્થશ્રદ્ધાન થાય છે તેજ નિમિત્તથી અરહેતદેવાદિકેતું 
પણુ શ્રદ્ધાન થાય છે માટે સમ્યગ્દર્શનમાં દેવાદિકના શ્રદ્ધાનનો નિયમ છે. 

પ્રશ્ષ--કેઇ જીવ અરહતાઠિકતું ત્રદ્ધાન કરે છે, તેના ગુણોને એળખે 
છે છતાં તેને તત્ત્વશ્રદ્ધાનરૂપ સમ્યકત્વ હોતું નથી, માટે જેને સાચું અરહંતા- 
દિકતું શ્રદ્ધાન હોય તેને તત્તશ્રદ્ધાન અવશ્ય હેય જ, એવે નિયમ 
સેભવતે। નથી. 

ઉત્તર--તત્તવશ્રદ્ધાનવિના અરહેતાદિકના છેતાલિસ આદિ ગુણે! તે જાણે છે 
ત્યાં પર્ચાયાશ્રિત ગુણ! પણુ જાણુવા હોતા નથી. કારણુ કે-જીવઅજીવની નાતિ 
એળખ્યા વિનતા અરહેતાદિકના આત્માશ્રિત અને શરીરાશ્રિત ગુણ્‌।ને તે ભિન્ન 
ભિન્ન જાણુતે। નથી, ને જાણે તો તે પાતાના આત્માને પરદ્રવ્યથથી ભિન્ન 
ફેમ ન માને? તેથી જ શ્રીપ્રવચનસારમાં ડ૩હ્યું છે ડે-- 

ઝો ઝાળરિ અસ્છ્ત ર્વ્યલગળસવઝ્ઝયત ટિ 
સતો ઝાળરિ્‌ અ્વાળ મોળો શત્ઝુ ઝાઈ તરસ ચ 


અર્થ -જે અરહુંતને દ્રવ્યત્વ, ગુણુત્વ અને પર્યોયત્વવડે જાણે છે તે 
આત્માને જણે છે અને તેનો મોહ નાશને પ્રાતત થાય છે. માટે જેને જીવા- 
દિતત્ત્વાનું શ્રદ્ધાન નથી તેને અરહંતાદિકતું પણુ સાચું શ્રદ્ધોન નથી. વળી તે 


રૂ૮ થં મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





મેો।ક્ષાદિકેતત્ત્વોના શ્રદ્ધાનવિના અરહૈતાદ્િત્તં માહાત્મ્ય પણુ યથાર્થ ન્ાણુતે 
નથી, માત્ર લૌકિકઅતિશયાદિવડે અરહંતનું, તપશ્ચરણાદિવડે ગુભુ।ાનું અને 
પરજીવોની અહિસ્ાદિવડે ધમનું માહાત્મ્ય જાણે છે. પણુ એ તે! પશશ્રિતભાવ 
છે અને અરહંતાદિકતું સ્વરૂપ તો. આત્માશ્રિતભાવેાવડે તત્ત્વશ્રદ્ધાન થતાં જ 
જણાય છે, માટે જેને અરહંતાદિકનું સાચું શ્રધ્ધાન હોય તેને તત્ત્વશ્રધ્ધાન અવશ્ય 
હોય જ, એવે નિયમ જાણુવે।. એ પ્રમાણે સમ્યધૃત્વનું લક્ષણુ નિર્ટેશા કયું. 


પ્રશ્ન--સાચું તત્ત્વાર્થશ્રદ્ધાન, સ્વપરતું શ્રદ્ધાન, આત્મશ્રદ્ધાન, તથા દેવગુરુ- 
થમતું શ્રદ્ધાન સમ્યપૃત્વનું લક્ષણુ કલ્યું અને એ સવે લક્ષણ્‌।ની પરસપર એકતા પણુ 
દર્શાવી તે તો! જાણ્યું, પરંતુ આમ અન્ય અન્ય પ્રકારથી લક્ષણુ કરવાનું શું પ્રચાજન ? 


ઉત્તર--એ ચાર લક્ષણે! કહ્યાં તેમાં સાચી દછણિપૂર્વક કેઈ એક લક્ષણુ 
ગ્રહુણુ કરતાં ચારે લક્ષણ્‌।નું ગ્રડહણુ થાય છે તોપણુ સુખ્યપ્રચોજન જુદું જુદું 
વિચારી અન્યઅન્ય પ્રકારથી એ લક્ષણુ। કહ્યાં છે. જ્યાં તત્ત્વાથશ્રદ્ધાન લક્ષણુ 
ક્યું છે ત્યાં તો આ પ્રચોજન છે કે--જે એ તત્ત્વોને આળખે તે વસ્તુના 
યથાર્થ સ્વરૂપનું વા હિત-અહિતતું શ્રદ્ધાન કરી સોક્ષમાર્ગેમાં પ્રવર્તે, જ્યાં 
સ્વપરભિન્નવાશ્રદ્ધાનરૂપ લક્ષણુ કદ્યું છે ત્યાં જે વડે તત્તાર્થશ્રદ્ધાનનું પ્રચે।- 
જન સિદ્ધ થાય તે શ્રદ્ધાનને સખ્ય લક્ષણ્‌ કહ્યું છે. કારણુ કે જીવઅજીવના 
શ્રદ્ધાનનું પ્રયોજન તો સ્વ-પરને ભિન્ન શ્રદ્ધાન કરવાં એ છે, અને આશ્રવા- 
દિકેના શ્રદ્ધાનનું પ્રયાજન રાગાદિકે છોડવા એ છે એટલે સ્વ-પરની ભિન્નતાનું 
શ્રદ્ધાન થતાં પરદ્રબ્યોમાં રાગાદિક ન કરવાનુ શ્રદ્ધાન થાય છે. એ પ્રમાણે 
તત્તવાર્યશ્રદ્ધાનનું પ્રયોજન સ્વ-પરના ભિન્ન શ્રદ્ધાનથી સિદ્ધ થવું જણી એ 
લક્ષણુને કલ્દું છે. જ્યાં આત્મશ્રદ્ધાન લક્ષણુ કહ્યું છે ત્યાં સ્વ-પરના ભિન્ન 
શ્રદ્ધાનનું પ્રયાજન તો એટલું જ છે કે-પોતાને પોતારૂપ નણુવે.. પોતાને 
પોતારૂપ જણુતાં પરનો પણુ વિકલ્પ કાર્યકારી નથી એવા મૂળભૂત પ્રચોજનની 
પ્રધાનતા જણી આત્મશ્રદ્ધાનને સ્ુખ્ય લક્ષણુ કલ્યું છે. તથા ન્યાં દેવગુરુધમેના 
શ્રદ્ધાનરૂપ લક્ષણુ કલુ છે ત્યાં બાહ્યસાધનની પ્રધાનતા કરી છે, કારણુ ફે-અર- 
હૈતદેવાદિકનું શ્રદ્ધાન સાચાતત્તાર્થશ્રદ્ધાનનું કારણુ છે તથા કુદેવાદિકનું શ્રદ્ધાન 
કડ્િપત અતત્ત્વશ્રદ્ધાનનું કારણુ છે, એ બાહ્યકારણુની પ્રધાનતાથી ફકુદેવાદિકતું 
શ્રદ્ધાન છોડાવી સુદેવાદિકનું થ્દ્ધાન કરાવવા અથે દેવગુરુધમેના શ્રદ્ધાનને 
સુખ્ય લક્ષણુ કદ્યું છે. એ પ્રમાણે જુદાં જુદાં પ્રચયોજનોની સુખ્યતાપૂવેક જુદાં 
જુદાં લક્ષણુ કહ્યાં છે, 

પ્રશ્ન--એ જુદાં જુદાં ચાર લક્ષણે! કહ્યાં તેમાં આ જીવ કયા લક્ષણને 
અંગીકાર કરે ? 
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ઉત્તર--જ્યાં મિશ્યાત્વકર્મનો ઉપશમાદિ થતાં વિષરીતાભિનિવેશનેો અભાવ 
થાય છે ત્યાં તો એ ચારે લક્ષણા એકસાથ હોય છે. તથા વિચારઅપેક્ષાએ 
સ્રુખ્યપણે તત્ત્વાથીને વિચારે છે, કાંતો સ્વ-પરનું ભેદ્વિસ્સાન કરે છે; કાંતે। 
આત્મસ્વરૂપને જ સંભાળે છે અગર કાંતો દેવાદિકના સ્વરૂપતે વિચારે છે. એ 
પ્રમાણે સાનમાં તો નાનાપ્રકારના વિચાર થાય પરંતુ શ્રદ્ધાનમાં સર્વત્ર પરસ્પર 
સાપેક્ષપણું હોય છે. જેમ-તત્ત્વવિચાર કરે છે તે ભેદવિજ્ઞાનાદિકના અભિપ્રાય- 
સહિત કરે છે, એજ પ્રમાણે અન્ય ઠેકાણું પણુ પરસ્પર સાપેક્ષપાણું છે. માટે 
સસ્યગ્ટછિના શ્રદ્ધાનમાં તો ચારે લક્ષણાનેો એગીકાર છે, પણુ જેને મિથ્યાત્વનો 
ઉદય છે તેને તો વિપરીતાભિનિવેશ હોય છે તેથી એ લક્ષણા આભાસમાત્ર 
હેય છે, સાચાં હોતાં નથી. તે જિનમતનાં જીવાદિતત્ત્વાને માને છે અન્યનાં 
માનતે। નથી તથા તેનાં નામ-ભેદાદિને શીખે છે, એ પ્રમાણે તેને તત્ત્વાર્થશ્રદ્ધાન 
હોય છે પરંતુ તેના થથાર્થભાવનું શ્રદ્ધાન થતું નથી. વળી એ સ્વ-પરના 
ભિન્નપણાની વાતે કરે છે તથા વસ્રાદિમાં પરબુદ્ધિ ચિંત્તન કરે છે, પરંતુ જેવી 
પર્યાયમાં અહખુદ્ધિ છે તથા વસ્તાદિમાં પરબુદ્ધિ છે, તેવી આત્મામાં અહંખુદ્ધિ 
અને શરીરમાં પરખદ્ધિ તેને થતી નથી. તે આત્માને જિનવચનાતુસાર ચિંતવે 
છે પરંતુ પ્રતીતિપણે આપને આપરૂપ શ્રદ્ધાન કરતો નથી. તથા અરહંતાદિ 
વિના અન્ય ઝુદેવાદિકને તે માનતો! નથી પરંતુ તેના સ્વરૂપને યથાર્થ એળખી 
શ્રદ્ધાન કરતો નથી. એ પ્રમાણે એ લક્ષણાભાસો મિશ્યાદષ્િને હોય છે, તેમાં 
જાય હોય કોઇ ન હેય, પરંતુ અઢીં તેને લિન્નપણું પણ સંભવતું નથો. 
ખીન્નુ એ લક્ષણાભાસોમાં એટલું વિશેષ છે કે-પહેલાં તો દેવાદિકતું શ્રદ્ધાન 
થાય, પછી તત્ત્વોને વિચાર થાય; પછી સ્વ-પરતું ચિત્વત કરે અને પછી 
જેવળા આત્માને ચિંતવે, એ અતુકમથી જે સાધન ફરે તે! પરંપરાય સાચા 
સોક્ષમાર્ગને પામી જેઈ જીવ સિદ્ધપદને પણ પામે; તથા એ અતુકંમતું 
ઉલ્લધન કરે તેને દેવાદિકની માન્યતાનું પણુ કાંઇ હેંકાણું નથી. તથા ખુદ્ધિની 
તીત્રતાથી તત્ત્વાતત્ત્વવિચારાદિમાં પ્રવર્તે છે અને તેથી પોતાને જ્ઞાની માને છે અથવા 
તત્વવિચારમાં પણ ઉપચે!ગ લગાવતો નથી છતાં પોતાને સ્વ-પરને ભેદવિજ્તાની 
થયો વિચારે છે, અથવા સ્વ-પરનો પણ નિણુય કરતે! નથી છતાં પોતાને 
આત્મજ્ઞાની માને છે, પગ એ ખધી ચતુરાધની વાતે છે; માનાદિકષાયોનાં 
સાધન છે પણુ એ કાંઈ કાર્યકારી નઃ]. માટે જે જીવ પોતાનું ભલું કરવા ઈચ્છે 
છે તેણે તો જ્યાંસુધી સાચા ₹,સ્યગ્ટર્શનની પ્રાપ્તિ ન થાય ત્યાંસુધી એને 
પણુ અનુકેમથી એગીકાર કરવાં. ઝજ અહીં કહીએ છીએ--પ્રથમ તો આજ્ઞાદિ- 
વડે વા કોઈ પરીક્ષાવડે જુદે ત[દિની માન્યતા છેડી અરહેતદદેવાદિતું ક્હ્ધાન 
કરવું, કારણુ કે-એતું શ્રદ્ધાન ગ્રતાં ગૃહિતમિથ્યાત્વનો તો અભાવ થાય છે તથા 
ઠજ્‌ 
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મોક્ષમાર્ગમાં વિધ્ન કરવાવાળા ઝુદેવાદિકનું નિમિત્ત દ્ર થાય છે અને સોક્ષ- 
માર્ગને સહાયક અરહંતદેવાદિકતું નિમિત્ત મળે છે માટે પ્રથમ દેવાદિકનું 
શ્રદ્ધેન કરડું. પછી જિનમતમાં કહેલાં જીવાદિતત્વેોનો વિચાર કરવે।, તેનાં 
નામ-લક્ષણાદિ શીખવાં, કારણુ કે-એના અભ્યાસથી તત્વશ્રદ્ધાનની પ્રાપ્તિ થાય 
છે. પછી સ્વ-પરનતું ભિન્નપણું જેથી ભાસે તેવા વિચારે કર્યા કરવા, કારણુ 
કે-એ અભ્યાસથી ભેદવિજ્તાન થાય છે. ત્યાર પછી એક સત્રમાં સ્વપણું માનવા 
અર્ચે સ્વરૂપને વિચાર કર્યા કરવો. કારણુ કે-એ અભ્યાસથી આત્માતુભવની 
પ્રા્તિ થાય છે. એ પ્રમાણે અતુકમથી તેને અંગીકાર કરી પછી તેમાંથી જ 
કોઈવેળા દેવાદિના વિચારમાં, કૈઇવેળા તત્વવિચારમાં, કોઇવેળા સસ્‍્ત્ર-પરના 
વિચારમાં તથા કોઈવેળા આત્મવિચારમાં ઉપયોગને લગાવવે।. એ પ્રમાણે 
અભ્યાસથી દર્શનમેોહે મંદ થતો જાય છે, અને તેથી કદાચિત્‌ સત્યસમ્યગ્દર્શનની 
મ્રાસિ થાય છે, પરંતુ અહોં થાય જ એવે! પણુ નિયમ નથી; કારણુ કે-કોઇ જીવને 
કેઈ પ્રબળ વિપરીતકારણુ વચ્ચે આવી જય તો તેને સસ્યગ્દર્શનની પ્રાત્તિ ન 
પણુ થાય, પરંતુ સુખ્યપણુ ઘણા જીવોને તો એજ અતુકમથી કાર્યસિદ્ધિ થાય છે, 
માટે તેને એજ પ્રમાણે એગીકાર કરવાં. જેમ-ષપુત્રના અથી* વિવાહાદિ કાર- 
ણે્‌।ને તે] મેળવે, તેમાં ઘણા પુરૃષોને તે! પુત્રની પ્રાત થાય જ, છતાં કોઇને 
ન થાય તે! ન પણુ થાય પરંતુ તેણે તો ઉપાય અવશ્ય કરવો; તેમ સમ્ય- 
ફૂત્વનો અર્થી" એ કારણોને મેળવે, તેમાં ઘણા જીવોને તો. સમ્યકૃત્વની પ્રાપ્તિ 
થાય જ, છતાં કોઇને ન થાય તો ન પણ થાય પરંતુ તેણે તો જેનાથી કાર્ય 
બને તેજ ઉપાય કરવે।. એ પ્રમાણે સમ્યકૃત્વતુ' લક્ષણુ નિર્દેશ કર્યું. 

પ્રશ્ન--સમ્યકૂત્વનાં લક્ષણુ તો  અનેકપ્રકારનાં કહ્યાં છે, તેમાં તશે 
તત્તાર્થશ્રદ્ધાનલક્ષણુને જ સ્ુ'ખ્ય કદ્યું તેનું શું કારણુ? 

ઉત્તર--તુચ્છખુદ્ધિવાનને અન્ય લક્ણૉમાં તેનું પ્રયોજન પ્રગટ ભાસતું 
નથી વા બ્રમ ઉપજે છે તથા આ તત્વાર્થશ્રદ્ધાનલક્ષણુમાં પ્રયોજન પ્રગટ 
ભાસે છે તથા કાંઇ પણુ બ્રમ ઉપજતે નથી, તેથી એ લક્ષણુને સખ્ય ક્યું 
છે. એજ અહોં દર્શાવીએ છીએ-- 

દેવગુરુધમૅના શ્રદ્ધાનમાં-તુચ્છબુદ્ધિવાનને એમ ભાસે કે અરંહતદેવાદિકને 
જ માનવા તથા અન્યને ન માનવા એટલું જ સમ્યકૂત્વ છે, પણુ ત્યાં જીવ- 
અજીવના બંધ-મોક્ષના કારણકાર્યનું સ્વરૂપ ભાસે નડિ અને તેથી સે।ક્ષમાર્ગરૂપ 
પ્રચાજનની સિદ્ધિ થાય નહિ, વા જીવાહ્િતું શ્રદ્ધાન થયા વિના માત્ર એજ 
શ્રદ્ધાનમાં સુટ થઈ પોતાને સસ્યગ્દછિ માને, વા એક મુદેવાદિ પ્રત્યે દ્રેષ તે 
રાખે પણુ અન્ય રાગાદિ છોડવાને ઉષમ ન કરે, એવો બ્રમ ઉપજે. વળી 
ક્વ-પરતા શ્રદ્ધાનમાં તુચ્છણુદ્ધિવાનને એમ ભાસે કે-એક સ્વ-પરતું જાણુવું જ 


અધિકાર નવસેો-મોક્ષમાગતુ' સ્વરૂપ ૩૩૧ 
કાયેકારી છે અને તેનાથી જ સસ્યમૃત્વ થાય છે. પણુ ત્યાં આશ્રવાદિનું સ્વરૃપ 
ભાસતું નથી અને તેથી મોક્ષમાગેરૂપ પ્રયોજનની સિદ્ધિ પણુ થતી નથી, વા 
આશ્રવાદિનું શ્રદ્ધાન થયા વિના માત્ર એટલું જ જાણુવામાં સંતુષ્ટ થઇ પોતાને 
સસ્યગ્દણિ માનો સ્વછંરી થાય પણુ રાગાદિ છોડવાનો ઉઘમ કરે નહિ, એવે 
ભ્રમ ઉપજે. તથા આત્મશ્રદ્ધાનલક્ષણુમાં તુચ્છખુદ્ધિવાનને એમ ભાસે ફે-એક 
આત્માનો જ વિચાર કાયૈકારી છે અને તેનાથી જ સમ્યકૃત્બ થાય છે, પણુ 
ત્યાં જીવ-અજીવાદિના વિરેષો વા આશ્રવાદિનું સ્વરૂપ ભાસતું નથી અને તેથી 
મોક્ષમાર્ગરૂપ પ્રચાજનની સિદ્ધિ પણુ થતી નથી, વા જીવાદિના વિશેષે।નું અને 
આશ્રવાદિના સ્વરૃપનું શ્રદ્ધાન થયા વિના માત્ર એટલા જ વિચારથી પોતાને 
સમ્યગ્દૃછિ માની સ્વછંદી ખની રાગાદિ છોડવાને ઉદ્યમ કરે નહિ, એવે બ્રમ 
ઉપજે. એમ જાણી એ લક્ષણે।ને સુખ્ય કર્યા નહિ, અને તત્તવાર્થશ્રદ્ધાન લક્ષણુમાં 
જીવ-અજીવાદિ વા આશ્રવાદિનું શ્રદ્ધાન થઈ ત્યાં તે સર્વનું સ્વરૂપ જે બરાખર 
ભાસે તો મેોકક્ષમારડીરૂપ પ્રચોજનની સિદ્ધિ થાય, વળી એ શ્રદ્ધાન થતાં સસ્ય- 
ગ્ટર્શન થવા છતાં પણુ પોતે સંતુષ્ટ થતો નથી પરંતુ આશ્રવાદિનું શ્રદ્ધાન થવાથી 
રાગાદિક છોડી સક્ષનો ઉદ્યમ રાખે છે. એ પ્રમાણે તેને ભ્રમ ઉપજતો નથી 
માટે તત્તાર્થશ્રદ્ધાનલક્ષણુને સખ્ય કચ છે. અથવા તત્તવાર્થશ્રદ્ધાન લક્ષણુમાં 
દેવાદિકનું શ્રદ્ધાન, સ્વ-પરનું શ્રદ્ધાન વા આત્મશ્રદ્ધાન ગભિત હોય છે તે 
તુચ્છબુદ્ધિવાનને પણુ ભાસે છે પણુ અન્ય લક્ષણેામાં તત્તાર્થશ્રદ્ધાનતું ગભિતપણું 
છે તે વિશેષ બુદ્ધિવાન હોય તેને જ ભાસે છે, પણુ તુચ્છબુદ્ધિવાનને ભાસતું નથી 
માટે તત્વાર્થશ્રદ્ધાનલક્ષણુને મુખ્ય કયુ છે. અથવા મિથ્યાદષિને એ આભાસમાત્ર 
હોય છે; ત્યાં તત્ત્લાથીના વિચાર તે! વિપરીતાભિનિવેશ દ્ર૨ કરવામાં શીઘ્ર 
કારણુરૂપ થાય છે પણુ અન્ય લક્ષણે શીદ્ર કારણુરૂપ થતાં નથો વા વિષરીતા- 
ભિનિવેશનાં પણુ કારણુ થઈ જાય છે તેથી અહોં સર્વપ્રકારથી પ્રસિદ્ધ જાણી 
વિપરીતાભિનિવેશરહિત જીવાદિતત્ત્વાથૉતું શ્રદ્ધાન જ સમ્યકૃત્વતું લક્ષણુ છે એવે 
નિર્દેશ કર્ચ. એ પ્રમાણે લક્ષણુનિર્દેશત્તુ નિર્‌પણુ કર્યું. એવું લક્ષણુ જે આત્માના 
સ્વભાવમાં હોય તેજ સમ્યગ્દછિ જાણુવે।, હવે એ સસ્યફ્ત્વના ભેદ દશોવીએ છીએ- 


સમ્યકત્વના ભેદ, 


પ્રથમ નિશ્ચય અને વ્યવહારનો ભેદ બતાવીએ છીએ-વિપરીતાભિનિવેશ- 
રહિત આત્મપરિણામ તે તે નિશ્ચયસમ્યકૂત્વ છે, કારણુ કે એ સત્યાર્થ સસ્યકૂત્વતું 
સ્વરૂપ છે અને સત્યાર્થતું નામ જ નિકશ્ષચ છે, તથા એ વિપરીતા(ભાનિવેશરરાહેત 
શ્રદ્ધાનતું કારણુભૂત શ્રદ્ધાન તે વ્યવહારસમ્યકૃત્વ છે, કારણુ કે-અહાં ફારણુમાં 
ફાર્યનતા ઉપચાર કચૌ છે, અને ઉપચારતું નામ જ વ્યવહાર છે. ત્યાં સમ્યગ્ટછિ- 











૩૩૨ શ્રી સાક્ષસાગ' પ્રકાશક 





જીવને દેવગુરુધર્માદિતુ સાચું શ્રદ્ધાન છે અને તેના જ નિમિત્તથી તેના શ્રદ્ધા- 
નમાં વિપરીતાભિનિવેશનો અભાવ થાય છે, માટે અહીં વિષરીતાભિનિવેશરહિત 
શ્રદ્ધાન, તે તે! નિશ્ચયસમ્યકૃત્વ છે તથા દેવગુરુધર્માદિનું શ્રદ્ધાન, તે વ્યવહાર- 
સમ્યકૂત્વ છે, એ પ્રમાણે એક જ કાળમાં તેને ખંને સમ્યકૂત્વ હોય છે. ખીજું- 
મિથ્યાદદ્ટિજીવને દેવગુરૂધર્માદિકતું શ્રદ્ધાન આભાસમાત્ર હોય છે તથા તેના 
શ્રદ્ધાનમાંથી વિપરીતાભિનિવેરાનો અભાવ થતે। નથી, કારણુ કે તેને નિશ્ચય- 
સમ્યકૃત્વ તો છે નહિ તથા વ્યવહારસસ્યકૃત્વ પણુ આભાસમાત્ર છે, તેથી 
તેને દૈવગુરુધર્માદિનુ શ્રદ્ધાન છે તે વિપષરીતાભિનિવેશના અભાવ માટે સાક્ષાત્‌ 
કારણુ થયું નહિ, અને કારણુરૂપ થયા વિના તેમાં ઉપચાર પણુ સંભવતે। નથી. 
માટે નિયમરૃપ સાક્ષાત્કારણુની અપેક્ષાએ તેને વ્યવટારસમ્યકૃત્વ પણુ સ ભવતું નથી. 
અથવા તેને દેવગુરુધમાંદિતું શ્રદ્ધાન નિયમર્‌પ હોય છે તે વિપરીતાભિનિવેશરહિત 
શ્રદ્ધાનને પરંપરા કારણુભૂત છે, જેકે તે નિયમરૂપ કડારણ નથી તોપણુ સુખ્ય- 
પૃણુ કારણુ છે અને કારણુમાં કાર્યને ઉપચાર સંભવે છે તેથી સ્ુખ્યરૂપ પરંપરા 
કારણુની અપેક્ષાએ શિથ્યાદણિને પણુ વ્યવહારસમ્યકૃત્ત કડીએ છીએ, 

ગ્રશ્ન--કોઈ શાસ્ત્રોમાં દેવગુરુધમના શ્રદ્ધાનને વા તત્તશ્રદ્ધાનને તે 
વ્યવહારસસ્યમૂત્વ કલ્યું છે તથા સ્વ-પરના શ્દ્ધાનને વા ફેવળ આત્મશ્રદ્ધાનને 
નિશ્ષયસસ્યડૂત્વ કલ્લું છે તે કેવી રીતે ? 

ઉત્તર--દેવશુરુધમેના શ્રદ્ધાનમાં પ્રવૃત્તિની સુ'ખ્યતા છે; જે પ્રવૃત્તિમાં 
અરહેતાદિને દેવાદિક માને અન્યને ન માને તને દેવાદિકનાં શ્રદ્ધાની કહીએ 
છીએ. તથા તત્વશ્રદ્ધાનમાં તેના વિચારની સ્રુખ્યતા છે; જે સાનમાં જીવાદિ- 
તત્ત્વાને વિચારે છે તેને તત્ત્વશ્રદ્ધાની કહીએ છીએ. એ પ્રમાણે ત્યાં સુખ્યતા 
હોય છે. એ ખને કોઇ જીવને તે સમ્યયૂત્વનાં કારણુ ધાય છે પરંતુ તેનો સદ્ભાવ 
સિથ્યાદછિને પણુ સંભવે છે તેથી તેને વ્યવહારસમ્યકૃત્વ કહ્યાં છે. વળી સ્વ- 
પરના શ્રદ્ધાનમાં વા આત્મશ્રદ્ધાનમાં વિપરીતાભિનિવેશરહિતપણાની સ્ુખ્યતા છે. 
અર્થાત્‌ જે સ્વ-પરતું ભેદવિસ્સાન કરે વા પાતાના આત્માને અતુભવે તેને 
સ્રુખ્યપણે વિપરીતાભિનિવેશ હોય નહિ તેથી ભેદવિસાનીને વા આત્મસાનીને 
સમ્યગ્દેછિ કહીએ છીએ. એ પ્રમાણે સુખ્યપણે સ્વ-પરનું બ્રદ્ધાન વા આત્મ- 
શ્ર્ધાન સમ્યગ્દષિને જ હાય છે, તેથી તેને નિશ્ચયસમ્યકૃત્વ કલ્યું. આ કથન 
સુખ્યતાની અપેક્ષાએ છે પણુ તારતમ્યપણુ એ ચારે લક્ષણુ મિથ્યાદષ્િને 
આભાસમાત્ર હોય છે તથા સમ્યગ્દછિને સાચાં હોય છે. ત્યાં આભાસમાત્ર છે તે 
નિયમરહિતપણે સમ્યક્ત્વનાં પરંપરા કારણુ છે તથા સાચાં છે તે નિયમરૂપ 
સાક્ષાત્‌ કારણુ છે તેથી તેને વ્યવહારરૂપ કડીએ છીએ. એના નિમિત્તથી જે 
વિપરીતાભિનિવેશરહિત શ્રદ્ધાન થઝું તે નિશ્ચયસમ્યક્ત્વ છે, એમ જાણુવું* 


અધિકાર નવમો-માક્ષમાર્ગનુ' સ્વરૂપ કુંડુકું 





પ્રક્ષ--ફેઈ શાસ્ત્રોમાં લખ્યું છે કે-“ આત્મા છે તેજ નિશ્ચયસમ્યકૂત્વ છે 
અન્ય ખધેો વ્યવહાર છે? તે કેવી રીતે? 

ઉત્તર--વિપરીતાભિનિવેશરહિત શ્રષ્દ્દાન થયું તે આત્માનું જ સ્વરૂપ છે 
એટલે ત્યાં અભેદખુદ્ધિથી આત્મા અને સસ્યકત્વમાં ભિન્નતા નથી તેથી નિશ્ચયથી 
આત્માને જ સસ્યકૃત્વ કહ્યું, અન્ય સર્વ સમ્યકૂત્વ તો નિમિત્તમાત્ર છે. તથા 
ભેદકલ્પના કરતાં આત્માં અને સસ્યકૂત્વ એવા બે ભૈદ કહીએ છીએ તેથી 
અન્ય ખધેો વ્યવહાર કહ છે. વળી અન્ય નિમિત્તાદિની અપેક્ષાએ આર્તા- 
સમ્યકૃત્વાદિ દશ ભેદ્ટ પણુ કહ્યા છે, જેમ આત્માતુશાસનમાં કહ્યું છે. કે યથા- 

આજ્ષામામસમુટ્રવગુપરેશાત્તત્રવીઝસક્વાત્‌ 
વિસ્તાસર્થામ્યાં મવમવમાલ્પસ્માવનાટે 4 

અર્થ--જિનઆનજ્તાથી તત્ત્વશ્રદ્ધાન થયું હોય તે આજ્તાસમ્યકૃત્વ છે. અહીં 
એટલું જાણુવું કે-“ મારે જિનઆન્તા પ્રમાણુ છે” એટલું જ શ્રદ્ધાન કાંઈ સમ્યક્ત્વ 
નથી, આજ્ઞા માનવી એ તે! કારણુભૂત છે તેથી અહોં આજ્તાથી ઉત્પન્ન થયું 
કલુ છે પણુ પ્રથમ જિનઆસ્તા માનવા પછી જે તર્વશ્રદ્ધાન થયું તે આર્‌ા- 
સસ્યકૃત્વ છે. (૨) એજ પ્રમાણે નિર્ત્રથમાગેના અવલે।કનથી જે તત્ત્વશ્રદ્ધાનઃ 
થયું હોય તે માર્ગસમ્યકૃત્વ છે. (૩) તીથકરાદિ ઉત્ધુણ્પુરુષાના પુરાણના ઉપન 
દેશથી ઉત્પન્ન થયેલા સસ્યગ્સાનવડે અથોત્‌ આગમસમુદ્રમાં પ્રવીણપુરૃષેપના 
ઉપદેરપઆદિથી પ્રાસ થચેલી જે ઉપદેશકટાટિ તે ઉપરેશસમ્યપ્રત્વ છે. (૪) 
ઝુનિજનોના આચરણુવિધાનને પ્રતિપાદન કરતા એવા આચારસૂત્રોને સાંભળી 
જે શ્રદ્ધાન કરવું થાય તેને ભલાપ્રકારથી સૂત્રટછિ કહી છે, અને તે સૂત્ર- 
સસ્યમકૂત્વ છે. (૫) બીજ જે ગણિતન્તાનના કારણુવડે દર્શનમોહના અતુપમ 
ઉપશમના ખળથી ડ્‌ષ્કર છે જાણુવાની ગતિ જેની એવા પદાર્થોના સસ્રુહની થઈ 
છે ઉપલખ્ધિ અથાત શ્રદ્ધારૂપ પરિણુતિ જેને એવા કરણાનુચેગના જ્ઞાનીને 
બીજદછિ થાય છે તે ખીજસમ્યયૂત્વ જાણુવું. (૬) પદાથોના સંક્ષેપપણાથી જાણુવ।- 
વડે જે શ્રદ્ધાન થયું હોય તે ભલી સંક્ષેપદ્છિ છે અને તેને સંક્ષેપસમ્યક્ત્વ 
ન્તણુયું. (૭) દ્રાદશાંગવાણીને સાંભળી કરેલી જે રૃચિ અર્થાત શ્રદ્ધાન તેને હૈ 
ભવ્ય ! તું વિસ્તારદષ્ટિ જાણુ, અને તે વિસ્તારસસ્યકૃત્વ છે. (૮) જેનશાસ્ત્રોના 
વચન વિના ફે।!ઇ અથેના નિમિત્તથી થચેલી જે અર્ચદષ્ટિ, તેને અર્યસસ્યકૂત્વ 
જાણુવું. એ આઠ ભેદ તે। કારણની અપેક્ષાએ કર્યા છે તથા (૯) અગ અને 
અંગખાદ્યસહિત જેનશાસ્રોનો અવગાહનવડે નિપજેલી જે દષ્ટિ તે અવ- 
ગાહદષ્ટિ છે અને તેને અવગાઢસમ્યકૂત્વ જાણુવું. તથા ગ્રતફેવળીને જે તત્ત્વ 


શ્રદ્ધાન છે તેને પણુ અવગાઢસમ્યમૂત્વ કહીએ છીએ. (૧૦) કેવળસ્તાનીને જે 
તત્ત્શ્રદ્ધાન છે તેને પરમાવગાઢસમ્યપૂત્વ કહીએ છીએ. એ છેલ્લા બે ભેદ 


૩૩૪ શ્રી મોક્ષમાર્ગ” પ્રકાશક 





રાનના સહકારીપણાની અપેક્ષાએ કર્યા છે. એ પ્રમાણે સમ્યકૃત્વના દશ ભેદ 
કહ્યા, ત્યાં સર્વ ઠેકાણું સમ્યક્ત્વતુ' સ્વરૂપ તત્વાર્થશ્રધ્ધાન જ જાણુવુ'. 

વળી સમ્યક્ત્વના ત્રણુ ભેદ પણુ કર્યા છે. ૧ ઔષપશમિક, ર ક્ષાચોપશમિક, અને 
૩ ક્ષાયિક. એ ત્રણુ ભેદ દરીનસાહની અપેક્ષાએ કર્યા છે. તેમાં ઉપશમસમ્ય- 
મૂત્વના બે ભેદ છે, એક પ્રથમે।પશમસમ્યકૃત્વ તથા ખીનું દ્વિતીયોપશમ- 
સમ્યકૃત્વ. ત્યાં મિથ્યાત્વગુણુસ્થાનમાં કરણુવડે દર્શનમેહને ઉપશમાવી જે 
સસ્યકૃત્વ ઉપજે તેને પ્રથમે।પશમસમ્યકૃત્વ કહીએ છીએ, ત્યાં એટલું વિશેષ 
છે ફે-અનાદિમિથ્યાદેટિનિ તો એક મિથ્યાત્વપ્રકૃતિના જ ઉપશમ હોય છે; 
કારણુ કે-તેને મિશ્રમેપડનીય તથા સમ્યકત્વમે।હનીયની સત્તા નથી પણુ જ્યારે 
જીબ ઉપશમસસમ્યક્ત્વને પ્રાસ થાય છે ત્યારે તે સમ્યકૃત્વના કાળમાં મિથ્યાત્વના 
પરમાણુઓને મિશ્રમોહનીયરૂપે વા સમ્યકૃત્વમોહનીયરૂપે પરિણુમાવે છે ત્યારે તેને 
ત્રણુ પ્રકુતિઓની સત્તા થાય છે. માટે અનાદિમિથ્યાદષિને એક મિથ્યાત્વ- 
પ્રજુતિની જ સત્તા છે, અને તેનો જ ઉપશમ થાય છે, વળી સાદિમિથ્યા- 
દેષિએમાં કોઇને ત્રણુ પ્રજુતિએની સત્તા છે તથા કૅ।ઇને એકની જ સત્તા 
છે. જેને સમ્યકૃત્વના કાળમાં ત્રણુની સત્તા થઈ હતી તે સત્તા જેનામાં હોય તેને 
તો ત્રણુની સત્તા છે, તથા જેને મિશ્રમેહનીય અને સસ્યકૃત્વસોહેનીયની 
ઉદ્ઠલના થઈ ગઇ હોય અર્થાત્‌ તેના પરમાણ મિથ્યાત્વરૂપે પરિણુમી ગયાં હોય 
તેને એક મિથ્યાત્વની જ સત્તા છે માઢે સાદિમિથ્યાદષ્ટિને ત્રણુ પ્રકૃતિએને। 
વા એક પ્રકૃતિના ઉપશમ થાય છે. 

પ્રક્ષ--ઉપશસમ એટલે ડું ? 

ઉત્તર--અનિવૃત્તિકરણુમાં કરેલા એતરકરણુવિધાનથી સમ્યક્ત્વના કાળમાં 
જે ઉદય આવવા ચેોગ્ય નિષેક હતા તેનો તો અહોં અભાવ કર્ચ, અર્થાત્‌ 
તેના પરમાણુઓને અન્યકાળમાં ઉદય આવવા યોગ્ય નિષેકરૂપ કર્યા; તથા 
અનિવૃત્તિકરણુમાં કરેલા ઉપશમવિધાનથી જે તે કાળમાં ઉદય આવવા ચેગ્ય 
નિષેક હુતા તે ઉદીરણારૂપ થાય, પણુ તે કાળમાં ઉદયમાં ન આવી શકે એવા 
કર્યા; એ પ્રમાણે જ્યાં સત્તા તે! હોય પણુ તેનો ઉદય ન હોય તેવું નામ 
ઉપશમ છે. એમ આ મિથ્યાત્વથી થયેલું પ્રથમોપશમસમ્યકત્વ ચતુર્થાદિથી 
માંડી સાતમાગુણુસ્થાન સુષી હાય છે. તથા ઉપરશમશ્રેણી સન્‍્સુખ થતાં 
સાતસાગુણુસ્થાનમાં ક્ષચોપશમસમ્યક્ત્વથી જે ઉપશમસમ્યકૃત્વ થાય તેનું નામ 
દ્વિતીચોપશમસમ્યક્ત્વ છે. અહોં કરણુવડે ત્રણુ જ પ્રકુૃતિઓનોા ઉપશમ થાય 
છે, કારણુ કે આને ત્રણુ પ્રકૃતિએની જ સત્તા હોય છે. અહોં પણુ અંતરફરણુ- 
વિધાનથી વા ઉપશમવિધાનથી તેના ઉદયને અભાવ ડરે છે એજ ઉપશમ 
છે. આ દ્વિતીયોપશમસમ્યકત્વ સાતમાઆદિથી માંડી અગિઆરમાગુણુસ્થાન સુધી 
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હાય છે તથા ત્યાંથી પડતાં કોઇને છદું, પાંચસું અને ચોથું ગુણુસ્થાન પણુ રહે 
છે, એમ જાણવું. એમ ઉપશમસમ્યયૃત્વ બે પ્રકારથી છે. એ સમ્યકૂત્વ વર્તમાન- 
કાળમાં ક્ષાથિકવત્‌ નિર્મળ છે. પ્રતિષક્ષકર્મની સત્તા હોવાથી આ સપમ્યકૂત્વ 
અએતઝીંહૂર્તેકાળમાત્ર રહે છે પછી દર્શનમોહનેો ઉદય આવે છે એમ નણુડવું. એ 
પ્રમાણે ઉપશસમસમ્યમૃત્વતું સ્વરૂપ કહ્યું. 

ખીજુ-જ્યાં દર્શનમોહની ત્રણુ પ્રકૃતિએ માં સમ્યકફત્વસે।હનીયને। ઉદય હોય 
એવી દશા જ્યાં હોય તે ક્ષયોપશમસમ્યક્ત્વ છે. કારણુ કે સમલતત્વાર્થ- 
શ્રદ્ધાન હોય તે ક્ષચોપશમસમ્યમૃત્વ છે, અન્ય બે પ્રકારનો ઉદય ન હોય ત્યાં 
ક્ષચાપશમસમ્યક્ત્ત હોય છે. ઉપશમસમ્યકત્વનેો કાળ પૂર્ણ થતાં આ સસ્યકૃત્વ 
થાય છે અથવા સાદિમિથ્યાદષ્ટિને મિથ્યાત્વગુણુસ્થાનથી વા મિશ્રગુણુસ્થાનથી 
પણુ આની પ્રાસતિ થાય છે. 

પ્રશ્ન--ક્ષચચાપશમ એટલે શું ? 

ઉત્તર--દર્શનમે।હનીયની ત્રશુ પ્રજુતિઓમાં જે મિથ્યાત્વનો અતુભાગ છે તેના 
અનેતમા ભાગે મિશ્રમોડનીયનેો તથા તેના અનંતમા ભાગે સસ્યગ્મોહનીયને। 
અનુભાગ છે, તેમાં સમ્યકત્વમોહનીયપ્રકૃતિ દેશઘાતિ છે તેથી તેનો ઉટય 
થવા છતાં પણુ સમ્યકત્વને ઘાત થતે। નથી. કિચિત્‌ મલીનતા કરૈ પણુ મૂળથી 
ઘાત ન કરી શકે તેનું નામ દ્ેશઘાતિ છે, હવે જ્યાં મિથ્યાત્વ વા સસ્યગૂસિથ્યા- 
ત્વના વર્તેમાનકાળમાં ઉદય આવવા યોગ્ય નિષેફેની (રસથી) ઉટય થયા વિના જ 
નિજરા થાય એ તે ક્ષય જણુવેો તથા તેના જ નિષેકોની ભાવિકાળમાં ઉટય 
આવવા યોગ્ય સત્તા હોય તેજ ઉપશમ છે અને સમ્યકત્વમોહનીયને 
ઉદય વર્તે છે, એવી દશા જ્યાં હોય તે ક્ષચે!પશમ છે. 

તેથી સમળતત્તવાર્થશ્રદ્ધાન હોય તે ક્ષયોપશમસમ્યક્ત્વ છે, અહીં જે મળ 
લાગે છે તેવું તારતમ્યરૂપ સ્વરૂપ તો. કેવળજ્તાની જાણુ છે પણુ ઉદાહુરણુ 
દર્શાવવા અર્થે ચલ, મલિન અને અગાઢપણું કલ્યું છે. ન્યાં વ્યવહારમાત્ર 
દેવાદિકની પ્રતીતિ તો હોય પરંતુ અરહંતદેવાદિમાં “ આ દેવાદિ મારા છે 
આ અન્યના છે? ઇત્યાદિ ભાવ થાય તે ચળપણશું છે, શંકાદિ મળ લાગે તે 
મલિનપણું છે તથા “ શાંતિનાથ શાંતિના કર્તા છે? ઇત્યાદિ ભાવ થાય તે અગા- 
હપણું છે. આ ઉદ્દાહરણુ પણુ વ્યવહારમાત્ર દર્શાવ્યાં છે પરંતુ નિયમર્‌પ નથી. 
ક્ષચાપશમસમ્યકૃત્વમાં જે નિયમરૂપ કોઇ મળ લાગે છે તે તો. કૈવળજ્ઞાની 
જાણુ છે, પણુ આઢલું સમજવું કે-તેને તત્ત્વાથેશ્રદ્ધાનમાં કોઈ પ્રકારથી સમળ- 
પણું હોય છે તેથી એ સસ્યક્ત્ગ નિર્મળ નથી. આ ક્ષયોપશમસમ્યકૃત્વનો એક 
જ પ્રકાર છે એમાં ફોઈ ભેદ નથી, વિશેષ એટલું છે કે-ક્ષાયિકસમ્યકૃત્વ 
સન્‍્ઝુખ થતાં એતર્સુહૂર્વકાળમાત્ર જ્યાં મિથ્યાત્વપ્રકૃતિના લેપ કરે છે ત્યાં 


જુર ' શ્રી મોક્ષમાર્ગ પ્રકાશક 





ઊજ પ્રરુતિએની ૨ સત્તા રહે છે, પછી મિશ્રમાહનીયનો _ પણુ ક્ષય કરે છે «યાં 
એક સસ્યપૂત્વમોહેનીયની જ સત્તા રહે છે, ત્યાર પછી સમ્યયૃત્વમોહેનીયની કાંડક- 
ઘાતાદિક્રિયા કરતે! નથી ત્યાં તે કૃતકૃત્ય વેદકસમ્યગ્દષ્ટિ નામ પાસે છે, એમ 
જાણુવું. એ ક્ષચે।પપશમસમ્યકત્વનું જ નામ વેદકસસ્યયત્વ છે. જ્યાં મિથ્યાત્વ- 
મિશ્રમેહનીયની સુખ્યતાથી કહીએ ત્યાં તે ક્ષયોપશમસમ્યકૂત્વ નામ પામે છે 
તથા જ્યાં સસ્યક્મોહનીયની સુખ્યતાથી કહોએ ત્યાં વેદકસમ્યકત્વ નામ પાસે 
છે પણુ એ ખંને નામ કહેવામાત્ર છે, સ્વરૂપમાં ભેદ નથી. અ ક્ષચોપશમ- 
સમ્યકૃત્વ ચોથાથી સાતમાશુણુસ્થાન સુધી હેય છે. એ પ્રમાણે ક્ષચોપશમ- 
સસ્યકૃત્વતું સ્વરૂષ કહ્યું. 
વળી એ ત્રણે પ્રકુતિએ।ના સર્વ નિષેકોનો સવથા નાશ થતાં જે અત્યંત 
નિર્મળતત્તાર્થશ્રદ્ધાન થાય તે ક્ષાયિકસસ્યકૂત્વ છે. તે ચતુર્થાદિ ચાર ગુણુ- 
સ્થાનોમાં કોઈ ઠેકાણે ક્ષચોપશમસમ્યગ્દષ્ટિને તેની પ્રાપ્તિ થાય છે. કેવીરીતે 
થાય છે તે અહીં કહોએ છીએ-પ્રથમ ત્રણુ કરણુવડે મિથ્યાત્વના પરમાણએ। ને 
મિશ્રમોહેનીયરૂપે વા સમ્યકત્વમાહનીયરૂપે પરિણુમાવે અથવા તેની નિર્જરા કરે, 
એ પ્રમાણે મિથ્યાત્વની સત્તાનો નાશ કરે તથા મિશ્રઆદિ મો!હનીયના 
પરમાણુઓને સમ્યક્ત્વમે।!હેનીયરૂપે પરિણુમાવે વા તેની નિજેરા કરે) એ પ્રમાણે 
સિશ્રસોહેનીયનેો પણુ નાશ કરે. વળી સમ્યક્ત્વમોહનીયના નિષેકે। ઉદયમાં 
આવી ખરી નાય તથા ને તેની શ્થિત ઘણી હોય તે તેને સ્થિતિકાંડાદિકવડે 
ઘટાડે, જ્યારે એત્સુહુર્ત સ્થિતિ રહે ત્યારે તે જુતકૃત્ય વેદકસસ્યગ્ટાષ્ટિ થાય 
છે, અને અતુક્રેમથી એ નિષેકે।ઈના પણુ નાશ કરી ક્ષાયિકસમ્યગ્દષ્ટિ થાય 
છે. પ્રતિપક્ષકમેના અભાવથી આ સસ્યકૂત્વ નિમેળ છે વા મિથ્યાત્વરૂપી રજના 
કાની વીતરાગ છે. વળી એને! નાશ થતો નથી પણુ ન્યાંથી ઉત્પન્ન થાય 
ત્યાંથી સિદ્ધઅવસ્થા સુધી તેનો સદ્ભાવ રહે છે. એ પ્રમાણે ક્ષાયિકસમ્ય- 
કૂત્વનું સ્વફૂપ ક્યું. એ પ્રમાણે સમ્યકત્વના ત્રણુ બેદ કહ્યા. 
વળી અનંતાનુખંધીકષાયના સદ્‌ભાવમાં સમ્યકૂત્વની બે અવસ્થા થાય છે, 
કાંતો અગપ્રશસ્ત ઉપશમ થાય છે અગર કાંતે। વિમંચોજન થાય છે. ત્યાં જે કરણુવડે 
ઉપશમવિધાનથી ઉપશમ થાય છે તેનું નામ પ્રશસ્ત ઉપશમ છે તથા ઉદયને 
અભાવ થવે તેનું નામ અપ્રશસ્તઉપશમ છે. હુવે અનંતાનુબેધીને પ્રશસ્ત 
ઉપશમ તે। થાય નહિ પણ્‌ મોાહેનીયની અન્ય પ્રકૃતિએને। થાય છે. અનંતાનુખંધીને 
તે! અપ્રશસ્તઉપશમ થાય છે. વળી જે ત્રણુ કરણુવડે અનેતાનુખેધીના પરમા- 
ણુએને અન્ય ચાસિત્રિસોહનીયની પ્રફૃતિરૃપ પરિણુમાવી તેની સત્તાનો નાશ 
કરવામાં આવે તેનું નામ વિસંચોજન છે. તેમાં પ્રથમોપશમસમ્યકત્વમાં તે। 
અનતાતુબેધીનો અપ્રશસ્તઉપશમ જ છે તથા દ્વિતિચોપશમસમ્યકત્વની પ્રાસ્તિ 


ગધિકાર દિ કકાોાકાામતીનં શ્યર્ષ 33૭ 
તોઃ પ્રથમ  નંતાનુખધીની હિચમાજનો- થો પછી જે થાયે જવો નિયમ 
કોઈ આચોર્ય લખે છે અને કોઇ નથી લખતા. ખીજું ક્ષચેપપશમ- 
સસ્યકૂત્વમાં કોઇ જીવને અગપ્રશસ્તઉપશમ થાય છે વા કેઇને વિસચેોજન 
થાસ છે, તથા ક્ષાચિકેસમ્યકૂત્વ છે તે પહેલાં અનેતાતુબધીતું વિસચોજન થયા 
પછી જ થાય છે એમ જાણુવું. અહીં આટલું વિશેષ કે-ઉપશમ અને ક્ષચોપશમ- 
સમ્યગ્દષ્ટિને તો અનેતાનુખધીના વિસેથોજનથી સત્તાનો નાશ થયે! હેતો! પણુ 
જે તે મિથ્યાત્વમાં આવે તો અનતાતુબંધીના બધને તથા ત્યાં તેની સત્તાનો 
સદભાવ થાય છે, અને ક્ષાયિકસમ્યગ્દૃષ્ટિ મિથ્યાત્વમાં આવતે જ નથી તેથી 
તેને અનંતાનુડધીની સત્તા કેદી પણુ હોતી નથી; 

ન ગપ્રશ્ષ--અનંતાતુખેધી તે! ચારિત્રિમાહનીયની પ્રષુતિ છે તેથી તે સર્વનિમિત્તે 
જ થારિત્રનો જ ઘાત ફરે છે, પણુ એ વડે સસ્યકૂત્વનો ઘાત કેવી રીતે સેલવે ? 


ઉત્તર --- અનતાતુખંધીના ઉદયથી ફોધાદિરૂપ પરિણામ થાય છે પણુ 
કાંઈ અતત્વશ્રદ્ધાન થતું નથી, માટે અનેતાતુખધી ચારિત્રનાો જ ઘાત કરે છે 
પણુ સસ્યકૃત્વને ધાતતી નથી; પરમાર્થથી તો એમ જ છે, પરંતુ અનંતાતુખંધીના 
ઉદયથી જેવા કોધાદિક થાય છે તેવા કૌધાદિક સમ્ચકૂત્વના સદભાવમાં થતા 
નથી એવું તેમાં નિમિત્ત-નેમિત્તિકપણું હોય છે. જેમ-ત્રસપણાની ઘાતક તે! 
સ્થાવરપ્રકૃતિ જ છે પરંતુ ત્રસપણુ।ના સદૂભાવમાં એકેન્દ્રિયનતિપ્રકુતિનો પણુ ઉદય 
થતે। નથી તેથી ઉપચારથી એકેન્દ્રિયપ્રકૃતિને પણુ ત્રસપણાની ઘાતક કહીએ તે 
ત્યાં દોષ નથી; તેમ સમ્યફત્વને ઘાતક તે દર્શનમો।હુ જ છે, પરંતુ સમ્યકૂત્વના 
સદ્ભાવમાં અનંતાનુબંધીકષાચોનેો પણુ ઉદય થતો નથી તેથી ઉપચારથી 
અનેતાતુબંધીમાં પણુ સમ્યકૃત્વનું ઘાતફપણું કડોએ તો ત્યાં દોષ નથી. 
પ્રશ્ન--જે અનેતાતુખેધી ચારિત્રને ધાતે છે તો તેના અભાવથી કંઇક 
ચારિત્ર પ્રગટવા છતાં પણુ અસંયતગુણુસ્થાનમાં અસૈયમ શા માટે કહે છે? 
ઉત્તર -- અનેતાતુખેધીઆદિ ભેદ છે તે કૅષાયોની તીતર-મદતાની અપે- 
ક્ષાએ નથી, કારણુ કૈ - સિથ્યાદષ્ટિને તીત્રકેષાય થતાં વા મંદકષાય થતાં પણુ 
અનંતાનુબંધીઆદિ ચારે કષાચેોના ઉદય ગુગપત્‌ હેય છે, અને ત્યાં ચારેના 
ઉત્મુષ્ટસ્પર્ધક સમાન કહ્યા છે. હા ! એટલું ખરું કે - અનંતાનુબધીની સાથે અ- 
મત્યાખ્યાનાવરણાદિને જેવો તોત્રઉદય હેય છે તેવો તેના ગયા પછી હોતે. 
નથી, તથા એજ પ્રમાણે અપ્રત્યાખ્યાનાવરણુની સાથે પ્રત્યાખ્યાનત અને સંજ્વ- 
લનને! જેવો ઉદય હોય છે તેવો લેના ગયા પછી હોતે! નથી, તથા પ્રત્યા- 
ખ્યાનની સાથે જેવો! ચજ્વલનનેો ઉદય હોય છે તેવો એકલા સજ્વલનનેા 
ઉદય હેતે નથી, માટે અનતાતુખેધીના ગયા પછી કૅઇક કષાયોની મંદતા તે 
હડ 
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થાય છે પરંતુ એવી મદતા થતી નથી કૈ જેથી કોઇ ચારિત્રિ નામ પાસે, 
કારણુ કે -કષાચો।નાં અસંખ્યાત લોકપ્રમાણુ સ્થાન છે, તેમાં સર્વત્ર પૂર્વે- 
સ્થાનથી ઉત્તરસ્થાનમાં મંદતા હોય છે પરંતુ વ્યવહારથી તે સ્થાનોમાં ત્રણુ 
મર્યાદા કેરી, પ્રથમનાં ઘણાં સ્થાન તે અસંયમરૂપ કહ્યાં, પછી કેટલાંક દેશ- 
સંયમર્‌પ કહ્યાં અને પછી કેટલાંક સકળસયમરૂપ કહ્યાં; તેમાં પ્રથમ સુણુ- 
સ્થાનથી માંડી ચોથા ગુણુસ્થાનસુધી કષાયનાં જે સ્થાન હોય છે તે બધાં 
અસંયમનાં જ હોય છે તેથી ત્યાં કષાયોની મંદતા હોવા છતાં પણુ ચારિત્ર 
નામ પામતાં નથી. જેકે પરમાર્થયી કષાયતું ઘટવું એ ચારિત્રનો એરા છે 
તોપણુ વ્યવહારથી જ્યાં ડષાચે[તું એવું ઘટવું થાય કે જેથી શ્રાવકધર્મ વા સુનિ- 
ધમનો અએગીકાર થાય ત્યાં જ ચારિત્ર નામ પામે છે. હવે અસંયતગુણુસ્થાનમાં 
એવા કૅષાય ઘટતા નથી તેથી ત્યાં અસંયમ કહ્યો છે. વળી કષાચોની અધિકતા - 
હીનતા હોવા છતાં પણુ જેમ ગ્રમત્તાદિગુણુસ્થાનોમાં સર્વત્ર સકળસયમ જ 
નામ પાસે છે તેમ મિથ્યાત્વથી અસયતસુધીના ગુણુસ્થાનોમાં અસંયમ નામ 
પાસે છે, પણુ સવ ઠેકાણું અસેયમની સમાનતા ન જાણુવી, 


પ્રશ્ન--જે અનેતાનુબંધીપ્રજૃતિ સમ્યફત્વને ધઘાતતી નથી તે। તેને! ઉદય થતાં 
સમ્યકૂત્વથો બ્રષ્ટ થઈ સાસાદનગુણુસ્થાનને કેમ પામે છે ? 

ઉત્તર--જેમ કે!ઈ મતુષ્યને મતુષ્યપર્યાય નાશ થવાના કારણુરૂપ તીત્ર 
રૈગ પ્રગટ થચે। હોય તેને મતુષ્યપર્યાય છોડવાવાળો કહીએ છીએ પણુ મનુષ્ય- 
પણ દ્ર થતાં દેવાદિપર્યાય થાય છે તે તો આ રોગઅવસ્થામાં થઈ નથી, અહીં 
તો. મનુષ્યતું જ આયુષ્ય છે; તેમ સસ્યગ્ટષ્ટિને સસ્યક્ત્વના નાશના કારણુર્‌પ 
અનતાતુખધીનો ઉદય થયો હેય તેને સમ્યકૃત્વનો વિરાધક સાસાદની કહ્યો, 
પણુ સસ્યકત્વને અભાવ થતાં સિથ્યાત્વ થાચ છે તે અભાવ તો અ સાસાદ- 
નમાં થયો! નથી, અહોં તે! ઉપશ્સસમ્યકૂત્વને જ ડાળ છે, એમ બ્ાણવું. એ 
પ્રમાણુ સમ્યક્ત્વના સદ્ભાવમાં અનેતાતુખધીચે।ક્ડીની અવસ્થા થાય છે માટે 
સાત પ્રકુતિચના ઉપશમાદિકથી પણુ સમ્યકૃત્વની પ્રાસિ કડોએ છીએ. 

પ્રશ્ન--તેો! સમ્યક્‌ત્વમાર્ગેણાના છ ભેદ કર્યા તે કેવી રીતે ? 

ઉત્તર--સમ્યકૃત્વના તે ત્રણુ જ ભેદ છે પરંતુ સસ્યકત્વના અભાવરૃપ 
સિથ્યાત્વ, એ ખનેનો સિશ્રભાવ તે મિશ્ર તથા સમ્યકફત્વનેો ઘાતકભાવ તે 
સ્ાસાદન, એ પ્રમાણે સસ્યકૂત્વમાગૈણાથી જીવને! વિચાર કરતાં છ ભેદ કહ્યા 
છે. અહોં કોઇ કહે કે - 'સમ્યક્ત્વથી ભષ્ટ થઈ મિથ્યાત્વમાં આન્યો હોય તેને 
મિથ્યાત્વસસ્યકૂત્વ કહેવાય,' એમ કહેવું એ તો અસત્ય છે, કારણુ ફે - 
અભવ્યને પણુ તેનો સદભાવ હોય છે, વળી મિથ્યાત્વસમ્યકૂત્વ કહેવું એ જ 


અધિકાર નવમે-મોક્ષસાગતું સ્વરૂપ ક્ટ 





૨#"૪૮" બૂ દિ ૧ છ ૧ (૦ 


અશુદ્ધ છે. જેમ સચમમાર્ગણામાં અસયમ કહ્યો છે તથા ભવ્યમાર્ગણામાં 
અભવ્ય કહ્યા છે તેજ પ્રમાણે અહોં સમ્યક્ત્વમાર્ગણામાં મિથ્યાત્વ કહ્યું છે, પણુ ત્યાં 
મિથ્યાત્વને સસ્યકત્વનો ભેટ ન સમજવે।. સશ્યકૃત્વની અપેક્ષાએ વિચાર ડરતાં 
કોઈ જીવોને સમ્યક્ત્વના અભાવથી જ મિથ્યાત્વ હોય છે એવો અથે પ્રગટ 
કરવા અર્થે સમ્યમૃત્વમાર્ગણુ માં મિથ્યાત્વ કદ્યું છદ એ જ પ્રમાણે સાસાદન 
અને મિશ્ર પણુ સમ્યમૂત્વના ભેદ નથી, સસ્યકત્વના તે। ત્રણુ જ ભેદ છે; એમ 
સમજવું. અહોં કર્મતા ઉપશમાદિકથી ઉપશમાદિસમ્યકૃત્વ કહ્યાં પણુ કમૅનાં 
ઉપશમાદિક કાંઈ આનાં કર્યા થતાં નથી, માટે આ જીવ તો તત્ત્વશ્રદ્ધાન કરવામે। 
ઉઘ્યમ કરે અને તેના નિમિત્તથી કમેનાં ઉપશમાદિક તે! સ્વયમૈવ થાય છે 
ત્યારે તેને તત્ત્વશ્રદ્ધાનની પ્રાપ્તિ થાય છે, એમ સમજવું. એ પ્રકારથી સમ્ય- 
મૂત્તના ભેદ જણુવા, એ પ્રમાણે સસ્યગ્દશનનું સ્વરૂપ કલ્ું. હવે સમ્યગ્દર્શનનાં 
આઠ અંગ કહીએ છીએ. 
સમ્યગ્દશેનનાં આઠ અગ 

નિઃશંકિત્વ, નિઃકાંક્ષિત્વ, નિવિચિકિત્સિત્વ, અમૂટદૃષ્ટિત્વ, ઉપખુંહુણુ, સ્થિતિ- 
કૅરણુ, પ્રભાવના અને વાત્સલ્ય એ સમ્યકત્વનાં આઠ એગ છે. ૧ ભયનો 
અભાવ અથવા તત્ત્વોમાં સૈશયનો અભાવ, તલે નિઃશકિત્વ છે, ૨ પરટ્રવ્યમાં 
રાગરૂપ વાંચ્છાનો અભાવ, તે નિઃકાંક્ષિત્ત છે. ૩ પરતદ્રવ્યમાં દ્વેષરૂપ ગ્લાનિને 
અભાવ, તે નિવિચિકિત્સિત્વ છે. ૪ તત્ત્વોમાં અને દૈવાદિકમાં અન્યથા પ્રતીતિ- 
રૂપ મો!હનો અભાવ, તે અમૂહદેષ્ટિત્વ છે. પ આત્મધર્મ વા જિનધમૈને વધારવો, 
તેનું નામ ઉપખણંહણુ છે. તથા એજ અંગતું નામ ઉપગૂહુન પણુ કહોએ છીએ, 
અર્થાત્‌ “ ધર્માત્મા જીવોના દોષને ઢાંક્વા' એવે! ઉપગૂડુનનેો અર્થ સમજવે. 
દ પોતાના સ્વભાવમાં વા જિનધમમાં પોતાને વા પરને સ્થાપન કરવો તે 
સ્થિતિકરણુઅગ છે. ૭ પોતાના સ્વરૂપતું વા જિનધર્મનું માહાત્મ્ય પ્રગટ કરડું, 
તે પ્રભાવના છે. ૮ પાતાના સ્વરૂપમાં, જિનધર્મમાં વા ધર્માત્માજીવેોમાં અતિશય 
પ્રીતિભાવ થવે તે વાત્સલ્ય છે. એ પ્રમાણે આઠ અગ ન્તણુવાં. જેમ મતુષ્યશરીરનાં 
હાથ-પગઆદિ એગ છે તેમ આ પણુ સમ્યષૂત્વનાં અંગ છે. 

પ્રક્ષ--કૈઇ સસ્ગ્દષ્ટિજીવાને પણુ ભય, ઇચ્છા અને ગ્લાનિ આદિ હોય 
છે તથા જઇ મિથ્યાદૃષ્ટિને તે નથી પણુ હોતાં, તે એ નિઃશકિતાદિને સમ્ય- 
મૂત્વનાં અંગ કેમ કહો છે ? 

ઉત્તર--જેમ મનુપ્યશરીરતાં હાથ-પગ આદિ એગ કહીએ છીએ ત્યાં 
ઝ્રાઇ મતુષ્ય એવા પણુ હેય છે કે જેમને હાથ-પગ આદિ કોઇ અગ હોતાં 
નથી છતાં તેને મતુષ્યશરીર તે! કહીએ છીએ, પરંતુ એ અગે। વિના તે શે।ભાય- 
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માન વા સકળકાર્યકારી થતો નથી; તેમ સસ્યફેત્વનાં નિઃશૅકિતાદિ એગ કહીએ 
છીએ ત્યાં કોઇ સસમ્યગ્દષ્ટિ એવા પણુ હેય છે કે જેમને નિઃશંકિતાદિમાંનાં 
કોઈ અએગ હોતાં નથી છતાં તેમને સમ્યફત્વ તે! કડોએ છીએ, પરંતુ એ અગે 
વિના તે સમ્યગ્ટર્શન નિર્મેળસકળકાર્યકારી થતું નથી. વળી જેમ વાંદરાને પણુ 
હાથ-પગ આદિ અંગ તે! હોય છે પરંતુ જેવાં મતુષ્યને હાય છે તેવાં હોતાં 
નથી; તેમ મિથ્યાદૃષ્ટિને પણુ વ્યવહારરૂપ નિઃશકિતાદિ એગ તે હોય છે, 
પરંતુ. જેવાં નિશ્ચષયની સાપેક્ષતાસહિત સમ્યગ્દષ્ટિને હોય. છે તેવાં હોતાં નથી. 
ખીજી સમ્યક્ત્વમાં પચીસમળ કહે છે, શૈંકાદિ આઠ દોષ, આઠ મદ, ત્રણુ 
મૂઢતા અને છ અનાયતન, એ પચીસદેષ સ્્યગ્દષ્ટિને હેતા નથો. કદાચિત્‌ 
કોઇને મળ લાગે છે પણુ ત્યાં સસ્યકૃત્તના નાશ થતે નથી, થયાં માત્ર 
સસ્યકૂત્વ મલિત જ થાય છે એમ સમજવું.--- 





એ પ્રમાણે શ્રીમાક્ષમાગે પ્રકાશક નામ શાસનમાં “મોક્ષમાગેતું 
સ્વરૂષ' એ નામનો નવમો અધિકાર સમાપ્ત, 
સંપણે. 





પડિતપ્રવર ટોડરમલ્લજીની રહુસ્યપૃણું ચિડ્ડી 
અર્થાત્‌ 


આધ્યાત્મિક પ્રશ્નોત્તર પનિકા. 
“ક 


ભ્સિકા. 


સર્યમંરજનિષૌ દૂર્‌ યસ્મિન્‌ સજે સિસ્ષર્મ તુસમેતિ | 
યુસ્િરાર્મ ચ વશીમવતિ દ્રાર તં બુધા મગ શાન્લરસેન્ટ્રમ્‌ ।। 

અથઃ--હે ખુદ્ધિમાન પુરૂષો ! જે અનુભવ, [દયમાં પ્રાસ થવાથી અનુપમ 
સુખની પ્રાસ્તિ થાય છે અને સૂક્તિલક્્મી શૌદ્ર વશમાં આવે છે તે સંપૂણ 
મગળોના સગ્ુદ્રસ્વરૂપ શાન્તરસેન્દ્રના અતુભવને તમે સેવે. 

કોઇપણુ વિયાને શીખી જે પોતાના પ્રત્યેક સાધારણુ યા વિશેષ કાર્યોમાં 
તેનો નિરંતર ઉપયોગ કરતો રહૈ છે અથવા તે। વ્યવહારિક કાર્યોમાં જેમની 
વિધાની ઝળક ઝળકે છે તે જ સત્પુરુષા વાસ્તવ અને આદર્શ વિદ્વાન કહેવાય 
છે. જેઓએ પોતાના સતત પ્રયત્નોદ્રારા આત્માની અનંત શક્તિઓનું ઉદ્ધાટન 
કરીને શાન્તિસુખનું તત્ત્વ નિચોવ્યું છેદ જેએએ આત્માના ગૂઢ રહસ્યોનો 
તાગ લીધે છે અને તેને હેસેશાં સાંભળવામાં તથા શંકાઓના સમાધાન 
કરવામાં પોતાના સમયને સટૂબ્યય કયો છે તેવા આદર્શ વિદ્વાનો પાસે, જેમ 
મત્રવેત્તાના આહ્નનપર દેવતા ઉપસ્થિત થાય છે તેમ, પ્રત્યેક દેશના મહાન્‌ 
પુરૂષા હાથ નનેડી ખડા રહે છે, 

આવા આદરી વિદ્વાનોમાં પંડિતપ્રવર ઢોડરમલ્લજી પણુ આદર્શ વિદ્રાન 
થઈ ગયા છે તેએ અધ્યાત્મરસના રસિક અને સાની હતા. જેમણું ગોમટ્ટ- 
સાર, લખ્ધિસાર, આત્માતુશાસનઆદિ પૂર્ણપાંડિયપ્રદશેક મહાન્‌ ગ્રંથોની 
ટીકાઓું અવલોકન કર્ઝ૩ું છે તેમનાથી તેમની વિદ્વત્તા છાની નથી. આજે 
તેમના બનાવેલા મોક્ષમાર્ગપ્રકાશક ગ્રંથના જેનસમાજમાં ખડું પ્રચાર છે, જૈન- 
પષમેનો થોડો પણુ મમે સમજનાર પ્રત્યેક જિસ્તાસુ તેમના બનાવેલા મોક્ષમાર્ગ- 
પ્રકાશકતું નિત્ય અધ્યયન કરીને તેમાંથી પોતાના આત્માને મળતા શાન્તરસના 
આસ્વાદનથી પોતાને કુતફૃત્ય માની સહસ્ઝુખે પં. ટોડરમલ્લજીની પ્રશંસા 
કરવામાં પોતાનું સૌભાગ્ય સમજે છે. યથાથેપણે તેમનું નામ આચાર્ચેની બ્રેણિમાં 
હ્રખવા ચેોગ્ય છે. 

તેવા પંડિતપ્રવરના આ અધ્યાત્મના ગૂઢ રહસ્યોથી પૃણું ચિટ્ઠડીને અમે 
નાતુંસરણુ શાસ્ત્ર પણુ કહીએ તો! તેમાં અત્યુક્તિ નથી. તે એક પ્રાચીન લેડારમાંથી 


કે૪ર શ્રી રોડરમલહ્લજીની રહસ્યપૃણ્‌ ચિડ્ડી 





પ્રાસ થઇ છે; તે તેમણે પોતાના સુલતાનનિવાસી શિષ્યાના પ્રશ્નોના ઉત્તરરૂપે 
લખી છે. પંડિત ટોડરમલ્લજીએ તે પ્રશ્નોના ઉત્તરા કેટલી ખૂખીથી આપ્યા છે 
તે વિષયમાં અમારે કાંઈ કહેવાની આવશ્યકતા નથી; ઢારણુ કે તે તો પાઠંકેોની 
સમક્ષ જ છે. પરંતુ આ આપણા પૂર્વ વિદ્દાન અધ્યાત્મરસના રસિક હોવા છતાંપણુ 
વ્યવહારમાં જેટલા દક્ષ હતા તે આ ચિઠ્ઠીના શીર્ષક-વ્યવહારથી જ્ઞાત થાય છે, 

“તમને સહજાનંદની પ્રાપ્તિ હો? કેવું શિછાચારપૂર્ણે્‌ આધ્યાત્મિક આનેદ- 
દાયક વાકૂય છે ! જે પાઠકગણુ પોતે જ આ વાકયપર થોડા પણુ વિચાર કરે તે 
માલૂમ પડશે કે આ વાકય કેટલું મહત્ત્વપૂર્ણ છે ! એ પ્રમાણ ચિટ્ઠીના સંપૂર્ણુ 
વાક્યોમાં અનુભવની ઝળક દેખાઈ આવે છે. જેકે વર્તમાન રૈલિની હિન્દી- 
ભાષામાં તેને પ્રકાશિત કરવાથી તેના વિષયો! જન સાધારણુને વિશેષ સુંદર- 
તાથી સમજી શકાત પરંતુ જેનસમાજના એક પ્રસિદ્ધ વિદ્વાનની ક્રીતિરક્ષા તથા 
જે ભાવ વા આનેટદ તેમની ભાષામાં વાંચવાથી આવે તે નવીન ભાષામાં ઉતાર- 
વાથી આવે કે ફેમ તે સંદેહ છે, એમ વિચારી શ્રી છેટેલાલ જેને તેમની જ 
ભાષામાં લે પ્રગટ કરેલ છે. 


આ જૂની હિન્દીભાષાને નહિ સમજનાર શુજરાત-કાઠિયાવાડના જેન- 
સમાજને તે આધ્યાત્મિક ચિઠ્ઠીના મધુરરસનું આસ્વાદન કરાવવાને યથામતિ, 
તેનો શુજરાતી અતુવાદ કર્ય છે. પરંતુ મૂછ વિષયની ભાષા અને આરશયને 
વળગી રડવા મારે રાજ્ક્રેટનિવાસ્રી ધર્મસ્તેહી ભાઈશ્રી રામજીભાઇ માણેકચ્રંદ 
વકીલે મારા ભાષાંતરમાં યેગ્ય ફેરફાર કયા છે તે જર્ણી આનંદ થાય છે. આ 
ભાષાંતરમાં કાંઇ સ્ખલના રહો હોય તો મૂળ સંપાદકની અને વાચકોની ક્ષમા 
યાચી તથા ભૂલે! સૂચવવા વિનંતિ કરી વિરસું છું. --અતુવાદક૦ 








'પડિેતગ્રવર ટોડેરમક્ષજીની રહસ્યપૂર્ણ ચિઠ્ઠી. 
શ્રી 


સિદ્ધ શ્રી સુલતાન નગર મહાશ્ુભસ્થાનવિષે સ્વધમી ભાઈ અનેક ઉપમા- 
પોગ્ય અધ્યાત્મરસરોચક ભાઈશ્રી ખાનચંદજી, ગંગાધરજી, શ્રીપાલજી, સિદ્ધારથ- 
દાસજી, આદિ સવે સ્વધર્મીં યોગ્ય. લિન ટોડરમલ્લના શ્રી પમુખ વિનય ફશાખ્દ 
અવધારજે. અહીં યથાસંભવ આનેદ છે. તમને ચિદાનદધનના અતુભવથી સહ- 
જાનદની વૃદ્ધિ ચાહું છું. 

ખીજું, તમારો એક પત્ર ભાઈશ્રી રામસિંઘજી બલુવાનીદાસજીને આવ્યે 
હુંતો. તેના સમાચાર જહાનાખાદથી અન્ય સ્વધમી “એએ લખ્યા હતા. ભાઇશ્રો! 





મલમ કેડે ૫ ફ૪ક 
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આવા પ્રશ્ન તમારા ર જ મે આ વતેમાનકાળમાં સારસ રસિક 
જીવો ખહુ જ થોડા છે. ધન્ય છે તેમને જે સ્વાતુભવની વાર્તા પણુ ફરે છે, 
એ જ વાત ડૅહે છે ફેઃ- 


તવૂપરતિ ત્રીતિચિસેન, ચેન વાર્સાવિ દિ જુના । » 
નિશ્ચિત ત! મવેજવ્યો, માવિતિર્વાળમાગનય્‌ || 
પશનસ્ટ્પંચર્ષિશતિજા । (ળ્જત્વશીતિ! ૨ર) 
અથ:--જે જીવે પ્રસન્નચિત્તથી આ ચેતન્યસ્વરૂપ આત્માની વાત જ 
સાંભળી છે તે ભવ્યપુરુષ ભવિષ્યમાં થનારી સુક્તિને નિશ્ચયથી પાત્ર થાય છે 
અર્થાત્‌ તે જરૂર મે।ક્ષમાં જાય છે. 
ભાઇશ્રી ! તમે જે પ્રશ્નો લખ્યા તેના ઉત્તર મારી બુદ્ધિ અનુસાર કેઇકુ 
લખું છું તે જાણુશે. અને અધ્યાત્મઆગમને ચર્ચાગભિત પત્ર તો શીઘ્ર શીશ્ર 


આપ્યા કરશે. મેળાપ તે। કદિ થવે। હરે ત્યારે થશે, અને નિરંતર સ્વરૃપાનુ- 
ભવમાં રહેશે, શ્રીરસ્તુ* 


હવે સ્વાનુભવદશા વિષે પ્રત્યક્ષ-પરેક્ષાદિફ પ્રશ્નોના ઉત્તર ખુદ્ધિ 
અનુસારે લખુ છુ-- 

તેમાં પ્રથમ જ સ્વાનુભવતું સ્વરૂપ, જાણુવા અર્થે લખુ છું:--- 

જીવ [નામનો ચેતન] પદાર્થ અનાદિ [કાળ] થી મિથ્યાદષ્ટિ છે; સ્વ- 
પરના યથાથેરૂપથી વિપરીતશ્રદ્ધાનનું નામ મિથ્યાત્વ છે. વળી જે કાળે 
કોઠ જીવને દરીનમે।હના ઉપશમ, ક્ષયાપશમથી સ્વ-પરના યથાર્થશ્રદ્ધાનરૂપે 

તત્ત્વાથેશ્રદ્ધાન થાય ત્યારે તે જીવ સમ્ય ૂત્વી થાય છે. માટે સ્વ-પરના યથાર્થ- 

શ્રદ્ધાનમાં શુદ્ધાત્મશ્રદ્ધાનરૂપ નિશ્ચયસમ્યકૃત્વ ગભિત છે. વળી જેને સ્વપરતું 
ચથાયેશ્રદ્ધાન નથી, પણુ જૈનમતમાં કહેલાં દેવ, શુરૂ અને ધર્મ એ ત્રણેને 
માને છે તથા અન્યમતમાં કહેલાં દેવાદિ વા તત્વાદિને માને નહિ તો એવા 
કેવળ વ્યવહારસમ્યક્ત્વવડે તે સમ્યકૃત્વીનામને પામે નહિ, માટે સ્વ-પરભેદ- 
વિસ્ાનપૂર્વક જે તત્ત્વાથશ્રદ્ધાન હોય તે સસ્યકૃત્વ જાણવું. 

વળી એવા સમ્યક્ત્વી થતાંની સાથે, જે જ્ઞાન [ પૂર્વે] પાંચ ઈંદ્રિય તથા 
છઠ્ઠા મનદ્વારા ક્ષયોપશમરૂપ મિથ્યાત્વદશામાં કુમતિ, કુકૃતરૂપ થઇ રહ્યું: 
હતું તેજ જ્ઞાન હેવે મતિશ્રતરૂપ સસ્યગ્સ્ાન થયું. સમ્યગ્દષ્ઠિ જે કાંઇ જાણે 
તે સર્વ જાણુવું સમ્યગ્જ્ાનરૂપ છે. 

એ [સમ્યગ્ટછિ ) જે કેદાચિતૂ ઘટપટાદિ પદાથૌને અયથાથે પણુ જાણે તે 
તે આવરણુજનિત ઉદયને અજ્ઞાનભાવ છે; અને ક્ષચેોપપશમરૂપ પ્રગટ જ્ઞાન છે તે 


૬૪૪ શ્રી 'દાડરમહેલજીની ર્હુસ્યપૃણુરે ચિડ્ડી 


તે। સર્વ સમ્યગ્સાન જ છે, કેમકે જાણુવામાં પદ્યાર્થોને વિપરીતર્ષે સાધતું નથી, 
માટે તે સમ્યગ્સાન ફેવળજ્ઞાનના એશ છે. જેમ થોડુંક મેઘપટલ [વાદળ ] 
વિલય થતાં જે કઇ પ્રકાશ પ્રકટે છે તે સર્વપ્રકાશને। અંશ છે. 

જે જ્ઞાન સતિ -શ્રુતરૂપ પ્રવર્તે છે તે જ જ્ઞાન વધતું વધતુ 
ફેવલજ્તાનરૂપ થાય છે, તેથી સમ્યગ્સાનની અપેક્ષાએ તો જાતિ એક છે. 
વળી એ સમ્યગ્દષણ્િના પરિણામમાં [એ જ્ઞાન ] સવિકલ્પ તથા નિવિકલ્પરૂપ 
થઈ ખે પ્રકારૈ પ્રવર્તે છે. ત્યાં જે વિષય-કષાયાદિરૂપ વા પૂજા-દાન-શાસ્રા- 
ભ્યાસાદિરૂપ પ્રવર્તે છે તે સવિકલ્પરૂપ જાણવું. 

પ્રશ્ન--જ્યાં શુભ-અશુભરૂપ પરિણુમતે હેય ત્યાં સમ્યકૃત્વનું અસ્તિત્વ 
કેવી રીતે હોય ? 

સમાધાનઃ--જેમ કોઇ ગુમાસ્તે! શૈઠના કાર્યમાં પ્રવર્તે છે, તે કાર્યને 
પોતાનું કાચે પણુ કહે છે, હર્ષે-વિષાદને પણુ પાસે છે, એ કાર્યમાં પ્રવર્તતાં તે 
ચાતાની અને રશોઠેની આપસમાં જુદાઇ પણુ સમજતો નથી, પરંતુ તેને એવું 
એવરંગ શ્રદ્ધાન છે ફે “આ માર્‌ કાર્ય નથી. એ પ્રમાણે કાર્ય કરનાર તે 
ગુમાસ્તો શાહુકાર છે; પણુ તે શેઠના ધનને ચોરરી તેને પોતાનું માને તે! તે 
શુમાસ્તો ચેર જ કહેવાય; તેસ કર્સાદ્યજાનિત શુભાફીભકાયને કર્તા 
થઈ તદરૂપ 'પરિણુસે, તોપણુ તેને એવા તકારનું અ'તર'ગ ' શ્રધ્ધાન 
છે કે “આ કાર્ય સારાં નથી.? પણુ ને દેહાશ્રિત ત્રત-સ'યસને પણ્‌ 
પોતાનાં સાને ( અર્થાત પોતાને તેને॥ કર્તા માને) તો! તે સિથ્યાટ્ષ્ટિ 
જી, આવી રીતે સવિકલ્પ પરિણુા।ઃમ હેય છે. 

હવે સવિક્લ્પક્રારવડે નિવેક્હ્પપરિણુામ થવાતુ' 
વિધાન કહીએ છીએઃ:-- 

તે સમ્યગ્દછિ કેદાચિતૂ સ્વરૂપધ્યાન ડરવાનેો ઉદ્યમી થાય છે ત્યાં 
પ્રથમ સ્વ-પરસ્વરૂપતું ભેદવિસાન [ વિવેક ] કરે; નેોકમે, દ્રવ્યકમે, ભાવકેમ- 
રહિત ચૈતન્યચિતચમત્કારમાત્ર પોતાનું સ્વરૂપ જાણે, પછી પરને વિચાર પણુ 
છૂટી જાય, અને કેવલ સ્વાત્મવિચાર જ રહૈ છે; ત્યાં નિજસ્વરૂપમાં અનેક 
પ્રકારની અહંખુદ્ધિ ધારે છે, “હું ચિદાનંદ છું, શુદ્ધ છું, સિદ્ધ છું.' પત્યાદિ 
વિચાર થતાં સહજ જ આનંદતરંગ ઊઠે છે, રૈમાંચ [ઉલ્લસિત ] થાય છે, 
ત્યાર પછી એવા વિચારે! પણુ છૂટી જય અને [પોતાતું ]૨વર્‌ષ કેવલ ચિન્માત્ર- 
રૂપ ભ્ાસવા લાગે; ત્યાં સવે પરિણામ તે રૂપવિષે એકાગ્ર થઈ પ્રવર્તે. દર્શન- 
સ્ાનાદિકના વા નય-પ્રમાણાદિના વિચાર [વિકલ્પ ] પણુ વિલલ થઈ જાય. 


સવિફલ્પચૈતન્યસ્વરૂપવડે જે નિશ્ચય કર્યો હતો તેમાં જ વ્યાપ્ય-વ્યાપકુ- 
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રરપ થઇ એવો પ્રવર્તે કે જ્યાં | ધ્યાતા-ધ્યાયપણું [ધચ્રેથપણું] ર્ર થઈ જાય, અને 
એવી દશાનું નામ નિવિકલ્પઅતુભવ છે. સોઢા નયચક ગ્રંથમાં પણુ એમજ 
કહ્યું છે યથા:- 

તર્સાળેલળજાજે લમચં ઘુઝ્સરિ ઝુસિમગ્મેળ । 

ળો આપઇળસનચે પરવજલો અળુદ્વો ઝણા | ૨૬૬ ॥ 

સત્વાન્વેષળજાજે લતચં વુષ્યસ્વ અુસિમાર્મેળ । 

મો સારાધનલમચે પ્રત્યસોડગમવો યસ્તાત્‌ ॥ ૨૬૬1 


અર્થ;--તત્ત્વના અવલેોકનકાળે સમય અર્થાત્‌ શુદ્ધાત્માને ચુક્તિમાર્ગથી 
અર્થાત નય-પ્રમાણુ વડે પહેલાં જણેુ, ત્યાર પછી આરાધનસમચે અર્થાત્‌ 
અનુભવકાળ છે તેમાં નય, પ્રમાણુ છે નહિ, કારણુ કેત્યાં તે પ્રત્યહ્ના અતુભવ 
[ વર્તે] છે. જેમ રત્નની ખરીદ વખતે તો અનેક વિકલ્પ કરે છે પણુ જ્યારે 
તે રત્ન પ્રત્યક્ષ પહેરવામાં આવે ત્યારે વિકલ્પ હોતે! નથી, ત્યાં તો રત્નને 
પહેરવાનું સુખ જ વર્તે છે. એ પ્રમાણે સવિકલ્પદ્ારા નિર્વિકલ્પ અતુભવ થાય છે. 


વળી જે જ્ઞાન પાંચ ઇદ્રિય અને છઠ્ઠા મનક્ભારા પ્રવર્તતું હતું તે જ્ઞ 

સવૈ બાજુથી સમેટાઈ નિવિકલ્પઅતુભવમાં કેવલ સ્વરૂપસન્સુખ થ્યું. કેમકે આં 
સાન ક્ષયોપશમર્‌પ છે તે એક કાળમાં એક રોયને જ જાણી શકે; હુવે તે જ 
સતાન સ્વરૂપ જાણુવાને પ્રવર્ત્યું ત્યારે અન્યને જાણુવાનું સહજે જ ખેધ થયું, ત્યાં 
એવી દશા થઇ કે બાહ્ય અનેક શખ્દાદિકવિકાર હોવા છતાં પણુ ક્વરૂપધ્યાનીને 
તેની કાંઇ ખખર નથી. એ પ્રમાણે સતિસ્નાન પણુ સ્વરૃપસન્સુખ થયું. વળી 
નયાદિના વિચારો મસટઢવાથી ઝ્ાતજ્તાન પણુ સ્વરૂપસન્સુખ થયું, આડું વણુન 
સમયસારની ટીકા આત્મખ્યાતિમાં કર્યું છે તથા આત્મઅવલેકનાદિમાં છે, 
એટલા માટે જ નિવિકલ લ્પઅતુભવને અતેન્દ્રિય કડીએ છીએ; કારણુ કે ઈન્દ્રિયોને! 
પર્મ તો એ છે કે તે સ્પશે, રસ, ગૅધ, વણુને જાણે તે અહીં નથી અને મનને। 
પખે એ છે કે તે અનેક વિકલ્પ ફરૈ તે પણુ અહી નથી; [અર્થાત્‌ એ ખન્ને 
અહીં સ્વરૂપધ્યાનીને નથી] તેથી જે જ્ઞાન ઈન્દ્રિયા તથા સનદ્વારા પ્રવર્તતું 
હતું તે જ જ્ઞાન નિજઅતુભવમાં પ્રવર્તે છે, તથાપિ આ જ્ઞાનને અતેન્દ્રિય 
કહીએ છીએ. વળી આ સ્વાનુભવને મનટ્વારા થયો એમ પણુ કડોએ છોએ કેમકે 
આ અનુભવમાં મતિજ્ઞાન, ફૂતર્ાન જ છે, અન્ય કેઈ જ્ઞાન નથી. 


મતિશ્રુતર્ાન ઇંદ્રિય તથા મનના અવલસ્ખન વિના હેય નહિ પણુ 
ઇન્દ્રિય તથા મનનો તે। અડોં અભાવ જ છે, કારણુ કે ધન્દ્રિયનેો વિષય મૃતિક 
પદાર્થો જ છે. વળી અહીં મતિજ્ઞાન છે, કારણુ ફે-મનને। વિષય મૂર્તિ ક-અમૂતિક 
"પદાર્થો છે, તેથી અહીં મન સંખેધી પ્રરિણામ સ્વરૂપવિષે એકાગ્ર થઈ અન્ષ 


તીન 


કજ થ્રી શાડર્મહ્ જીની શ્હુસ્યપૂર્ણ ચિઠ્ઠી 


ચિન્તા [ચિંતવન] તતો. નિરોધ કરે છે તેથી તેને મનદ્વારા થયું એમ કહીએ છીએ, 
“ વજાપ્રચિન્સાતિસોપો પ્યાનમ્‌ ? એવું ધ્યાનતું પણુ લક્ષણુ ક્યું છે, એમ અવુ- 
ભવદશામાં સંભવે છે. વળી સમચસારનાટકના કેવિતમાં કહ્યું છે ફેઃ-- 
દોહા 
ઘચ્ઝુ વિચાસત માવવે (પાટાન્લરે૦ પ્યાવતેં) મન પાવે વિસ્નામ । 
રલ સ્વારિલ છુલ ૩પગે, અતુમૌ થાજો નામ ॥ 

એ પ્રમાણે મન વિના જુદા પરિણામ સ્વરૂપમાં પ્રવતેતા નથી, તેથી 
સ્વાતુભવને મનજનિત પણુ કહીએ છીએ, એટલે તેને અતેન્દ્રિય કહેવામાં અથવા 
તો મનજનિત કહેવામાં કાંઈ વિરોધ નથી; વિવક્ષા ભેદ છે. 

વળી તમે લગખ્યું કૈ “આત્મા અવેન્દ્રિય છે તે અતેન્દ્રિયવડે જ ગ્રાહ્ય 
થઇ શકે? [તેના ઉત્તરમાં લખવાનું કે-] મન અમૂર્સિક | પદ્દાર્ય ] ને 
પણુ ઞહણુ કરે છે. કારણ જૈ - સતિશ્રુતજ્ઞાનને! વિષય સર્વ દ્રવ્યો કહ્યાં છે. 
તત્ત્લાથેસૂત્રમાં કહ્યું છે કે | - ' શસિશ્રસચોલૈયસ્નો છૂવ્યેપ્વસયેપર્યાયેણુ' ॥ ૬-૨૬ 


વળો તમે યા સખૈેષી પ્રશ્ન લખ્યો, પણુ ભારકશ્રો ! (સમ્ય- 
ફૂત્વમાં કંઈ) પ્રત્યક્ષ-પરેક્ષરૂપ ભેદ નથી. ચોથા ગુણુસ્થાને સિદ્ધ સમાન 
ક્ષાચિકસસ્યકૂત્વ થઇ જાય છે, તેથી સમ્યક્ત્વ તો માત્ર ચથાર્થશ્રદ્ધાનરૂપ 
જ છે. તે જીવ શુભ-અશ]ભ કાર્ય કરતો પણુ હોય છે, [તેથી કાંઇ યથાર્થ 
પદાથેશ્રદ્ધેોન ન હોય એમ હોતું નથી]. તમે જે લખ્યું હતું કે “ નિશ્ચય- 
સમ્યકૂત્વ પ્રત્યક્ષ છે અને વ્યવહારસમ્યકૂત્વ પરોક્ષ છે, પણુ એમ નથી. 
સસ્યક્‌ત્વના તે। ત્રણુ ભેદ છે. તેમાં ઉપશમસસ્યકફત્વ અને ક્ષાયિડસમ્યકૂત્વ 
તે! નિર્મળ છે, કેમકે તે મિથ્યાત્વના ઉદયરહિત છે તથા ક્ષચેો।પપશમસમ્યમૂત્વ 
સમળ છે, પણુ આ સમ્યકૂત્વમાં પ્રત્યક્ષ-પરેોક્ષરૂપ ભેદ તે છે નહિ. 

શુભાશુભરૂપ પ્રવર્તતાં વા સ્વાતુભવરૂપ પ્રવર્તતાં ક્ષાયિક્સસ્યકૃત્વમાં 
સમ્યક્ત્વ ગુણુ તે સામાન્ય જ છે, તેથી સમ્યકૂત્વના પ્રત્યક્ષ-પરેક્ષ ભેદ ન 
માનવા પણુ પ્રમાણુના પ્રત્યક્ષ, પરેક્ષરૂપ બે ભેદ છે. હવે પ્રમાણુ સસ્યગ્સાન 
છે; તેથી મતિજ્ઞાન, કુતજ્ઞાન તે। પરેક્ષપ્રમાણુ છે, અવધિ, મનઃપર્યય અને 
"વલસાન પ્રત્યક્ષપ્રમાણુ છે. યથાઃ--“આજે પસેજ્ઞ, પ્રત્યક્ષમસ્યવ' (સરવાર્થશૂ) 
₹૬-૨૨ ॥ એવાં સૂત્રો કહ્યાં છે. તેમજ વર્કશાઅમાં પ્રત્યક્ષ-પરેક્ષનું આવું 
લક્ષણુ કહયું છે.-“ સ્પણપ્રસિમાતાત્મયં વ્રત્યક્ષતરવષ્ટં પસેક્ષજ્‌ ? અર્થઃ--જે જ્ઞાન 
પોતાના વિષયને સારી રીતે નિમેળરૂપે જાણે તે સાન પ્રત્યક્ષ છે. અને જે સાન 
સારી રીતે સ્પટ્ટ ન જાણે તે પરોક્ષ છે; મતિસ્તાન, ક્રાતસ્રાનના વિષય તે। ઘણુ 
છે પરંતુ તે એક જ રોયને સંપૂર્ણ જાણી શકતાં નથી તેથી તે પરોક્ષ છે, 


ત્રી જાડશ્મદુંજીની રહસ્યપૂજ ચિડી ૨૪૭ 
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અવષિ-મનઃપર્યયજ્ઞાનનો વિષય થોડો છે. પરંતુ તે પોતાના વિષયને સપણ 
જાણું છે તેથી તે એક્દેશપ્રત્યક્ષ છે, અને કેવળ જ્ઞાન] સર્વ રોયને પોતે સપણ 
રીતે જાભુ છે તેથી તે સર્વપ્રત્યક્ષ છે. 


વળી પ્રત્યક્ષના ખે ભેદ છે, પરમાર્થપ્રત્યક્ષ અને વ્યવહારપ્રત્યક્ષ. 
અવધિ, મન*પર્યય અને કેવળસ્ાન તે સ્પષપ્રતિભાસરૂપ છે તેથી તે પાર- 
માથિક [પ્રત્યક્ષ] છે, અને નેત્રાદિવ્ડે વર્ણાદિકને જાણીએ છીએ તેથી તેને 
સાંવ્યવહારિકપ્રત્યક્ષ કડીએ છીએ, પરંતુ એક વસ્તુમાં મિશ્ર અનેક વણે છે તે નેત્ર- 
વડે સારી રીતે ગ્રહ્મા જય છે તેથી તેને સાંબ્યવહારિકપ્રત્યક્ષ કહીએ છીએ. 

વળી પરેક્ષપ્રમાણુના પાંચ ભેદ છે; સ્મૃતિ, પ્રત્યભિસ્તાન, તર્ક, અતુ- 
માન અને આગમ. તેતું સ્વરૂપઃ--૧. પૂર્વે જાણેલી વસ્તુને યાદ કરીને જાણુવી 
તે સ્મૃતિ કહેવાય, ૨. દણાંતવડે વસ્તુનો નિશ્ચય ડરીએ તે પ્રત્યભિજ્ઞાન કહેવાય, 
૩, હૅતુથી જે વિચારમાં લીધુ તે જ્તાનને તર્ક કહેવાય, ૪. હેતુથી સાધ્યવસ્તુર્નુ 
જે જ્ઞાન, તે અતુમાન કહેવાય, તથા પ. આગમથી જે ર્તાન થાય તે 
આગમ ડકહેવાય. 


એ પ્રમાણે પ્રત્યક્ષ, પરેક્ષપ્રમાણુના ભેદ કહ્યા છે. એ સ્વાતુભવદશામાં 
આત્માને જે જાણુવામાં આવે છે તે ક્રૃતસ્રાનવડે જાણુવામાં આવે છે, ક્રૃત- 
સતાન મતિજ્ઞાનપૂર્વક જ છે, તે મતિજ્ઞાન-ટ્ૃતસ્તાન પરોક્ષ કહેલ છે તેથી ત્યાં 
આત્માનું જાણુવું પ્રત્યક્ષરરૂપ હેતું નથી. વળી અવધિ-મનઃપર્યયર્ઞાનનો વિષય, 
રૂપીપદાર્થો જ છે; તથા કેવળજ્ઞાન છદ્મસ્થજીવેને હોય નહિ, તેથી [સ્થ] 
અતુભવમાં કેવળ અવધિ-મનઃપર્યયવડે આત્માર્તું જાણુવું હેય નહિ. 
વળી અહીં જે આત્માને સારી રીતે સપણ જાણે છે તેમાં પારમાથિપ્રત્યક્ષ- 
પાણું પણુ સેભવતું નથી, તથા જેમ નેત્રાદિવડે જાણુવામાં આવે છે તેમ એક- 
દેશ નિમૈળતાપૂર્વક પણુ આત્માના અસંખ્યાતપ્રદેશાદિ જાણુવામાં આવતા 
નથી તેથી સાંવ્યવહાશિકપ્રત્યક્ષપણું પણુ સંભવતું નથી. 


અહીં તો આગમ-અતુમાનાદિક પરેક્ષજ્ઞાનવડે આત્માનો બતુભવ છાય 
છે. જેનાગમમાં જેડું આત્માતું સ્વરૂપ કહ્યું છે તેને તેવું જાણી તેમાં પાતાના 
પરિણામે।ને મગ્ન કરૈ છે તેથી તેને અગમપરેોક્ષપ્રમાણુ કડોએ છીએ, અથવા 
હું આત્મા જ છું તેથી મારામાં જ્ઞાન છે; જ્યાં જ્યાં સાન છે ત્યાં ત્યાં આત્મા 
છે, જેમફેઃ-સિદ્ધાદિક. વળી જ્યાં આત્મા નહિ ત્યાં જ્ઞાન પણુ નહિ જેમફે:- 
મૃતક્લેવરાદિક, એ પ્રમાણું અતુમાનવડે વસ્તુનો નિશ્ચય કરી તેમાં [તે 
પોતાના ] પરિણાસેને મગ્ન કરે છે, તેથી તેને અતુમાનપરેક્ષપ્રમાણુ ફહોએ છોએ; 
ભથવા બગમ-અતુમાનાદિવડે જે વસ્તુ (સ્વરૂપ) જાણુવામાં આવ્યું તેને યાદ 


૨૪૮ થી રોાડરમલજીની રહુસ્યપૂર્ણ ચિઠ્ઠી 
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રાખીને તેમાં [પાતાના] પરિણામોને મગ્ન કરે છે તેથી તેને સ્મૃતિ કડીએ છીએ, 
દેત્યાદિ પ્રકારથી સ્વાતુભવમાં પરેક્ષપ્રમાણુ વડે જ આત્માને જાણુવાતું હોય 
છે. પછી જે સ્વર્‌ષ જાણ્યું તેમાં જ પરિણામ મગ્ન થાય છે, તેનું કંઈ વિશેષ 
જાણુ'પણું હેતું નથી, 

મ્રશ્નઃ--સવિકલ્પ-નિવિ'કલ્પદશામાં જે જાણુવાની વિશેષતા નથી તે। અધિક 
આનેદ કેમ થાય? 


સમાધાનઃ--સવિકલ્પટશામાં જ્ઞાન અનેક જ્ઞેયને જાણુવારૂપે પ્રવર્તતું 
હતું તે નિવિ'કલ્પદશામાં માત્ર આત્માને જ જાણવામાં પ્રવસ છે, એક તો 
એ વિશેષતા છે. ખીજી એ વિશેષતા છે ફે જે પરિણામ વિવિધવિકલ્પમાં પરિ- 
ણુમતા હતા તે માત્ર સ્વરૂપમાં જ તાદાત્મ્યરૂપ થઈ પ્રવર્ત્યા. ત્રોજી એ વિશેષતા 
છે કે એ ખન્ને વિશેષતાએથી જેઈ વચનાતીત અપૂર્વ આનંદ થાય છે ફે 
વિષયસેવનના આનંદમાં તે આનંદના એશની જાત પણુ હોતી નથી. તેથી 
એ આનંદને અતેન્દ્રિય કડોએ છીએ. 


મ્શ્ષઃ--એ સ્વાતુભવમાં પણુ આત્માં પરોક્ષ જ છે તો ગ્ર'્રામાં એ 
અતુભવને પ્રત્યક્ષ કૅમ કહ્યો છે? કારણુ કે ઉપરની ગાથામાં જ કહ્યું છે ફે- 
“તકાજો અળુદવો ઝરણા ”, 

સમાધાનઃ--અતુભવમાં આત્મા તે। પરીક્ષ જ છે, કાંઈ આત્માના પ્રરે- 
કાને આકાર તે। ભાસતે। નથી, પરંતુ સ્વર્‌પષમાં પરિણામ મગ્ન થતાં જે 
સ્વાતુભવ થચે। તે સ્વાતુભવ પ્રત્યક્ષ છે. એ સ્વાનુભવનો સ્વાદ કાંઈ આગમ- 
અતુમાનાદિક પરેક્ષપ્રમાણાદિવડે જણાતો નથી. પાતે જ એ અનુભવના 
રસાસ્વાદને વેદે છે. જેમ કેઇઇ એપધમતનુષ્ય સાકરનો આસ્વાદ કરે છે ત્યાં 


સાકરના આકારાદિ તો! પરીક્ષ છે પણુ જીભવડે જે સ્વાદ લીધે છે તે સ્વાદ 
પ્રત્યક્ષ છે, એમ [તે અતુભવના સબધમાં ] જાણવું. 


અથવા જે પ્રત્યક્ષ જેવું હોય તેને પણુ પ્રત્યક્ષ કડીએ છીએ, જેમ લે।કમાં 
પણુ કહીએ છીએ કે “ અમે સ્વપ્નમાં વા ધ્યાનમાં ક્લાણુા। પુરુષને પ્રત્યક્ષ 
દીઠો હેવે તેને પ્રત્યક્ષ દીઠો તો નથી, પરંતુ પ્રત્યક્ષ માફેક પ્રત્યક્ષવત્‌ ( તે 
ચુરુષને ) યથાર્થ દેખ્યો તેથી તેને ગ્રત્યક્ષ કહી શકાય; તેમ અનુભવમાં આત્મા 
પ્રત્યક્ષ માફક યથાર્થ પ્રતિભાસે છે, આ ન્યાયે આત્માનું પણુ પ્રત્યક્ષ જણુવું હોય 
છે એમ કહોએ તે! તેમાં દોષ નથી. કથન તે। અનેક પ્રકારનાં હોય છે પણુ 
તે સર્વ આગમ-અધ્યાત્મશાસથી વિરેધ્ર ન આવે તેમ વિવક્ષાભેદવડે જાણુવાં. 


મક્ષસઃ--એવે અનુભવ કૅયા ગુણુસ્થાનકમાં કહ્યો છે ? 





શ્રી રાડરમલ્લર જીની રહસ્યપૂણ્‌ ચિડ્ડી ૩૪૯ 
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સમાધાન:--ચે।થા શુણુસ્થાનથી જ થાય છે. પરંતુ ચોથા ચુણુસ્થાને તે। 
ઘણુ કાળના અએતરાલે થાય છે અને ઉપરના ગુણુસ્થાને શીશ્ર શીદ્ર થાય છે. 

્રહ્નસઃ--અનુભવ તે નિર્વિકલ્પ છે તો! ઉપરના અને નીચેના 
ગુણુસ્થાનકે [સ્વાનુલવમાં પરસ્પર] ભેદ શે! ? 

ઉત્તરઃ--પશિણુમાની મગ્નતામાં વિશેષતા છે; જેમ બે પુરુષ નાવ લે છે 
અને ખન્નેના પરિણામ નાવવિષે છે. ત્યાં એકને તે! મગ્નતા વિશેષ છે તથા 
ખીજાને થોડી છે, તેમ આમાં પણુ નણુયું. 


પ્રશ્નઃ--જે નિર્વિકલ્પ અનુભવમાં કોઈ વિકલ્પ નથી તેો। જ્ુક્લ- 
ધ્યાનનો! પ્રથમ ભેદ જે પૃથકત્વવિતર્ડ/વિચાર કહ્યો છે તેભાં પથ- 
ફકત્વવિતઝનિચાર-નાનાપ્રકારના થતરૂપ અને વિચાર-અથ, વ્યંજન, 
ચોગ, સેક્રમણુરૂપ, એમ કેમ કલ્યું હરે ? 

ઉત્તર૨:--કથન બે પ્રડારે હોય છે. એક સ્યૂળરૂપ છે અને ખીન્નુ સૂક્મ- 
રૂપ છે. જેમ સ્થળરૃપે તો છઠ્ઠા ગુણુસ્થાને જ સંપૂણું ખ્રહ્મચર્યત્રત કહ્યું, પણુ 
સૂક્મતાએ તો! નવમા ગુણુસ્થાન સુધી શૈત્રુનસજ્ઞા કહો; તેમ અહીં સ્વાતુ- 
ભવમાં નિવિકલ્પતા સ્થળરૂપે કહી છે. વળી સૂક્મતાએ તે! પૃથકૂત્વવિતર્ક- 
વિચારાદિ ભેદ વા કષાયાદિક દશમા ચુણુસ્થાન સુધી કહ્યાં, હવે પોતાના તથા 
અન્યના નાણુવામાં આવી શકે એવા ભાવનું કથન સ્થળ જાણુવું, અને જે પોતે 
પણુ ન જાણી શકે, (માત્ર) કૈવળીભગવાન જ જાણી શર્કે એવા લાવોતું 
કથન સૂક્ષ્મ જાણુવું, ચરણાતુયોગમાં ક્થળકથનની સ્રુખ્યતા છે અને કરણાનુ- 
ચોગાદિમાં સૂઠ્મકથનની સુખ્યતા છે, એવા ભેદ અન્ય ઠેકાણે પણુ જાણુવા. 
એ પ્રમાણે નિવિડલ્પઅતુભવનું સ્વરૂપ જાણવું. 

વળી ભાશ્રી ! તસે ત્રણુ દછાંત લખ્યાં અથવા દેછાંતદ્દારા પ્રશ્ન લખ્યા 
પણુ દૃણાંત સર્વાંગ મળતાં આવે નહિ. દષ્ટાંત છે તે એક પ્રથોજનને દર્શાવે 
છે. અહીં ખીજનેા ચન્દ્ર, જળખિન્દુ, અસિકણુ એ દણાંત તો એકદેશ છે અને 
પૂણિમાને ચન્દ્ર, મડાસાગર, તથા અશ્ઞિકુડ એ સર્વદેશ છે; એ જ પ્રમાણે ચોથા 
ગુણુશ્થાનવર્તી આત્માને જ્તાનાદિગુણોાપ એકરેશ પ્રગટ થયા છે તેની તથા 
તેરમા ગુણસ્થાનવતી આત્માને જ્તાનાદિગુણૂ। સર્વદેશરૂપ પ્રગટ થયા છે તેની 
એક જ નાતિ છે. [એમ સમજવું ]. 

પ્રક્નઃ--જે એક જતિ છે તે! જેમ કૈવળી સર્વ સેયને પ્રત્યક્ષ જાણે છે 
તેમ થોથા ગુળ્સ્થાનવાળા જીવ પણુ આત્માને પ્રત્યક્ષ જાણુતો હરે ? 


ઉત્તર;--ભાર્પ શ્રી ! પ્રત્યટ્ઞાતાની અપેક્ષાએ એ [ખતજ્ઞેની] એક જાતિ નથી 
પણુ સમ્યગ્સાનની અપેક્ષાએ [એ બન્નેની | એક જાતિ છે. ચોથા ગુણુસ્થાન- 


કુંપ6 શ્રી ે સોહરમકજીની ર્હુક્યપૂર્ણા ચિઠ્ઠી 
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વાળાને સતિ-ક્રુતફ્પ ૨ સમ્યગ્સાન છ, અને તેરમા ગુણુશ્થાને. કેવળરૂપ _ સમ્ય- 
ગ્સાન છે. વળી એકદેશ, સર્વદેશમાં અતર તો એટલે જ છે કે મતિ-ક્રત- 
સ્ાનવાળા સિને અપ્રત્યક્ષ અને મૂતિષકવશ્તુને પણુ પ્રત્યક્ષ વા 
અપ્રત્યક્ષ કિચિત અતુક્રમપૂર્વક જાણું છે, તથા કેવળજ્તાની સર્વ વસ્તુને સર્વથા 
યુગપત્‌ જાણુ છે. પ્રથમનેો પરેક્ષરૂપે જાણે છે અને ખીન્ને પ્રત્યક્ષરૂપે નણે 
છે, એટલે! જ તેમાં વિશેષ ભેદ છે, વળી ને સર્વ પ્રકારે એ બન્ને જ્ઞાનની એક જ 
જાતિ કહોએ તે! જેમ કેવળજસ્ઞાની યુગપતૂ અપ્રત્યક્ષ અપ્રયોા।જનરૂપ રોયને 
નિવિક્લ્પરૂપે જાણુ છે તેમ એ ( મતિશ્રુતસષ્યય્‌સ્ઞાની ) પણુ જાણે, પણુ એમ તે 
નથી, તેથી પ્રત્યક્ષ-પરે।ક્ષને। વિશેષ ( ભેદ ) જાણુવે। કહ્યું છે કેઃ-- 


સ્થાળ્ાક્ઝેવજશાને લવેલરવપ્રયાવાને । 
સેર: સલાક્ષાક્જાક્ષારચ ણવસ્ત્યન્યલમ મવેવ્‌ ।। 
અણલદ્ર્ી-જ્યામઃપસ્સ્છિર્‌ઃ-૨૦૧. 
અર્થઃ--સ્યાદ્વાદ જે કુતજ્ઞાન અને ફેવળજ્ઞાન-એ ખન્ને સર્વ તત્ત્વોને 
પ્રકાશનારાં છે, ભેદ એટલે જ કે કેવળન્તાન પ્રત્યક્ષ છે અને ક્ષૃતજ્ઞાન પરોક્ષ 
છે. વસ્તુરૂપે એ બન્ને એક બીજાથી અન્યરૂપે નથી. વળી તસે નિશ્ચય અને 
વ્યવહાારસમ્યકૂત્વનું સ્વરૂપ લખ્યું તે સત્ય છે; પરંતુ એટલું જાણુવું ફે સમ્ય- 
મૂત્વીને વ્યવહારસમ્યકૂત્વમાં નિશ્ચયસસ્યકૂવ ગર્ભિત છે, ત! ગમન 
[પરિણુમન] રૂપ છે. વળી તમે લખ્યું કે ફોઇ સાષમી :કહૅ છે ફે 


“ આત્માને પ્રત્યક્ષ જાણે તે! કર્મવર્ગણાએ ને પ્રત્યક્ષ કેમ ન રં હં 
એજ કદ્ું છે કે આત્માને પ્રત્યક્ષ તો કેવળી જ જાણુ છે તો! કર્મવર્ગણાને 
અવધિગ્તાન પણુ જણે છે. વળી તસે લખ્યું કે “ખોજના ચંદ્રની જેમ આત્માના 
પ્રદેરા થોડા ખુલ્લા છે એમ કહે' પરંતુ એ દષ્ટાંત પ્રદેશની અપેક્ષાએ નથી પણુ 
ગુણુની અપેક્ષાએ છે. એ પ્રમાણું સસ્યકૃત્વ, સ્વાતુભવ, અને પ્રત્યક્ષાદિક સબધી તમે 
જે પ્રશ્ર્નો લખ્યા હેતા તેને પ્રત્યુત્તર મારી ખુદ્ધિઅતુસાર લખ્યો છે. તમે પણુ 
જિનવાણીથી, તથા પોતાની પશ્િણિતિથી મેળવી લેશો, અહોં વિશેષ ડયાં સુધી 
લખીએ ? કારણુ ફે જે વાત જાણુવામાં આવે તે લખવામાં આવી શકે નહિ. 
મળ્યે કંઈક કહી શકાય; પરંતુ મળવું તો કર્માધીન છે. માટે સારં તો એ છે 
જુ ચૈતન્યસ્વર્પની સિયા ઉધમમાં-અતુભવમાં રહેવું-વર્તવું. વર્તમાનકાળમાં 
અધ્યાટ્મતત્ત્લ તે! આત્મા છે. 

તે સમયસારગ્રંથની શ્રી અમૃતચંદ્રઆચાર્યજૃુત ટીકા સંસ્કૃતમાં છેં અને 
આગમની ચર્ચા ગોમટ્ટસારમાં છે તથા બીજી પણુ અન્ય ગ્રંથોમાં છે. જે 
જાણી છે તે સર્વ લખવામાં આવે નહિ, તેથી તમે અધ્યાત્મ તથા આગમેૅ- 
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ગ્રેથાનો અભ્યાસ રાખને અને નિજસ્વરૂપમાં મગ્ન રહેને. વળી તસે કોઈ 
વિશેષ ગ્રંથ જણ્યા હોય તે! મને લખી સેોક્લને; સ્વધમીને તે! પરસ્પર 
[ધર્મ] ચર્ચા જ નેઇએ; વળી મારી તો એટલી ખુદ્ધિ છે નહિ, પરંતુ તમારા 
જેવા ભાઇએ થી [આ] પરસ્પર વિચાર છે, તે હવે ક્યાં સુધી લખોએ ? જ્યાં 
સુધી મળવું થાય નહિ ત્યાં સુષી પત્ર તો શીશ્ર જ લખ્યા કરે; સમિતિ ફાગણુ 
વદ પ સંવત ૧૮૧૧. ૪૦ શાંતિઃ અતુવાદક, સોમચેદ અમથાલાલ શાહુ કલોલ. 








સ્વર્ગીયકવિવર શ્રી બનારસીદાસજીરચિત પરમાર્થવચનિકાનોા 
હિન્દી ઉપરથી ઝુજરાતી અનુવાદ. 

એક જવ દ્રવ્ય, તેના અનેત ગુણુ, અન'ત પર્યાય, એક એક ગુણુના 
અસ'ખ્યાત પ્રદેશ, એક એક પ્રદેશવિષે અન'ત કર્મવર્ગણા, એક એક કર્મવ- 
ગણાવિષે અન'ત અન'ત પુદ્ગલપરમાણુ, એક એક પુદૂગલપરમાણુ અન'ત 
ગુણુ, અન'ત પર્યાયસહિત વિરાજમાન છે. આ પ્રમાણે એક સેસારાવસ્થિત 
જીવર્ષિડની અવસ્થા છે; એજ પ્રમાણે અન'ત જીવદ્રવ્ય સપિંડરૂપ જાણુવા. એક 
જીવદ્રવ્ય અન'ત અન'ત પુદ્ગલદ્રવ્થી સંચોાગિત (સંયુક્ત) માનવું; 
તેનું વિવરણુઃ--- 

જુદા જુદા રૂપે જીવદ્રવ્યની પરિણુતિ તથા જુદા જુદા રૂપે પુદ્ગલ- 
દ્રવ્યની પરશિણુતિ છે તેનું વિવરણુઃ--- 

એક જુવદ્ર્ય જે પ્રકારની અવસ્થાસહિત નાનાઆકારરૂપ પરિણુમે તે 
પ્રકાર અન્ય જીવથી મળતે। આવે નહિ. અન્ય જીવનું તેનાથી અન્ય અવસ્થા- 
૨૫ પરિણુમન હોય. એ પ્રમાણુ અનંતાનંત સ્વરૂપ જીવદ્રવ્ય અનંતાનંત સ્વરૂપ 
અવસ્થાપૂર્વક વતી” રહ્યાં છે. કોઇ જીવદ્ર્યના પરિણામ કોઈપણુ અન્ય જીવ- 
દ્રવ્યથી મળતા આવે નહિ. એ જ પ્રમાણે એક પુદ્ગલપરમાણુ એક સમયમાં 
જે પ્રકારની અવસ્થા પારણુ કરે તે અવસ્થા અન્ય પુદૂગલપરમાણુદ્રવ્યથો 
મળતો આવે નહિ. તેથી પુદ્ગલ [ પરમાણુ ] દ્રવ્યની પણુ અન્ય અન્યતા જાણુવી. 


હેવે જીવદ્રવ્ય, પુદ્ગલદ્રવ્ય એક ક્ષેત્રાવગાહો અનાદિકાળથી છે; તેમાં 
વિશેષ એટલું કે જીવદ્રવ્ય એક અને ષુદ્ગલપરમાણુદ્રવ્ય અનંતાનંત, ચલાચલ- 
રૂપ, આગમનગમનરૂપ, અનંતાકારપરિણુમનરૂપ, ખંધગ્રુક્તિશક્તિસહિત વર્તે છે. 

હુવે જીવદ્રજ્યની અન'તી અવસ્થા; તેમાં ત્રણુ અવસ્થા સુ"ખ્ય સ્ષાપી. 
એક અશ્ુહ્દઅવસ્થા, ખીજી જદ્ધાશુષ્દરૂપ 1મેશ્રઅવસ્થા તથા ત્રીજી 
શુટ્ટઅવસ્થા. એ ત્રણે અવસ્થા સંસારીજીવદ્રવ્યની જાણુવી. સંસારાતીત સિદ્ધને 
ખનવસ્થિતરૂપ કહીએ છીએ. 
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--હવે ત્રણે અવસ્થા સેખંધી વિચાર:--એક અજુદ્ધનિશ્ચયાત્મકદ્રવ્ય, 
બીજું સિશ્રનિશ્ચયાત્મકદ્રવ્ય અને ત્રીજું શ્ુદ્ધનિશ્ચયાત્મકટ્રવ્ય છે. અશ્દ્ધ- 
નિશ્ચચાત્મકદ્રવ્યને સહકારી અશુદ્ધવ્યવહાર છે, મિશ્રનિદ્ચયાત્મકદ્રવ્યને સહ- 
કારી મિશ્રવ્યવહાર છે; તથા શુદ્ધનિશ્ચયાત્મકદ્રવ્યતે સહકારી શુદ્વ- 
બ્યવહાર છે. હવે- 


નિશ્ચય અને વ્યવહારતુ' વિવરણુ. 
નિશ્ચય તો અભેદરૂપ દ્રવ્ય તથા વ્યવહાર દ્રવ્યના યથાસ્થિત ભાવ છે. 
પરંતુ વિશેષ એટલું કે જ્યાંસુધી સંસારાવસ્થા છે ત્યાંસુધી વ્યવહાર કહેવાય; 
સિદ્ધને વ્યવહારાતીત કહેવાય. તેથી સંસાર, વ્યવહાર એ ખન્ને એકરૂપ કહ્યો; 
અર્થીતૂ સંસારી તે વ્યવહારી, વ્યવહઠારી તે સંસારી. હવે- 
એ ત્રણે અવસ્થાનુ' વિવરણુ. 
જ્યાંસુધી મિથ્યાત્વઅવસ્થા છે ત્યાંસુધી અશુદ્ધનિશ્ચયાત્મકદ્રવ્ય અશુદ્ધ- 
વ્યવહારી છે. સમ્યગ્દષણ્ટિ થતાં માત્ર ચતુર્થ ગુણુસ્થાનકથી માંડી ખારમાં ગુણુ- 
સ્થાનક સુધી મિમશ્રનિશ્ચયાત્મકજીવદ્રવ્ય મિશ્રવ્યવહારી છે; અને કેવલજ્તાની 
શુદ્ધનિશ્ચષયાત્મક શુદ્ધવ્યવહારી છે. 


નિશ્ચય તે! દ્રવ્યનું' સ્વરૂપ અને વ્યવહાર સેસારાવસ્થિતભાવ, 
તેતુ વિવરણુ. 

મિથ્યાદેછિજીવ પોતાનું સ્વરૂપ જાણુતે નથી તેથી પરસ્વરૂપવિષે મગ્ન 

ખની પરકાયેને તથા પરસ્તરૂપને પોતાનાં માને છે, તેથી તે કાર્ય કરતે! હોવાથી 

તે અશુદ્ધવ્યવડારી કંડેવાય. સમ્યગ્ટછિ પોતાનું સ્વરૂપ પરેક્ષપ્રમાણુવડે 

સમતુભવે છે, પરસત્તા અને પરસ્વરૃપને પોતાનું કાર્ય નહિ માનતે! થકો ચોગ 

(મન, વચન અને કાયા) દ્વાર્વડે પોતાના સ્વરૂપમાં ધ્યાન-વિચારરૂપ કિયા 

કરે છે, તે કાર્ય કરતાં તે મિશ્રવ્યવહારી કહેવાય. કેત્રળજ્ઞાની (જીવ) યથાખ્ય'ત- 

ચારિત્રના બળવડે શુદ્ધાત્મસ્વરૂપમાં રમણુશીલ છે તેથી તે શુદ્ધ વ્યવહારી 

કહેવાય, તેનામાં યોગારૂઢ અવસ્થા વિદ્યમાન છે તેથો તેને વ્યવહારી નામ 

કહ્યો. શુદ્ધવ્યવહારની મર્યાદા તેરમાં ગુણુસ્થાનથી માંડી ચૌડમા ગુણુસ્થાન 
સુષરી જણુવી, ચથા-અસ્િસસ્થપરિળિમનત્યાલ્‌ ગ્ચવરારઃ । 
હુવે ત્રણે વ્યવહારનું સ્વરૃપ. 

અશુદ્ધવ્યવહાર શુભાશુભાચારરૂપ છે, શુદ્ધાશુદ્ધવ્યવકાર ફ્ઞભોપયોગ- 

મિશ્રિત સ્વરૂપાચરણુરૂપ છે, અને શુદ્ધવ્યવડાર શુદ્ધસ્વરૂષાચરણુરૂષ છે. પરંતુ 

વિશેષ તેનું એટલું છે કે:--કોઈ કહે કે શુદ્ધમ્વરૂપાચરણાત્મ તે! સિદ્ધ વિષે 
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પ્રગટ છે, તેથી ત્યાં પણુ વ્યવહાર સંર્રા કહેવી જઇએ; તે તેમ નથી કેમકે: 
સંસારઅવસ્થા સુધી વ્યવહાર કડોએ છીએ, સસારાવસ્થા મટતાં વ્યવહાર પણુ 
મટચયો કહેવાય, અહીં એ સ્થાપના કરી છે તેથી સિદ્ધ વ્યવહારાતીત કહેવાય, ' 
એ રીતે વ્યવહાર વિચાર સમાસ, 
આગસ-અકધ્યાત્મનું સ્વરૃપ 

વસ્તુને! જે સ્વભાવ તેને આગમ કહીએ છીએ, આત્માને। જે અધિકાર તેને 
અધ્યાત્મ કડોએ છીએ, આગમ તથા અધ્યાત્મસ્વરૂષભાવ આત્મદ્રગ્યના જાણુવા. 
તે બન્ને ભાવ સંસારઅવસ્થાવિષે ત્રિકાલવતી? માનવા. તેતું વિવરણુઃ-- 

આગમરૂપ કર્મપદ્ધેતિ છે, અધ્યાત્મર્‌પ શુદ્ધયેતનાપદ્ધેતિ છે, તેવું 
વિવેચનઃ--કર્મપદ્ધતિ પૈૌદ્ગલિકદ્ર્યરૂષ અથવા ભાવરૂપ છે. દ્રવ્યર્પ 
તો પુદ્ગલના પરિણામ છે, ભાવરૂપ-પુદ્ગલાકાર આત્માની અશજીુદ્ધપરિણુતિરૂપ 
પરિણામ છે; તે બન્ને પરશિઝ્રામ આગમરૂપ સ્થાપ્યા. 

હવે શુદ્ધચેતનાપદ્ધેતિ-શુદ્ધાત્મપરિણામ પણુ દ્રવ્યરૂપ તથા ભાવરૂપ એમ 
બે પ્રકારે છે. દ્રવ્યરૂપ તે જીવત્વપરિણામ છે; તથા ભાવર્‌પ જાન, દર્શન, 
સુખ, વીચે આદિ અનેતગુણુપરિણામ છે. એ બન્ને પરિણામ અધ્યાત્મર્‌પ 
જાણુવા, એ આગમ તથા અધ્યાત્મ બન્ને પદ્ધતિમાં અનંતત( માનવી. 

અનંતતા શું છે તેને! [વિચાર 

અનંતતાનું સ્વરૂપ દેણાંતવડે દર્શાવે છે, જેમફેઃ-વડના ઝાડનું એક ખીજ 
હાથમાં લેવું, તે ઉપર દીર્ઘટણિથી વિચાર ડરવો, તે વડના ખીજ વિષે એક 
વડતું ઝાડ છે, ભાવિકાળમાં જેવું થનાર છે તેવા વિસ્તારસહિત તે વૃક્ષતુ 
વાસ્તવ્ય સ્વરૂપ વિદ્યમાનબીજમાં છતુ છે. અનેક શાખા, પ્રશાખા; પત્ર, પુષ્પ, 
ફૂળાયુકત છે. તેના પ્રત્યેક ફળમાં એવાં અનેક ખીજ છે. એ પ્રકારની અવસ્થા 
એક વડના બીજ વિષે વિચારીએ. 

વળી ફરી સૂક્મદષિથી નેઇએ તે તે વડના વૃક્ષમાં જે જે બીને છે 
તે તે ખીજે [એવાં બીન ] અંતર્ગ ભિત વડવૃક્ષયુક્ત છે. એ પ્રમાણે એક 
વડમાં અનેક અનેક બીજ અને એકેક ખીજવિષે એકેક વડવૃક્ષ છે. તેનો [ દીર્ઘ 
વિચાર કરીએ તો! ભાવિનયપ્રમાણુથી ન વડવૃક્ષની મર્યાદા પમાય કે ન 
બીજની મર્યાદા પમાય. એ પ્રમાણે અનંતતાનું સ્વરૂપ જાણવું. તે અનત- 
તાના સ્વર્‌પને કેવળસ્ાનીપુરુૃષ પણુ અનેત જ દેખે, જાણે, કહે; અનંતને 
બીજે એત છે જ નહિ કે જે જ્ઞાનમાં [ અતર્પે ] ભાસે, તેથી અનંતતા અનેત- 
રૂપ જ પ્રતિભાસે છે. એ પ્રમાણું આગમ, અધ્યાત્મની અનેતતા જાણુવી. 
તેમાં વિશેષ એટલું કે અધ્યાત્મનું શ્વરૂપષ અન'ત છે અને આગપમવું સ્વરૂપ 
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અનંતાનંતરૂપ છે. કારણુ કે યથાર્થપ્રમાણુથી અધ્યાત્મ એક દ્રવ્યાશ્રિત, અને 
આગમ અનેતાન'ત સુદ્ગલદ્રવ્યાશ્રિત છે. તે બન્નેતું સ્વરૂપ સર્વથા પ્રકારે તો 
કેવળજ્ઞાનગાચર છે; એશમાત્ર મતિશ્રુતજ્ઞાનગ્રાહ્ય છે. તેથી સર્વથા પ્રકારે આગમી, 
અધ્યાત્મી તો ફેવળજ્તાની, એશમાત્ર મતિક્નતરાની, તથા દેશમાત્રસાતા અવધિસાની, 
મનઃપર્યયસ્ાની છે; એ ત્રણે [સર્વથા, અંશમાત્ર દેશમાત્ર] યથાવસ્થિત જ્ઞાનપ્રમાણુ 
ન્યૂનાધિકરૂપ જાણુવા. મિથ્યાદણિજીવ ન આગમી છે, ન અધ્યાત્મી છે. કારણુ 
જે તે કથનમાત્ર તે! ગ્રંથપાઠના બળવડે આગમ-અધ્યાત્મતું સ્વરૂપ ઉપદેશમાત્ર 
કહે છે પરંતુ તે આગમ-અધ્યાત્મના સ્વરૂપને સમ્યકૂપ્રકારે જાણુતો નથી. તેથી 
મૂઢજીવ ન આગમી ફે ન અધ્યાત્મી છે. [કારણુ કે તેને તે ભાવનું વેદન 
જ નથી ] ચયથા-નિવેટ્જત્વાત્‌ । 


હવે મૂઢ અને જ્તાનીજીવનુ' વિશેષપણુ' અન્ય પણુ સાંભળે 


જ્ઞાતા તે। મોકક્ષમાગે સાધી જાણે પણુ મૂઢ મે।ક્ષમાર્ગ સાધી જાણુ નહિ, શા 
માટે ? તે સાંભળેઃ--મૂઢજીવ આગમપદ્ધતિને વ્યવડાર કહે છે અને અધ્યાત્મ- 
પદ્ધતિને નિશ્ચય કહે છે તેથી તે આગમઅંગને એકાન્તપણે સાધી મોક્ષમાગે 
દર્શાવે છે, અધ્યાત્મએગને વ્યવહારથી પણુ જાણુ નહિ એ મૂહદષ્ટિજીવને 
સ્વભાવ છે. તેને એ પ્રમાણે સૂજે જ ક્યાંથી? કારણુ કૅ-આગમએગ ખાહ્ય- 
ક્રિયારૂપ પ્રત્યક્ષપ્રમાણુ છે તેતું સ્વરૂપ સાધવું તેને સુગમ છે, તે ખાહ્યકિયા 
કરતો થકો મૂઢજીવ પોતાને મોક્ષમાડનો અધિકારી માને છે, પણુ એતગેભિ'ત 
અધ્યાત્મરૂપકિયા જે એતદષ્ટિગ્રાહ્ય છે તે કિયાને મૂઢજીવ જાણે નહે; 
કારણુ-એતર્દષ્ટિના અભાવથી એતરકિયા દષ્ટિગાચર આવે નહિ; તેથી મિથ્યા- 
દૃષ્ટિજીવ [ગમે તેટલી ખાહ્ાકિયા કરતે છતે! પણુ] મોક્ષમાર્ગ સાધવાને 
અસમથે છે. હેવે-. 

સસ્યગ્ટષ્ટિનો વિચાર સાંલળેા 

સમ્યગ્દછિ કે।ણુ ડહેવાય તે સાંભળે!:-સૈશય, વિમાહુ અને વિભ્રમ એ ત્રણુ ભાવ 
જેનામાં નથી તે જીવ સમ્યગ્દછિ. સશય, વિસે।!હુ અને વિભ્રમ શું ? તેતું સ્વરૂપ 
દેષ્ાંતવડે દર્શાવે છે તે શ્રવણુ કરો:-જેમકે ચાર પુરુષ કોઇ એક સ્થાનમાં ઉભા 
હેતા. ત્યાં કોઈ અન્ય પુરૃષે તે ચારે સુરુૃષ પાસે એક છીપનેો ખડ લાવી 
ખતાવ્યે!, અને પ્રત્યેકને પ્રશ્ન કયો કે આ શું છે ર છીપ છે કે રૂપ ? પ્રથમ સંશય- 
વાળે પુરુષ બોલ્યો કે કાંઈ સમજ પડતી નથી કે આ તે છીપ છે કે રૂપું ! 
મારી દેછિમાં તેનો નિર્ધાર થતો! નથી. પછી ખીને વિમાહેવાળો પુરુષ બોલ્યો 
જુ મને એ કાંઇ સમજણુ પડતી નથી કે તસે છીપ કોને કહા છે ? તથારૂષુ 
ફને કડો છે ? મારી દછિમાં કાંઈ આવતું નથી તેથી હું નથી જાણતો કે 
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તમે શું કહેવા માગો છે ? અથવા તે ચુપ રહે, ઘેલછાથી બોલે નહિ. હુવે 
ત્રીજે વિભ્રમવાળે। પુરુષ બોલ્યે! કે આ તે] પ્રત્યક્ષ પ્રમાણુ રૂપું છે, આને છીપ 
કાણુ કહે છે ? મારી દષ્ટિમાં તો રૂપું સૂજે છે, તેથી સર્વથાગ્રકારે તે રૂપું છે. તે 
ત્રણે સુરુષે તો છીપના સ્વરૂપને જાણ્યું નહિ, તેથી તે ત્રણે મિથ્યાવાદી છે. 
હેવે ચોથે પુરુષ બોલ્યો કે-આ તે પ્રત્યક્ષપ્રમાણુ છીપને ખેડ છે તેમાં સશય 
શે। ? છીપ, છીપ, છીપ, નિર્ધાર છીપ. ને આને ફે!ઈ અન્ય વસ્તુ કહે તે 
તે પ્રત્યક્ષપ્રમાણુ ભ્રમિત વા એધ. તેવી રીતે સમ્યગ્ટષ્ટિને સ્વપરસ્વરૂપમાં સંશય, 
વિસે।હે, વિભ્રમ નથી, યથાર્થદષ્ટિ છે; તેથી સમ્યગ્દણિજીવ એતર્દેષ્િવડે મોક્ષ- 
પદ્ધેતિ સાધી જણે છે. તે ખાહાભાવને ખાહ્યનિમિત્તરૂપ માને છે; તે નિમિત્ત તો નાના- 
પ્રકારનાં છે એકરૂપ નથી; તેથી અન્તર્દષિના પ્રમાણમાં મોક્ષમાર્ગ સાધે છે. સમ્ય- 
ગસ્ઞાન (સ્વસેવેદન ) અને સ્વરૃપાચરણુની કણિકા જાગ્યે મોક્ષમાર્ગ સાચો. મોક્ષ- 
માર્ગ સાધવો એ વ્યવહાર અને શુદ્ધદ્રવ્ય અક્રિયારૂપ, તે નિશ્ચય છે. એ પ્રમાણે 
નિશ્ષય-વ્યવહારતું સ્વરૂપ સમ્યગ્ટષ્ટિ જાણે છે, પણુ મૂહજીવ જણે નહિ અને માને 
પણુ નહિ. મૂઢજીવ બેધષદ્ધતિને સાધતો થકે તેને મોક્ષમાગે કહે તે વાત 
સાતા માને નહિ. કેમકે બંધને સાધવાથી ખંધ સધાય પણુ મોક્ષ સધાય નહિ. 
જ્યારે જ્ઞાતા કદાચિત્‌ બંધપદ્ધતિનો વિચાર કરે ત્યારે તે જણે કે આ બંધ- 
પદ્ધાતિથી મારું દ્રવ્ય અનાદિકાળથી ખંધરૂપ ચાલ્યું આવ્યું છે, હવે એ પદ્ધતિનો 
મોહે તોડી વર્ત | આ પદ્ધતિનો રાગ પૂર્વની જેમ હે નર | તું શા માટે 
કરે છે? તે ક્ષણુમાત્ર પણુ બધપદ્દતિમાં મસ્ર થાય નહિ. તે જ્ઞાતા 
પોતાનું સ્વરૂપ વિચારે, અતુભવે, ધ્યાવે, ગાવે, શ્રવણુ કરે તથા નવધાભઝ્િત, 
તપ, કિયા પોતાના શુદ્ધ્વરૂપસન્સુખ થઈને કરે, એ જ્ઞાતાનો આચાર છે. એનું 
નામ મિશ્રવ્યવહાર છે. હુવે- 
હેયજ્રેયઉપારૈયરૂષ જ્તાતાની ચાલને વિચાર 

હૈય-ત્યાગરૂપ તો પોતાના દ્રવ્યની અશુદ્ધતા, રેય-વિચારરૂપ અન્ય 
ષટ્દ્રવ્યનું સ્વરૂપ, ઉપાદેય-આચરણુરૂપ પોતાના દ્રવ્યની શુદ્ધતા. તેતું વિવિચન- 

ગુણુસ્થાનકના પ્રમાણુમાં હેયસ્નેયઉપારદેયરૂપશક્તિ જ્ઞાતાની હોય. જેમ જેમ 
સાતાની હેયસેચઉપાદેયરૂપશક્તિ વધેમાન થતી ન્ય તેમ તેમ ગુણુસ્થાનની 
વૃદ્ધિ થાય એમ કલ્યું છે. ગુણુસ્થાન પ્રમાણે જ્ઞાન, અને ગુણુસ્થાન પ્રમાણે કિયા. 
તેમાં વિશેષ એટલું કે એક ગુણુસ્થાનવતી” અનેક જીવ હોય તે [ તેમને ] 
અનેકરૃપતું જ્ઞાન તથા અનેકરૂષની કિયા હોય, ફોારણુ કે ભિન્નભિન્ન આત્મ* 
સત્તાના પ્રમાણે કરી [ સ્ઞાન-ક્રિયામાં ] એકતા મળે નહિ. એકેક જીવદ્રન્યમાં 
અન્યાન્યરૂપ ઔદયિકભાવ હોય, તેથી તે ઔદયિકભાવાનુસાર જ્ઞાનની પણુ અન્ય 
અન્યતા જાણુવી, પરંતુ વિશેષ એટલું કે [એ સર્વ આત્મામાં ] કેઇ પ્રફારનું 





પાઇ". 
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સ્તાન એવું ન હોય કે પરસત્તાવલંખનશીલ ખની સોક્ષમાર્ગે સાક્ષાત્‌ કહે ! કેમકે 
અવસ્થા (દશા) ના પ્રમાણુમાં પરસત્તાવલંબક છે [પણુ તેને તે મોક્ષમાર્ગ 
કહેતો નથી ] તે આત્મા પરસત્તાવલંખીજ્ઞાનને પરમાર્થતા કંડેતો નથી, જે 
સાન હોય તે સ્વસત્તાવલેબનશીલ હોય તેનું નામ જ્ઞાન. તે જ્ઞાનને સહેકાર- 
ભૂત નિમિત્તરૂપ નાનાપ્રકારના ઔદયિકંભાવ હોય છે. તે ઔદયિકભાવનેો જ્ઞાની 
તમાશગીર છે પણુ તેને। કર્તા, ભોક્તા કે અવલંખી નથી; તેથી કોઈ એમ કહે 
કે “આ પ્રકારના ઔદયિકભાવ સર્વથા હોય તે તેને અગ્ુક [ફલાણું | ગુણુસ્થાન 
કહીએ? એમ કહેવું એ જૂઠે છે. એમ કહેનાર દ્રવ્યતું સ્વરૃપ સર્વથા પ્રકારે 
જાણ્યું નથી. ડારણુ-અન્ય ગુણુસ્થાનની તે વાત શું કહેવી ર કેવળીએ માં પણુ 
અએોદથિકભાવતું નાનાપ્રકારપણું જાણુવું. કેવળીએના ઓદચિક્ભાવ પણુ એક 
સરખા હોય નહિ; કેઈ ફેવળીને દંડ-કપાટરૂપ કિયાનો ઉદય હોય ત્યારે કોઈ 
કેવળીને તે ન હોય. એ પ્રમાણે કેવળીઓમાં પણુ ઉદયની નાનારૂપતા છે તો 
અન્ય ગુણુસ્થાનેની તો વાત શું કહેવી ? માટે ઓદયિકભાવોના ભરોસે જ્ઞાન 
નથી. સ્તાન સ્વશક્તિ પ્રમાણુ છે. સ્વપરપ્રકાશક સ્તાનશક્તિ, જ્તાયકપ્રમાણુ 
જ્ઞાન તથા યથાતુભવપ્રમાણુ સ્વરૃપાચરણુરૂપચારિત્ર, એ જ્તાતાતું સામર્થ્ય છે. 
એ વાતનું વિવેચન કયાંસુધી લખીએ, ડયાંઝુધી કડોએ ? 

( તત્ત્ત) વચનાતીત, ઇન્દ્રિયાલીત, જ્ઞાનાતીત છે તેથી આ વિચારે ખુ 
ફા લખવા? જે જ્ઞાતા હશે તે થોડું જ લખેલું (પણુ ) ખહુ સમજશે. જે અજ્ઞાની 
હુરો તે આ ચિટ્ઠી સાંભળશે ખરો, પરંતુ રામજરે નહિ. આ વચાનિકા યથા- 
ચોગ્ય સુમતિપ્રમાણુ કેવળીવચનાનુસાર છે. જે જીવ આ સાંભળરો, સમજશે; 
શ્રદ્ધરો તેને ભાગ્યાતુસાર કલ્યાણુકારી થશે. 

ઇતિ પરમાર્થ વર્ચાનિકા. 
અનુવાદક; સેસચ'દ અસથાલાલ શાહ, કલોલ 
ઈનિવર શ્રી બનારસીદાસ લિખિત ઉપાદાન-નિમિત્તની ચિટ્ડી 
હિન્દી ઉપરથી ઝુજરાતી અતુવાદ 

પ્રથમ જ કોઈ પૂછે કે નિમિત્ત શું! ઉપાદાન શું? તેનું વિવરણુઃ--- 

નિમિત્ત તે! સંયોગરૂપ કારણુ, ઉપાદાન વસ્તુની સડજશક્તિ; તેતું વિવરણુઃ- 

એક દ્રવ્યાચિક નિમિત્ત-ઉપાદાન, બીન્જ7ુ પર્યોયા[થિક નિમિત્ત-ઉપાદાન, 
તેતું વિવેચન:-- 

દ્ર્યાથિક નિમિત્ત-ઉપાદાન (વસ્તુમાં ) ગુણુભેદ કલ્પનાર્‌પ છે. પયોયા- 
(થિક નિમિત્ત-ઉપાદાન (વસ્તુમાં ? પરચોગ કલ્પનારૃપ છે. તેની ચૌભંગી, તેમાં 
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પ્રથમ ગુણુલેદ કલ્પનારૂપ ચૌભંગીને વિસ્તાર કહીએ છીએ તે શ્રવણુ કરેઃ-- 

જીવદ્રવ્યના અનત ગુણ, સર્વગુણુ અસહાય, સ્વાધ્રીન અને સદાકાળ 
શાશ્વત છે. તેમાં સખ્ય બે ગુણુ પ્રધાન સ્થાપ્યા, તે પર ચભેગીનો વિચાર. 
એક તે જીવને જ્ઞાનગુણુ અને ખીન્ને જીવને ચારિત્રગુણુ. 

એ ખતન્ને ગુણુ શુદ્ધરૂપભાવ જાણુવા, અજ્ઞુદ્ધરૂપ પણુ જાણુવા અત્તે યથા- 
ચોગ્ય સ્થાનકે [ ગુણુસ્થાને ] માનવા. તેતું વિવરણુઃ-એ બન્ને ગુણની ગતિ ન્યારી 
ન્યારી, શક્તિ ન્યારી ન્યારી, જાતિ ન્યારી ન્યારી, અને સત્તા ન્યારી ન્યારી; 
તેતું વિવેચનઃ- 

સાનગુણુની તો સ્તાન-અજ્ઞાનરૂપ ગતિ, સ્વપરપ્રકાશક શક્તિ, જ્ઞાન [સમ્ય- 
ગ્સ્ઞાન) રૂપ તથા મિથ્યાત્વરૂપ જાતિ, તથા ડ્રવ્યપ્રમાણુ સત્તા છે; પરંતુ વિશેષ એટલું 
કે જ્ઞાનરૂપ જાતિનો કદિ નાશ થતો નથી; અને મિથ્યાત્વરૂપ જાતિનો નાશ 
સમ્યગ્ટર્શનની ઉત્પત્તિ થતાં સુધી થતો નથી. આ તે જ્તાનગુણુનાો નિર્ણય 
થયો. હવે ચારિત્રગુણુનું વિવેચન કહે છે:-ચાશ્ત્રિગ્રુણુની સંકલેશ-વિશુદ્ધ- 
રૂપ ગતિ; સ્થિરતા-અશ્થિરતારૃપ શક્તિ, મંદતીત્રરૂપ જતિ, અને દ્રવ્યપ્રમાણુ સત્તા 
છે. તેમાં એટલું વિશેષ કે મંદતાની સ્થિતિ ચૌદમા ગુણુસ્થાનપર્યત હોય છે, 
અને તીત્રતાની શ્થિતિ પાંચમા ગુણુસ્થાનસુધી હોય છે. આ. તો સ્તાન-ચારિત્ર 
બન્નેના ગઝુણુલેદ ન્યારા ન્યારા કહ્યા. હવે તેની વ્યવસ્થાઃ-સ્ઞાન ચારિત્રતે આધીન 
નથી, ચારિત્ર ત્તાનને આધીન નથી. ખન્ને અસહાયરૂપ છે. એવી તે। મર્યાદા છે. 

હવે ચાભ'ગીનો વિચાર-જ્ઞાનગુણુ નિમિત્ત અને ચારિત્રગુણુ 
ઉપાદાનર્‌પ. તેતું વિવેચન 

૧ અશુદ્ધ નિમિત્ત, અશુદ્ધ ઉપાદાન. ૨ અશુદ્ધ નિમિત્ત, શુદ્ધ ઉપાદાન. 
૩ શુદ્ધ નિમિત્ત, અશુદ્ધ ઉપાદાન.૪ શુદ્ધ નિમિત્ત, શુદ્ધ ઉપાદાન. તેતું વિવેચત- 
સૂક્મદષ્ટિપૂવેક દ્રવ્યની એક સમયની અવસ્થા લેવી, સસુચ્ચચરૃપ મિથ્યાત્વ- 
સમ્યકત્વની વાત ન લેવી, કોઇ સમયે જીવની અવસ્થા આ પ્રકારની હેય છે કે:- 
૧. જાણુરૂપ ર્રાન અને વિશુદ્ધતાર્‌પ ચારિત્ર, ૨. કોઈ સમચે અજાણુરૂપ ર્તાન અને 
વિશુદ્ધતારૂપ ચારિત્ર. ૩. કોઇ સમયે જાણુરૂપ જ્ઞાન અને સંકલેશરૂપ ચારિત્ર, ૪ 
કોઇ સમચે અનાણુરૂપ જ્તાન અને સૈકલેશર્‌પ ચારિત્ર. 

જે સમયે જ્ઞાનની અજાણ્રૂપ ગતિ અને ચારિત્રની સકલેશરૂપ ગતિ, તે 
સમયે નિમિત્ત અને ઉપાદાન બન્ને અશુદ્ધ. 

જે સમયે અજાણુરૂપ જ્ઞાન અને વિશુદ્ધરૂપ ચારિત્ર, તે સમયે અશુદ્ધ નિમિત્ત 
અને શુદ્ધ ઉપાદાન, 

જે સમયે જાણુરૂપ રાન અને સંકલેશરૂપ ચારિત્ર, તે સમયે શુદ્ધ 
નિમિત્ત અને અશુદ્ધ ઉપાદાન. 
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જે સમયે જાણુરૂપ રાન અને (વશુદ્ધતારૂપ ચારિત્ર, તે સમચે નિમિત્ત 
અને ઉપાદાન બન્ને શુદ્ધ. 


એ પ્રમાણ જીવની અન્ય અન્ય દશા સદાકાળ અનાદિકાળથી છે. તેનું 
વિવેચનઃ-- 


જાણુરૂપ એ જ્ઞાનની શુદ્ધતા કહેવાય; વિશુદ્ધરૂપ એ ચાસ્ત્રિની શુદ્ધતા 
કહેવાય, અજ્તાનરૂપ એ જ્ઞાનની અશદ્ધતા કહેવાય તથા સંકલેશરૂપ એ 
ચાસ્ત્રિની અશુદ્ધતા કહેવાય. હલે તે સંખંધી વિચાર સાંભળેોઃ-- 


મિથ્યાત્વઅવસ્થામાં કેઈ સમચે જીવને જ્તાનગુણુ જાણુરૂપ હોય ત્યારે 
તે કૈવું નનણે છે? તે એવું જાણે છે કે-લક્ષ્મી, પુત્ર, કલત્ર ઇત્યાદિ પ્રત્યક્ષ- 


પ્રમાણુરૂપ મારાથી ન્યારાં છે; હું મરીશ અને એ સૌ અહોં જ પડયાં રહેશે; 


ષક 

અથવા એ સૌ જશે અને હું પડયો રહીશ; કે!ઇઇ કાળે એ સર્વથી મારે એક 
દિવસ વિયોગ છે, એવું જાણુપણું મિથ્યાદણિને થાય છે તે તો! શુદ્ધતા કહેવાય; 
પરંતુ એ શુદ્ધતા સસ્યકશુદ્ધતા નથી, પણુ ગભિત શુદ્ધતા છે. જ્યારે વસ્તુનું 
સ્વરૂપ જાણુ ત્યારે સમ્યક્શુદ્ધતા છે. . તેવી શુદ્ધતા ગ્રંથિભેદ વિના હોય નહિ. 
પરંતુ ગર્ભિ'તશુદ્ધતા પણુ અકામનિર્જેરા છે. વળી ફે।ઇ સમચે તે જીવને જ્ઞાન- 
ગુણુ અજાણુરૂપ છે તે ધેલછારૂષ હોય છે તેથી કેવળ બધ છે. એ પ્રમાણે મિથ્યા- 
ત્વઅવસ્થામાં કોઈ સમચે ચારિત્રગુણુ વિશીદ્ધરૂપ હોય છે; તેથી ચારિત્રાવરણુ-- 
કર્મ મેદ થાય છે, તે મંદતાને લીધે નિર્જરા થાય છે. તથા કે।ઈ સમયે ચારિત્રગુણુ 
સેફૂલેશરૂપ હોય છે જેથી કેવળ તીત્રબંધ થાય છે. એ પ્રમાણે મિથ્યાત્વ 
અવસ્થામાં જે સમયે જાણુરૂપ સ્તાન અતે વિશુદ્ધતારૂપ ચારિત્ર છે તે સમયે 
નિર્જરા છે, જે સમયે અજાણુર્‌પ જ્ઞાન અને સંકલેશરૂપ ચારિત્ર છે તે સમયે 
બંધ છે. તેમાં વિશેષ એટલું કે અલ્પ નિજરા અને ધણ! બધ થાય છે; તેથી 
એ અલ્પની અપેક્ષાએ મિથ્યાત્વઅવસ્થાવિષે કેવળ ખંધ કહ્યો. જેમકે-કેઇ 
પુરુષને નફો! થોડો અને નુકશાની ઘણી તે! તે સુરુષ ટોટાવાળે 'જ કહેવાય. 
પરંતુ ખધ-નિજેરા વિના જીવ ફોઇ અવસ્થામાં હોતે! નથી. 


દષાંતઃ-જે વિશુદ્ધતાવડે નિજેરા ન થતી હેય તે! એકેન્દ્રિયજીવ નિગાદ 
અવસ્થાથી વ્યવહારરાશિમાં કોના બળથી આવે છે? ત્યાં તે! જ્ઞાનગુણુ 
અજાણુર્‌પ, ધેલછારૂપ, અખુદ્ધરૂપ છે. તેથી જ્તાનગુણુના ખળથી નહિ પણુ 
વિશુદ્ધરૂપ ચારિત્રના બળથી જીવ વ્યવહારરાશિમાં ચઢે છે. જીવદ્રવ્યમાં કષા- 
થની મંદતા થાય છે તેથી નિર્જરા થાય છે, એ મંદતાના પ્રમાણુમાં (ચારિત્ર 
ગુણુની) શુદ્ધતા જાણુવી. હવે બીજે પણુ વિસ્તાર સાંભળેઃઃ- 

જ્ઞાનનું જાણુપણું અને ચાસ્ત્રિની વિશુદ્ધતા ખન્ને મોક્ષમાગાનુસારી છે; 


શ્રી ઉપાદાન-નિમિત્તની ચિઠ્ઠી ડપેક 
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તેથી બન્નેમાં વિશુદ્ધતા માનવી પરંતુ વિશેષ એટણું કે ગભિતશુદ્ધતા એ 
પ્રગટ શુદ્ધતા નથી. એ ખન્ને ગુણુની ગભિતશુદ્ધતા ન્ન્યાંસુધી ગ્રંથિભેદ થાય 
નહિ ત્યાંસુધો મે।ક્ષમાગ સાધે નહિ, પરંતુ (જીવને) ઊ્વતા અવરય ફરે જ 
[ પણુ મોકક્ષમાર્ગેના કારણુરૂપ તે ન થાય ]* એ બન્ને ગુણની ગભિ'તશુદ્ધતા 
જ્યારે ગ્રંથિભેદ થાય ત્યારે એ ખન્નેની શીખા ફૂટે અને ત્યારે એ ખંને 
ગુણુ ધારાપ્રવાહર્પે મોક્ષમાગૈ તરફે ચાલે. સ્તાનગુણુની શુદ્ધતાવડે જ્ાન- 
ગુણુ નિશળ થાય તથા ચારિત્રગુણુની શુદ્ધતાવડે ચારિત્રગરુણુ તિમેળ થાય, અને 
તે કેવળસ્ાનનાો તથા ચથા'ખ્યાતચારિત્રના એકુર છે. 

પ્રશ્નઃ--તમે કદ્યું કે સ્ાનનું જાણુપણું અને ચારિત્રની વિશુદ્ધતા એ બન્નેથી 
નિર્જરા થાય છે. ત્યાં જ્ઞાનના જાણુપણાથી તો નિજેરા થાય એ તે હું માનું 
છું પરંતુ ચારિત્રની વિશ્દ્ધતાથી નિજેરા કેવી રીતે થાય? એ હું સમજતો 
નથી. તેનું સમાધાનઃ--- 


સમાધાનઃ--ભાઈ ! સાંભળ, સ્થિરતારૂપ પરિણામને વિશુદ્ધતા કહીએ 
છીએ. એ સ્થિરતા યથાખ્યાતચારિત્રનાો અશ છે એ અપેક્ષાએ વિશુદ્ધતામાં 
૨]ષ્ધેતા આવી. 

પ્રશ્નઃ--તમે વિજુદ્ધતાથી નિજેરા કહો પણુ હું કહું છું કે વિશુદ્ધેતાથી 
નિજેરા નથી પણુ શુભખંધ્ છે. 

સમાધાનઃ--ભાઈ ! સાંભળ, એ તો! તારું કહેવું ખરું છે કે-વિશુદ્ધ- 
તાથી શુભબેધ અને સંક્લેશતાથી અશુભ બંધ; એ તો હુ પણુ માનું છું. 
પરંતુ એમાં બીને ભેદ છે તે સાંભળ--- 

અશુભપદ્ધતિ એ અધેગતિતું પરિણુમન છે તથા શ]ુભપદ્ધેતિ એ ઉધે્વ્‌- 
ગતિનું પરિણુમન છે. તેથી અધોરૂપ સંસાર અને ઉર્ધ્વરૂપ મોક્ષસ્થાન છે એમ 
સ્વીકારી તેમાં શુદ્ધતા આવી એમ માન્યું, એમાં વાંધો નથી. વિશુદ્ધતા સદા-- 
કાળ મોક્ષનો માર્ગ છે, પરંતુ ગ્રથિભેદ વિના શુદ્ધતાનું જેર ચાલતું નથી ને 1 
જેમ કોઈ પુરૂષ નદીમાં ડૂબકી મારે, જ્યારે ફ્રી ઉછળે ત્યારે દૈવયોગાત્‌ ઉપર 
તે પુર્ષને નોકા મળી જાય પરંતુ [ઉપર આવ્યા વિના) જેકે તે તારક 
[તારુ] છે તોપણુ કેવી રીતે નીકળે ? કારણુ કે તેનું કાંઇ જેર ચાલતું નથી, 
ધણ્‌। કળ-ખળ કરે પણુ તેને વશ કાંઈ પણુ નથી. તેમ વિશુદ્ધતાની પણુ ઉરધ્વતતા 
જાણુવી; માટે ગર્ભિતશુદ્ધતા કહો, ગ્રથિભેદ થતાં એ ગર્ભિતશુદ્ધતા મેકક્ષ- 
માર્ગ તરફે ચાલી પોતાના સ્વભાવવડે વર્દ્ધીમાનરૂપ થઇ ત્યારે તે પૂર્ણું યથા-. 
ખ્યાતરૂપ પ્રગટ કહેવાઈ. વિશુદ્ધતાની જે ઉધ્વ'તા એ જ તેની શુદ્ધતા. 

જ્યાં મોક્ષમાર્ગે સાધ્યો ત્યાં કલ્યું કે-'લસ્યમ્ર્સનશાનત્વાસ્ત્રાળિ સે!કમાર્સેઃ 


૩૬૦ * થી ઉપાદાત-નિમિત્તની ચહ 





તથા એમ પણુ ડલ્યું કે-'શાનત્રિપયાગ્યામ મોક્ષઃ” તે સખી અિચાર#-ચાથો 
[ અવિરતસમ્યક્ત્વ ] ચુણુસ્થાનથ્રી માંડી ચૌદમા ગુણુસ્થાનપર્યત મોક્ષમાર્ગ 
કહ્યો તેતું વિવરણુ- 

સમ્યકૂરૂપ સાનધારા, વિશુદ્ધરૂપ ચાસ્ત્રિધારા એ બન્ને ધારા મોક્ષમાર્ગ 
તરફ ચાલી. ત્યાં સાનવડે સાનની શુદ્ધતા અને કિયાવડે કિયાની (ચાસ્ત્રિની) 
શીદ્ધેતા થવા લાગી. (અહોં પરિણુતિની સ્થિરતારૂપ ક્રિયા સમજવી) વિશુદ્ધ- 
તામાં જે શુદ્ધતા છે તે (ક્રમશઃ) યથાખ્યાતચારિત્રર્‌પ થાય છે; નને વિશુદ્ધ 
તામાં જુદ્ધેતાના એશ ન હોત તો જ્તાનગુણુ શુદ્ધ હોત અને કિયા [ પરિણુતિ ] 
અશુદ્ધ રહેત, પણુ કૈવળીભગવાનમાં એમ તો હોતું નથી. [તેથી સિદ્ધ થાય 
છે ફ્રે] તેમાં [વિશુદ્ધતામાં ] શુદ્ધતા હેતી તેનાથી વિશુદ્ધતા થઈ. 

અહીં કોઇ કહે કે સાનની શુદ્ધતાવડે કિયા શુદ્ધ થઈ; પણુ એમ નથી. 
જુા।ણઇ જુણુ અન્ય ગુણુને આશ્રચે નથી, સવ અસઢાયર્‌પ છે. વળી સાંભળ ! 
જને કિયાપદ્ધતિ સર્વથા અશુદ્ધ હોત તો અશુદ્ધતાની એટલી શક્તિ તો! નથી 
જ તે સે।ક્ષમાર્ગે તરફે ગતિ કરૈ. વિશુદ્ધતામાં યથાખ્યાતચ!રિત્રના એશ છે 
છે તેથી તે એશ કૅમશ: પૂર્ણ થયે! 
ણે ભાઈ! તેં વિશુદ્ધતામાંભ શુદ્ધતા માની કે નહિ? જે તૈ માની છે 
તો! કાંઇ અન્ય કહેવાનું કાયે નથી, ને તેં નથી માની તે। તારુ દ્રવ્ય એ પ્રકારે 
પરિણુષ્યું છે ત્યાં અમે શું કરીએ ? જે માને તો તને શાખાશી. એ દ્રવ્યા- 
થિકની ચૌભંગી પૂણુ થઇ. 

નિગમિત્ત-ઉપાદાનનેો શુદ્દ-અશજીષ્દરૂપ વિચારઃ-- 

હેવે પર્યાયાથિકની ચૌભંગી સાંભળ !--૧ વક્તા અને શ્રોતા બન્ને અજ્ઞાની, 
તે નિમિત્ત અને ઉપાદાન બન્ને અશુદ્ધ. ૨ વક્તા અજ્ઞાની અને શ્રોતા જ્ઞાની, 
તે નિમિત્ત અશુદ્ધ અને ઉપાદાન શુદ્ધ. ૩ વક્તા સત્તાની અને શ્રોતા અજ્ઞાની, 
તે નિમિત્ત શુદ્ધ અને ઉપાદાન અશુદ્ધ. ૪ વક્તા જ્તાની અને શ્રોતા જ્ઞાની, તે 
નિમિત્ત અને ઉપાદાન ખન્ને શુદ્ધ. એ પ્રમાણે પર્યાયાથિક ચોભભંગી કહી. 


ઇતિ નિમિત્ત-ઉપાદાન જુદ્ધાશસ્ધરૂપવિચારવ્ચનિકૅ., 
અનુ૦ સો।મમચંદ અસથાલાલ શાહ કેલેોલ. 
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ફ#અહીં હીં વિશુહ્ધતા એટલે મ'દકષાય તથા શુદ્ધતા એટલે કપાયરહિતપાયયં સમજવું. 
ગ્રંથિભેદ થયા વિનાની વિશુદ્દતા ગમે તેટલી થઇ હોય તોપણુ તે મો।ક્ષમાગે ભર્ણી જતી 
જ નથી; તેથી જ તે દ્રવ્યચારિત્ર નામ કહેવાય છે. દ્રભ્યસિંગીમુનિતે પણુ એ જ અપેક્ષાએ 
સિથ્યાદટ્ટિ કલ્યા છે, અને ચોથા અવિરતસમ્યગ્દટ્તિને મે।ક્ષમાર્ગી” કહ્યો તનું પણુ એ જ 


ફરૃણુ છે, અનુવાદક૦ 


